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VORWORT  ZUR  1.  AUFLAGE 


Der  Plan  zu  diesem  Buch  entstand  in  seinen  ersten  groben  Umrissen,  als  ich  im  Winterse- 
mester  1950/51  an  der  Martin-Luther-Universitat  Halle-Wittenberg  mit  meinen  Vorlesun- 
gen  begann.  Seitdem  habe  ich,  mit  einigen  zeitlichen  Verzogerungen  und  Unterbrechungen, 
an  seiner  Realisierung  gearbeitet.  Ende  der  ftinfziger  Jahre  kam  es  zu  einem  ersten  Ge- 
sprach  mit  Hubert  Faensen,  dem  Leiter  des  Verlages  Koehler  &  Amelang,  der  bereits  da- 
mals  einer  Veroffentlichung  positiv  gegeniiberstand.  Ihm  habe  ich  zu  danken,  daB  dieses 
Worterbuch  in  die  Reihe  der  „Stichwort“-Lexika  des  Verlages  aufgenommen  wurde, 

Nach  langeren  Vorarbeiten  und  in  monatelanger  redaktioneller  Bearbeitung  des  Manu- 
skriptes,  die  ich  zusammen  mit  seiner  Lektorin,  Frau  Gerda  Kunzendorf,  vornahm,  ent¬ 
stand  dann  die  endgllltige  Druckschrift  -  nicht  zuletzt  auch  auf  Grund  von  Verbesserungs- 
vorschlagen  von  Wolfhard  Walter  und  Hans  Georg  Thttmmel.  Peter  Weniger  unterzog  sich 
der  mlihevollen  Arbeit,  das  mehrteilige  Stichwortregister  im  Anhang  aufzustellen,  und  las 
mit  grofler  Sorgfalt  mit  mir  die  Korrekturen.  In  bewahrter  Zusammenarbeit  fertigte  Hans- 
Ulrich  Herold  die  Zeichnungen  und  Karten  an,  Herr  Hans-Joachim  Walch  Ubernahm  die 
Gestaltung  des  Buches.  Maria  Marschner  schrieb  den  groBten  Teil  des  druckfertigen  Rein- 
manuskriptes.  Ihnen  alien  gilt  mein  herzlicher  Dank.  Dankbar  werde  ich  auch  alien  kiinfti- 
gen  Lesern  und  Benutzern  meines  Buches  sein,  die  mich  wissen  lassen,  an  welchen  Stellen 
es  verbessert  werden  konnte. 

Halle  (Saale),  im  Herbst  1980  Konrad  Onasch 


VORWORT  ZUR  2.  AUFLAGE 

Dem  schnellen  EntschluB  des  Verlages,  „Liturgie  und  Kunst  der  Ostkirche  in  Stichworten" 
eine  2.,veranderte  Auflage  in  vorliegender  Gestalt  folgen  zu  lassen, hat  sich  der  Verfasser  in 
seinen  Moglichkeiten  gerne  angeschlossen.Druckfehler  und  Irrtiimer  wurden  getilgt  und 
die  Literaturverzeichnisse  „durchforstet“.Dabei  wurde  die  altere  russischsprachige  Fachli- 
teratur  soweit  wie  moglich  belassen.weil  sie  trotz  ihres  gleichbleibenden  Wertes  fiir  die  For- 
schung  in  den  gangigen  Lexika  und  Handbuchern  nur  noch  selten  erwahnt  wird.Aus  techni- 
schen  und  Zeitgriinden  wurden  die  Erghnzungen  in  nichtalphabetischer  Reihenfolge  den 
fruheren  Angaben  angefiigt.  M.Roty,  Dictionnaire  russe-frangaise  des  termes  en  usage  dans 
l’Eglise  russe.Paris  1980  (vgl.  Theologische  Literaturzeitung  110,213-214)  und  H.-D.  Dop- 
mann,Die  Orthodoxen  Kirchen, Berlin  1991  konnten  nicht  verarbeitet,  sollten  hier  aber  ge- 
nannt  werden.  Von  einer  weiteren  Anhaufung  von  Abktlrzungen  wurde, von  wenigen  Aus- 
nahmen  abgesehen,Abstand  genommen:  Im  Gegensatz  zum  altmodischen  buchorientierten 
„homo  sapiens"  hat  der  zeitgenossische  „homo  electronicus"  ohnehin  schon  das  Material 
etwa  aus  den  „Ostkirchlichen  Studien"  oder  der  ..Russia  Mediaevalis"  in  seinen  schnellen 
Geraten  gespeichert.Mit  einem  zugestanden  nervbsen  Blick  auf  diesen  kaum  zu  unterschat- 
zenden  Konkurrenten  unserer  traditions-  und  bildungsreichen  Buchkultur  mochte  der  Ver¬ 
fasser  sein  Buch  in  diese  neue  Welt  der  Kommunikation  entlassen. 

Halle  (Saale),  im  Advent  1991  Konrad  Onasch 


5 


EINFUHRUNG 


Dieses  Worterbuch  ist  weder  ein  Lexikon  der  Ostkirchenkunde  noch  ein  Reallexikon  wie 
das  Reallexikon  zur  Byzantinischen  Kunst.  Es  fiigt  sich  vielmehr  in  seinem  Charakter  der 
Reihe  von  „Stichwort“-Lexika  ein,  die  der  Verlag  seit  einigen  Jahren  herausgibt.  Damit  ist 
sein  Informationsprofil  umrissen:  Es  will  die  wichtigsten  Erstinformationen  vermitteln,  in 
Zusammenhange  und  Probleme  einfiihren  und  zur  Weiterarbeit  anregen.  Zur  Vertiefung 
des  dargebotenen  Stoffes  seien  folgende  Lexika  und  Handbucher  empfohlen:  C.  Andresen, 
Die  Kirchen  der  alten  Christenheit,  Stuttgart  -  Berlin  -  Koln  -  Mainz  1971;  ders.,  Ein- 
fiihrung  in  die  christl.  Archaologie,  Gottingen  1971;  Dictionnaire  d’Archeologie  Chretienne 
et  de  Liturgie,  hrsg.  von  F.  Cabrol  u.  Leclercq,  Paris  1924  ff.;  Lexikon  filr  Theologie  und 
Kirche,  2,  Auflage  hrsg.  von  J.  Hofer  u.  K.  Rahner,  Freiburg/Br.  1957  ff,;  Polnyj  Pravoslav- 
nyj  Bogoslovskij  BiciklopediCeskij  Slovaf,  Sankt  Petersburg  1913  ff.;  Reallexikon  fiir  Anti- 
ke  und  Christentum,  hrsg.  von  Th.  Klauser,  Stuttgart  1941  (1950  ff.);  Die  Religion  in  Ge- 
schichte  und  Gegenwart,  3.  Auflage  hrsg.  von  K.  Galling,  Tubingen  1956  ff.  SchlieBIich  sei 
auf  die  Christliche  Ikonographie  in  Stichworten  von  H.  Sachs,  E.  Badstiibner  und  H.  Neu¬ 
mann,  4.  Auflage  Leipzig  1991,  hingewiesen. 

Der  Informationsbereich  des  Worterbuches  ist  in  seinem  Titel  angegeben.  Sein  Hauptau- 
genmerk  liegt  bei  der  byzantinisch-slavischen  Liturgie  und  Kunst,  wobei  die  in  der  Alten 
Kirche  erkennbaren  Entwicklungen  zur  Erklarung  herangezogen  werden.  Denn  ich  bin  der 
Auffassung,  daB  es  zu  einer  Fehleinschatzung  der  „byzantinischen  Form'1  tiberhaupt  kom- 
men  kann,  wenn  man  diese  Zusammenhange  nicht  beriicksichtigt.  AUein  das  schwierige 
Problem  der  verschiedenen  byzantinischen  Renaissancen  ist  ohne  Kenntnis  der  (kulturge- 
schichtlich  gesehen)  im  Spathellenismus  angesiedelten  friihen  Kirche  unverstandlich.  Das 
gleiche  gilt  ftir  die  Geschichte  der  Liturgie. 

Ausgangspunkt  des  Worterbuches  ist  die  Einsicht  in  die  umfassende  Integrationskraft  der 
byzantinischen  Liturgie  -  das,  was  die  russische  Sprache  als  cel’nost’  bezeichnet.  Daraus  er- 
geben  sich  eine  Fulle  von  komplizierten  Zwischenbeziehungen  zur  Kunst,  zu  Kirchenbau, 
Kirchendichtung  und  Kirchenmusik,  ebenso  zum  Kirchenrecht  und  zur  spezifischen,  von 
mir  Kultusasthetik  genannten  Asthetik.  Die  Kunst  selbst  kann  nicht  als  in  sich  allein  ruhen- 
de  GroBe  verstanden  werden,  sondern  ist  eingebunden  in  eine  hierarchisch  gegliederte 
kirchliche  Sozietat  und  stellt  eines  ihrer  wichtigsten  Medien  der  Lehrinformation  dar.  Von 
daher  gesehen,  ergeben  sich  unter  anderem  dialektische  Behiehungen  zu  Haresie  und  Gno¬ 
sis,  die  nicht  ohne  Auswirkungen  auf  die  Ikonographie  geblieben  sind.  Es  ist  verstandlich, 
dafi  eine  Reihe  von  Zusammenhangen,  die  im  Worterbuch  verarbeitet  wurden,  nur  mit  Hil- 
fe  der  Religionsgeschichte  und  -soziologie  einsichtig  gemacht  werden  konnten.  Eine  weite- 
re  groBe  Zahl  von  Zwischenbeziehungen  der  Liturgie  zu  Bereichen  der  byzantinischen  und 
slavischen  Kulturen  wird  der  Benutzer  selbst  entdecken. 

Aus  der  Absicht  und  dem  Aufbau  des  Worterbuches  ergibt  sich,  daB  es  sich  an  eine  groBe 
interessierte  Leserschaft  wendet,  also  sowohl  Theologen  als  auch  Kunsthistoriker,  Kultur- 
geschichtler,  Slavisten,  Byzantinisten,  Religionsgeschichtler  und  allgemeininteressierte 
Laien  erreichen  will.  Dazu  sollen  auch  die  mehrsprachigen  Stichwortregister  im  Anhang 
verhelfen,  die  der  Erscblieflung  entsprechender  Spezialausdriicke  vor  allem  im  Grie- 
chischen  und  Russischen  dienen  sollen.  Im  Interesse  der  Benutzer  und  der  besseren  Les- 
barkeit  sind  sowohl  die  Verweiszeichen  als  auch  die  Abkiirzungen  auf  ein  MindestmaB 
beschrankt,  mit  Ausnahme  der  in  den  Literaturangaben  zu  jedem  Artikel  benutzten  Ab- 
breviationen,  die  in  einem  besOnderen  Abkiirzungsverzeichnis  entschlusselt  sind. 
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ABKURZUNGSVERZEICHNISSE 
ABKURZUN  GEN  BIBLISCHER  BUCHER 
A  lies  Testament 


1.  Chron. 

1.  Buch  der  Chronik 

Klagel. 

Klagelieder 

2.  Chron. 

2.  Buch  der  Chronik 

Mai. 

Maleachi 

Dan. 

Daniel 

Pred.  Salom. 

Prediger  Salomo 

Habak. 

Habakuk 

Ps. 

Psalm 

Hes. 

Hesekiel 

Spr.  Salom. 

Spruche  Salomos 

Hohesl. 

Hoheslied 

1.  Sam. 

1.  Buch  Samuel 

Jes. 

Jesaja 

2.  Sam. 

2.  Buch  Samuel 

Neues  Testament 

Apg- 

Apostelgeschichte 

Matth. 

Matthaus-Evangelium 

Eph. 

Epheserbrief 

Offb. 

Offenbarung  des  Johannes 

Gal. 

Galaterbrief 

Phil. 

Philipperbrief 

Hebr. 

Hebraerbrief 

Rom. 

Romerbrief 

Jak. 

Jakobusbrief 

1.  Thess. 

erster  Thessalonicherbrief 

Joh. 

Johannes-Evangelium 

2.  Thess. 

zweiter  Thessalonicherbrief 

Kol. 

Kolosserbrief 

1.  Tim. 

erster  Timotheusbrief 

1.  Kor. 

erster  Korintherbrief 

2.  Tim. 

zweiter  Timotheusbrief 

2.  Kor. 

zweiter  Korintherbrief 

Tit. 

Titusbrief 

Luk. 

Lukas-Evangelium 

Mark. 

Markus-Evangelium 

1.  Clem. 

erster  Clemensbrief 

ALLGEMEINE  ABKURZUNGEN 


Abb. 

Abbildung  im  Text 

hg.,Hg. 

herausgegeben,  Herausgeber 

Abh. 

Abhandlung(en) 

hi.,  HI. 

heilig,  Heiliger 

Abschn. 

Abschnitt(e) 

Intern. 

Internationaler 

Abt. 

Abteilung 

Jb. 

Jahrbuch 

allg. 

allgemein(e,  -er,  -es) 

Jh.,  Jt.,  Jz. 

Jahrhundert,  -tausend, 

Anm. 

Anmerkung 

-zehnt 

Aufl. 

Auflage 

kath. 

katholisch 

Beitr. 

Beitrage 

lat. 

lateinisch 

bes. 

besonders 

Lit. 

Literatur 

byz. 

byzantinisch(e,„.) 

MA,  ma 

Mittelalter,  mittelalterlich 

Congr. 

Congress 

masch. 

maschinenschriftlich(e) 

Darst. 

Darstellung(en) 

Mitt. 

Mitteilung(en) 

ders.,  dies. 

derselbe,  dieselbe(n) 

orth. 

orthodox 

Diss. 

Dissertation 

pass. 

passim,  vereinzelt 

dt. 

deutsch 

phil. 

philosophisch(e) 

europ. 

europaisch 

Reg. 

Register 

ev. 

evangelisch 

Schr. 

Schrift(en) 

Fasc. 

Faszikel 

s.,  -> 

siehe 

Fs. 

Festschrift 

Sb. 

Sitzungsbericht 

Gesch. 

Geschichte 

Tab. 

Tabelle,  Ubersieht 

Abgekiirzt  zitierte  Literatur 

grch.  griechisch  Taf.  Tafel 

Habil.-Schrift  Habilitationsschrift  Wiss.  Wissenschaft(liche) 

hebr.  hebraisch  Zs.  Zeitschrift 

Ferner  wurden  attributiv  gebrauchte  Adjektive  auf  -isch  und  -lich  in  eindeutigen  Fallen  ab- 

gekiirzt  (z.  B.  bibl.  Bericht  =  biblischer  Bericht,  christl.  Kunst  =  christliche  Kunst).  Die 

Stichworter  sind  innerhalb  des  betreffenden  Artikels  auf  ihre  Anfangsbuchstaben  verkiirzt. 


ABGEKURZT  ZITIERTE  LITERATUR 


AB 

AIPH 

ALW 

Anthologia  Graeca 

ArtB 

ARW 

AuC 

Baumstark 

Beck 


BenM 

Bildatlas 

Bludau 

BoTr 

BoV 

Braun,  Altar 

Braun,  Altargerat 

Braun,  Attribute 

Braun,  Gewandung 

Braun,  Paramente 

Braun,  Reliquiare 

Brightman 

ByZ 

BZS 

CAr 

Corsi  Ravenna 

CQR 

Daniel 


Analecta  Bollandiana,  Bruxelles 

Annuaire  de  1’Institute  de  Philologie  et  d’Histoire 

Orientales  et  Slaves,  Bruxelles 

Archiv  fUr  Liturgiewissenschaft,  Regensburg 

Anthologia  Graeca  Carminum  Christianorum,  hg.  von 

W.  Christ  u.  M.  Paranikas,  Leipzig  1871 

Art  Bulletin,  New  York 

Archiv  fur  Religionswissenschaft,  Leipzig  u.  a. 

Antike  u.  Christentum,  Munster  (Westf.) 

A.  Baumstark,  Comparative  Liturgy,  London  1958 
H.-G.  Beck,  Kirche  u.  theologische  Literatur  im  byzan- 
tinischen  Reich,  Milnchen  1959,  19772  (hingewiesen 
wird  auf  die  1.  Auflage) 

Benediktinische  Monatsschrift,  Beuron 

F.  van  der  Meer,  Chr.  Mohrmann,  Bildatlas  der  friih- 

christlichen  Welt,  Giitersloh  1959 

Aug.  Bludau,  Die  Pilgerreise  der  Aetheria,  Paderbom 

1927 

Bogoslovskie  Trudy,  Moskau 

Bogoslovskij  Vestnik,  Sergiev  Posad  u.  Moskau 

J.  Braun,  Der  christliche  Altar  in  seiner  geschichtlichen 

Entwicklung,  2  Bde.,  Miinchen  1924 

J.  Braun,  Das  christliche  Altargerat  in  seinem  Sein  u. 

seiner  Entwicklung,  Miinchen  1932 

J.  Braun,  Tracht  u.  Attribute  der  Heiligen  in  der  deut- 

schen  Kunst,  Stuttgart  1943 

J.  Braun,  Die  liturgische  Gewandung  in  Occident  u. 
Orient,  Freiburg/Br.  1907 

J,  Braun,  Die  liturgischen  Paramente  in  Gegenwart  u. 
Vergangenheit,  Freiburg/Br.  19242 
J.  Braun,  Die  Reliquiare  des  christlichen  Kultus  u.  ihre 
Entwicklung,  Freiburg/Br.  1940 

F.  E.  Brightman,  Liturgies  Eastern  and  Western.  I. 
Eastern  Liturgies,  Oxford  1896 
Byzantinische  Zeitschrift,  Leipzig  u.  a. 

Byzantinoslavica,  Prag 
Cahiers  Archeologiques,  Paris 

Corsi  di  Cultura  sulFArte  Ravennate  e  bizantina,  Ra¬ 
venna 

.Church  Quarterly  Review,  London 

Herm.  Adalb.  Daniel,  Codex  Liturgicus  Orientalis  in 

Epitomen  redactus,  Bd.  IV,  Leipzig  1853 
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Abgekiiizt  zitierte  Literatur 

Dassmann 

Delehaye,  Legendes 

Delehaye,  Origines 

Delehaye,  Saints  Militaires 

Delehaye,  Stylites 
Dix 

Dolger,  Ichthys 

DOP 

ECQ 

ECR 

Eisenhofer 

EO 

EphLit 

Euchariste 

Faensen/Iwanow/Beyer 

Feine 

Felicetti-Liebenfels,  Geschichte1 
Felicetti-Liebenfels,  Geschichte2 
Fendt 

Frlihe  Ikonen 

GBA 

Georgievskij 

Goar 

GodiSnik 

Grabar,  Empereur 
Grabar,  Iconoclasme 
Grabar,  Martyrium 

Handbuch 

Handbuch  Ostk.kunde 
Hanssens 


E.  Dassmann,  Sundenvergebung  durch  Taufe,  BuBe  und 
Martyrerfiirbitte  in  den  Zeugnissen  frtlhchristlicher 
Frdmmigkeit  u.  Kunst,  Munster  (Westf.)  1973 

H.  Delehaye,  Les  Legendes  Hagiographiques,  Bruxelles 
1955“ 

H.  Delehaye,  Les  Origines  du  Culte  des  Martyrs,  Bru¬ 
xelles  1933 

H.  Delehaye,  Les  Legendes  Grecques  des  Saints  Militai¬ 
res,  Paris  1909 

H.  Delehaye,  Les  Saints  Stylites,  Bruxelles  -  Paris  1923 
Gr.  Dix,  The  Shape  of  the  Liturgy,  London  I9608 

F.  J.  Dolger,  Ichthys.  Das  Fischsymbol  in  friihchristli- 
cher  Zeit,  1-5,  Miinster  (Westf.)  1928-1943 
Dumbarton  Oaks  Papers,  Cambridge  (Mass.) 

Eastern  Churches  Quaterly,  Ramsgate 

Eastern  Churches  Review,  Oxford  (London) 

L.  Eisenhofer,  Handbuch  der  katholischen  Liturgik, 
2  Bde.,  Freiburg/Br.  I9412 
fichos  d’Orient,  Paris 

Ephemerides  Liturgicae,  Citta  del  Vaticano 
N.-M.  Denis,  R.  Boulet,  Eucharistie  ou  la  Messe  dans 
ses  varietes,  son  histoire  et  ses  origines,  Paris  1953 
H.  Faensen,  W.  Iwanow,  K.  G.  Beyer,  Altrussische  Bau- 
kunst,  Berlin  1972 

H.  F.  Feine,  Kirchliche  Rechtsgeschichte,  1.  Bd.,  Wei¬ 
mar  1955 

W.  Felicetti-Liebenfels,  Geschichte  der  byzantinischen 
Ikonenmalerei,  Olten/Lausanne  1956 
W.  Felicetti-Liebenfels,  Geschichte  der  russischen  Iko¬ 
nenmalerei,  Graz  1972 

L.  Fendt,  EinfUhrung  in  die  Liturgiewissenschaft,  Berlin 
1958 

Friihe  Ikonen.  Sinai,  Griechenland,  Jugoslawien,  von  K. 
Weitzmann,  M.  Chatzidakis,  K.  Miatev,  Sv.  Radojfid, 
Wien  u.  Mtinchen  1965 
Gazette  des  Beaux-Arts,  Paris  u.  a. 

A.  J.  Georgievskij,  tinoposledovanie  Bozestvennoj  Li- 
turgii,  Moskau 

J.  Goar,  Euchologion  sive  Rituale  Graecorum,  Venedig 
1730 

Godisnik  na  Duchovnata  Akademija  „Sv.  Kliment“,  So- 
fija 

A.  Grabar,  L’Empereur  dans  l’Art  Byzantin,  Recher- 
ches  sur  l’Art  Officiel  de  l’Empire  d’Orient,  Paris  1936 
A.  Grabar,  L’lconoclasme  Byzantin.  Dossier  Archeolo- 
gique,  Paris  1957 

A.  Grabar,  Martyrium.  Recherces  sur  le  Culte  des  Reli- 
ques  et  l’Art  Chretien  Antique,  1.  Architecture,  2.  Ico- 
nographie,  Paris  1946 

Handbuch  der  Litrugiewissenschaft,  hg.  von  A.-G.  Mar- 

timort,  2  Bde.,  Leipzig  1965, 1967 

Handbuch  der  Ostkirchenkunde,  hg.  von  W.Nyssen, 

H.  J.  Schulz,  P.Wiertz,  Bd.I,  II,  Dusseldorf  1984,  1989 

I.  M.  Hanssens,  Institutiones  Liturgicae  de  Ritibus 
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Heiler 

Heilige  GesSnge 
Hermeneia 
Heyer 
HJ 


Abgekiirzt  zitierte  Literatur 

Orientalibus,  Bd.  2-3  u.  Appendix,  Roma  1930-1932 
Fr.  Heiler,  Die  Ostkirchen,  Miinchen  -  Basel  1971 
E.  Benz,  H.  Thum,  C.  Floras,  Das  Buch  der  Heiligen  Ge- 
sange  der  Ostkirche  (mit  Schallplatte),  Hamburg  1962 
Zeitschrift  fiir  Ostkirchliche  Kunst.  Hermeneia,  Schrift- 
leitung  N.  Thon,  Recklinghausen 
Fr.  Heyer  (Hg.),  Konfessionskunde,  Berlin  u.  New  York 
1972 

Historisches  Jahrbuch  der  Gorresgesellschaft,  Miinchen 


Irdnikon 

Jb.  des  DAI 

JEH 

JLH 

JLW 

JOB 

JOBG 

JThS 

Jungmann 

Kairos 

Kellner 


Kirchhoff-Schollmeyer1  >' 


Kirchhoff-Schollmeyer1  <2 
Kirchhoff-Schollmeyer2 


Kirchhoff-Schollmeyer3 

Rotting 


La  Priere1 


La  Priere2’1 


La  Prifere  2’2 
La  Priere3 


Irenikon,  Chevetogne 

Jahrbuch  des  Deutschen  Archaologischen  Instituts 
Journal  of  Ecclesiastical  History,  London 
Jahrbuch  fiir  Liturgik  und  Hymnologie,  Kassel 
Jahrbuch  fiir  Liturgiewissenschaft,  Miinster 
Jahrbuch  der  Osterreichischen  Byzantinistik,  Wien  - 
Koln  -  Graz 

Jahrbuch  der  Osterreichischen  Byzantinischen  Gesell- 
schaft,  Wien 

Journal  of  Theological  Studies,  Oxford  u.  a. 

J.  A.  Jungmann,  Missarum  Sollemnia.  Eine  genetische 
Erklarung  der  romischen  Messe,  2  Bde.,  Freiburg/Br. 
1962s 

Kairos.  Zeitschrift  fiir  Religionswissenschaft  und  Theo- 
logie,  Salzburg 

H.  Kellner,  Heortologie  oder  die  geschichtliche  Ent- 
wickiung  des  Kirchenjahres  und  der  Heiligenfeste,  Frei¬ 
burg/Br.  19113 

Die  Ostkirche  betet.  Hymnen  aus  den  Tagzeiten  der  by¬ 
zantinischen  Kirche.  Ubertragen  und  hg.  von  K.  Kirch- 
hoff,  2.  Auflage  uberarbeitet  von  Chr.  Schollmeyer, 
Munster  (Westf.)  1962 

Die  Ostkirche  betet.  Hymnen  aus  den  Tagzeiten  der  by¬ 
zantinischen  Kirche  ...,  Munster  (Westf.)  1963 
Osterjubel  der  Ostkirche.  Hymnen  aus  der  funfzigtagi- 
gen  Osterfeier  der  byzantinischen  Kirche.  ...,  Munster 
(Westf.)  1961 

Hymnen  der  Ostkirche.  Dreifaltigkeits-,  Marien-  und 
Totenhymnen  Munster  (Westf.)  1960 
B.  Rotting,  Peregrinatio  Religiosa.  Wallfahrten  in  der 
Antike  und  das  Pilgerwesen  in  der  alten  Kirche,  Mun¬ 
ster  (Westf.)  1950 

La  Pridre  de  l’Eglise  de  Rite  Byzantin.  I:  L’Office  Divin. 
La  Liturgie.  Les  Sacrements.  Hg.  von  R.  P.  E.  Merce- 
nier,  Fr.  Paris,  Chevetogne  1937 

La  Priere  de  I’Eglise  de  Rite  Byzantin.  II,  1:  Grandes 
Fetes  Fixes.  Hg.  von  R.  P.  E.  Mercenier,  Gr.  Bainbridge, 
Chevetogne  1937 

La  Priere  de  l’Eglise  de  Rite  Byzantin.  II,  2:  Les  Fetes. 
L'Acathiste,  la  Quinzaine  de  Paques,  l’Ascenion  et  la 
Pentecotc.  Hg.  von  R.  P.  E.  Mercenier,  Chevetogne  1948 
La  Prifere  de  I’Eglise  de  Rite  Byzantin.  HI:  Dimanche. 
Office  selon  les  huit  tons.  OKTOECHOS.  Eingefiihrt 
von  N.  Egender,  Ch.  Hannick.  Chevetogne  1972 
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Abgekiirzt  zitierte  Literutur 

Lazarev 

LChl 


LdK 


LexMa 

Lietzmann 


LJb 

Maltzew^ 

Maltzew2 

Maltzew3 

Maltzew4 

Maltzew5 

Maltzew6 

Messager 

MGG 

Milasch 

MMB 


Nilles 


Onasch,  Ikonen 
Onasch,  Ikonenmalerei 

Onasch,  Konfessionskunde 

Onasch,  Weihnachtsfest 

OrChr* 

OrChr 
OrChr  Anal 
OrChrPer 
Orthodoxe  Kirche 

OstKSt 

Palikarova-Verdeil 


POC 


V.  N.  Lazarev,  Istorija  Vizantijskoj  2ivopisi,  Bd.  1,  2, 
Moskau  1947, 1948 

Lexikon  der  Christlichen  Ikonographie.  Hg.  von  E. 
Kirschbaum,  Bd.  1-4:  Allgemeine  Ikonographie,  Bd.  5-8: 
Ikonographie  der  Heiligen,  Rom  -  Freiburg  -  Basel  - 
Wien  1968-1976  (Sonderausgabe  1990) 

Lexikon  der  Kunst.  Architektur,  Bildende  Kunst,  Ange- 
wandte  Kunst,  Industrieformgestaltung,  Kunsttheorie, 
Bd.  1-5,  Leipzig  1968-1978  (In  Neuauflage  erschienen 
Bd.1, 1987,  Bd.II,  1989) 

Lexikon  des  Mittelalters,Bd.I  ff.,MUnchen  und  Zurich 
1980  ff. 

H.  Lietzmann,  Messe  u.  Herrenmahl.  Eine  Studie  zur 
Geschichte  der  Liturgie,  Bonn  1926  (Berlin  1955,  Re¬ 
print) 

Liturgisches  Jahrbuch,  Munster  (Westf.) 

A.  P.  Maltzew,  Die  Gottlichen  Liturgien,  Berlin  1890 
A.  P.  Maltzew,  Bitt-,  Dank-  und  Weihegottesdienste, 
Berlin  1897 

A.  P.  Maltzew,  Begrabnisritus  und  einige  spezielle  und 
altertiimliche  Gottesdienste,  Berlin  1898 
A.  P.  Maltzew,  Fasten-  und  Blumentriodion,  Berlin  1899 
A.  P.  Maltzew,  Menologion,  2  Bde.,  Berlin  1900-1901 
A.  P.  Maltzew,  Oktoechos,  2  Bde.,  Berlin  1903-1904 
Messager  de  l’Exarchat  du  Patriarchat  Russe  en  Europe 
Occidentale,  Paris 

Die  Musik  in  Geschichte  und  Gegenwart,  Kassel  1949  ff. 
N.  Milasch,  Das  Kirchenrecht  der  morgenlandischen 
Kirche,  Mostar  19052 

Monumenta  Musicae  Byzantinae,  Kopenhagen  u.  a.  - 
Subs.  =  Subsidia;  Lect.  =  Lectionaria;  Transcr.  =  Tran- 
scripta 

N.  Nilles,  Kalendarium  Manuale  utriusque  Ecclesiae 
Orientalis  et  Occidentalis,  2  Bde.,  Oeniponte  (Inns¬ 
bruck)  1896, 1897 
K.  Onasch,  Ikonen,  Berlin  1961 

K.  Onasch,  Die  Ikonenmalerei.  Grundztige  einer  syste- 
matischen  Darstellung,  Leipzig  1968 
K.  Onasch,  Konfessionskunde  der  orthodoxen  Kirchen, 
Berlin  1962 

K.  Onasch,  Das  Weihnachtsfest  im  orthodoxen  Kirchen- 
jahr.  Liturgie  und  Ikonographie,  Berlin  1958 
Oriens  Christianus,  Roma  u.  a. 

Orientalia  Christiana,  Roma 

Orientalia  Christiana  Analecta,  Roma 

Orientalia  Christiana  Periodica,  Roma 

Die  Orthodoxe  Kirche  in  griechischer  Sicht,  hg.  von  P. 

Bratsiotis,  2  Bde.,  Stuttgart  1959, 1960 

Ostkirchliche  Studien,  Wurzburg 

R.  Palikarova-Verdeil,  La  Musique  Byzantine  chez  les 

Bulgares  et  les  Russes  (du  IXe  au  XlVe  siecle),  Copen- 

hague  -  Boston  1953  (=  MMB,  Subs.,  Ill) 

Proche-Orient  Chrdtien,  Jerusalem 
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Pokrovskij 

Quasten 

Raes 

RBK 


REByz 
Rice,  Byzanz 
RivAC 
ROC 

Rothemund 

RQ 

RSR 

Schiller 

Schulz,  Die  byz.  Liturgie 


SK 

StdO 

ThGl 

ThLZ 

ThQ 

TODL 

Ouspensky  -  Lossky 


ViChr 

Volbach,  Kunst 

Volbach  -  Lafontaine-Dosogne 
VV 

Weitzmann 

Wellen 

Wellesz 

Werner 

WieSlavJb 

ZDPV 


Abgekiirzt  zitierte  Literatur 

N.  V.  Pokrovskij,  Evangelie  v  Pamjatnikach  Vizantijs- 
kich  i  Russkich,  S.  Peterburg  1892 

J.  Quasten,  Patrology.  Bd.  1  ff.,  Westminster,  Maryland 
1950  ff. 

A.  Raes,  Introductio  in  Liturgiam  Orientalem,  Roma  1947 
Reallexikon  zur  Byzantinischen  Kunst,  unter  Mitwir- 
kung  von  M.  Restle  hg.  von  K.  Wessel,  Bd.  1  ff.,  Stutt¬ 
gart  1966  ff. 

Revue  des  Etudes  Byzantines,  Paris 

D.  T.  Rice,  Kunst  aus  Byzanz,  Mtlnchen  1959 
Rivista  di  Archeologia  Cristiana,  Roma 
Revue  de  l’Orient  Chretien,  Paris  1896 

B.  Rothemund,  Handbuch  der  Ikonenkunst,  Miinchen 
1966 

Romische  Quartalsschrift  fur  christliche  Altertumskun- 
de  und  fUr  Kirchengeschichte,  Freiburg/Br. 

Recherches  de  Science  Religieuse,  Paris 

G.  Schiller,  Ikonographie  der  christlichen  Kunst,  Bd.  1 
ff.,  Giltersloh  1966  ff. 

H. -J.  Schulz,  Die  byzantinische  Liturgie.Glaubenszeug- 
nis  und  Symbolgestalt,2.,tiberarbeitete  u.  erweiterte 
Auflage.Mit  neuen  Untersuchungen  zur  altesten  liturgi- 
schen  Oberlieferung  u.  ihrer  okumenischen  Bedeutsam- 
keit, Trier  1980 

Seminarium  Kondakovianum,  Bd.  1  ff.,  Prag  1927  ff. 
Stimme  der  Orthodoxie,  Berlin 
Theologie  und  Glaube,  Paderborn 
Theologische  Literaturzeitung,  Leipzig 
Theologische  Quartalsschrift,  Tiibingen 
Trudy  Otdela  Drevnerusskoj  Literatury,  Leningrad 
L.  Ouspensky  u.  VI.  Lossky,  Der  Sinn  der  Ikonen.  Bern 
u.  Olten  1952  (L.  Ouspensky  u.  VI.  Lossky,  The  Mea¬ 
nings  of  Icons,  translated  by  G.E.H.Palmer  and  E. 
Kadloubovsky,  New  York  1989) 

Vigiliae  Christianae,  Amsterdam 

W.  F.  Volbach,  Friihchristliche  Kunst.  Die  Kunst  der 

Spatantike  in  West-  u.  Ostrom,  Miinchen  1958 

W.  F.  Volbach  u.  J.  Lafontaine-Dosogne  (Hg.),  Byzanz 

u.  der  Christliche  Osten,  Berlin  1968 

Vizantijskij  Vremennik,  Petersburg  -  Moskau 

K.  Weitzmann,  The  Monastery  of  Saint  Catherine  at 
Mount  Sinai.  The  Icons.  Vol.  I:  From  the  sixth  to  the 
tenth  century,  Princeton,  N.  J.,  1976 

G.  A.  Wellen,  Theotokos.  Eine  ikonographische  Ab- 
handlung  tiber  das  Gottesmutterbild  in  fruhchristlicher 
Zeit,  Utrecht  -  Antwerpen  1961 

E.  Wellesz,  A  History  of  Byzantine  Music  and  Hymno- 
graphy,  Oxford  19612 

E.  Werner,  The  Sacred  Bridge.  The  Interdependence  of 

Liturgy  and  Music  in  Synagogue  and  Church  during  the 

first  Millenium,  London  -  New  York  1959 

Wiener  Slavistisches  Jahrbuch,  Wien 

Zeitschrift  des  Deutschen  Palastinavereins,  Wiesbaden 

u.  a. 
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Abgekiirzt  zitierte  Literatur 

ZKG 

ZKTh 

ZMP 

ZNW 


Zeitschrift  fiir  Kirchengeschichte,  Stuttgart  u.  a. 
Zeitschrift  ftlr  Katholische  Theologie,  Wien  u.  a. 

Zurnal  Moskovskoj  Patriarchii,  Moskau  (Engl.  Ausgabe: 
JMP) 

Zeitschrift  fiir  Neutestamentliche  Wissenschaft,  Berlin 
u.  a. 
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A 

Abendgottesdienst  (grch.  hesperinon,  n.; 
russ.  vecemja,  f.;  lat.  vespera,  f.;  dt.  Vesper). 
Der  A.  bildete  in  altchristl.  Zeit  den  ersten 
Teil  eines  nicht  zuletzt  aus  oriental.  Klima- 
verhaltnissen  zu  verstehenden  Komplexoffi- 
ziums,  das  aus  A.,  Vigil  (-»  Nachtwache), 
Nachtgottesdienst,  Mitternachtsgottesdienst 
u.  Morgengottesdienst  (— >  auch  Stunden- 
gottesdienst)  bestand.  Noch  heute  fallt  am 
Samstag  u.  am  Vorabend  der  groBen  Feste 
der  A.  mit  der  Vigil  u.  dem  Morgengottes¬ 
dienst  zusammen.  Dem  A.  ging  die  im  paga- 
nen  (heidnischen)  u.  jtid.  Bereich  verbreite- 
te  Lichterdanksagung  (lat.  lucernarium; 
grch.  lychnikon)  bei  einbrechender  Dunkel- 
heit  (lat.  vesper,  ‘Abendstern’)  voraus. 
Wahrscheinlich  verband  man  im  Osten  die¬ 
ses  Lychnikon  mit  dem  Speisungsmahl,  der 
Agape.  Im  4.  Jh.  war  in  Jerusalem  der 
Zeugnisort  (— »  Martyrion)  der  Grabeshohle 
Mittelpunkt  des  Lichnicons  (=  lychnikon), 
wobei  wahrend  des  Einzugs  des  Biscbofs 
Lichter  od.  Lampen  (-»  Licht)  angeztindet 
u.  die  Abendpsalmen  (psalmi  lucernares)  re- 
zitiert  wurden  (Ps.  13;  113;  130,  in  Antio- 
chien  nur  Ps.  141).  Die  Kirchenordnung 
Hippolyts  v.  Rom  (um  220),  die  Apostol. 
Konstitutionen  (4./5.  Jh.,  ->  Kirchenrecht) 
u.  die  gall.  Pilgerin  Egeria  bezeugen  an- 
nahernd  denselben  Aufbau  des  A.es: 
Abendpsalmen  mit  — »  Antiphonen,  Bischofs- 
einzug,  Hymnengesang  u.  Gebete,  Entlas- 
sung.  Diesem  Gemeindegottesdienst  ging 
eine  Form  voraus,  bei  der  nach  jiid.  Sitte 
das  Lucernarium  im  Kreise  der  Familie  be- 
gangen  wurde,  vielleicht  schon  mit  dem  alt¬ 
christl.  — »  Abendlied.  Gregor  v.  Nyssa  (gest. 
394)  weiB  von  der  Lichterdanksagung  fur 
Sterbende.  Sie  erhielt  einen  neuen  Sinn 
durch  das  Osteriicht  in  der  Grabeshohle, 
von  dem  schon  Egeria  berichtet  (-» 
Ostern).  Mit  diesem  war  der  Ansatz  fiir  die 
Erklarung  (->  Mystagogie)  des  byz.  A.es  ge- 
geben,  wei  sie  in  der  Liturgie  der  vorge- 
weihten  Gaben  zum  Ausdruck  kommt,  in 
der  sich  der  Liturg  vom  Altar  als  Symbol 


des  Grabes  Christi  mit  einem  Leuchter  in 
der  Hand  weg-  u.  zur  Gemeinde  hinwendet. 
Die  unten  (Pkt.  7)  genannte  Lite  hat  ihr 
Vorbild  im  Auszug  der  Jerusalemer  Ge¬ 
meinde  aus  der  Anastasiskirche  (->  Kir- 
chenbau,  Pkt.  2b)  zum  Golgathafelsen. 

Die  wesentl.  Teile  des  byz.  A.  es  sind: 

(1)  Eingangsgebete,  (2)  Eingangspsalm 
(grch.  prooimiakos  psalmos:  Ps.  104)  mit  7 
Stillgebeten,  (3)  GroBe  Kollekte  (—>  Synap- 
te)  mit  anschlieBendem  Psalterabschnitt  (—> 
Kathisma,  — >  auch  Stichologie),  (4)  Lich- 
teranztlnden  mit  dem  Psalmengebet  (—>  Ky- 
rie  ekekraxa)  u.  mit  —>  Antiphona,  (5) 
wahrend  des  Abendlieds  Einzug  des  Bi- 
schofs  mit  Klerus,  (6)  Lesungen,  (7)  liturg. 
Gebet  (->  Ektenie);  an  groBen  Feiertagen 
tritt  eine  Lite  (eine  mit  einer  Litanei  ver- 
bundene  Prozession)  hinzu,  (8)  der  Lob- 
gesang  des  Symeon  (-»  Nunc  dimittis), 
Dreieinigkeitshymnen  (— »  Trishagion),  Va- 
terunser,  (9)  Entlassung.  -  Zu  Veranderun- 
gen  — >  Nachtwache. 

Wegen  seiner  reichen  Hymnenausstattung 
erhielt  der  byz.  A.  auch  die  Bezeichnung 
„Gesangsvesper“  (grch.  lychnikon;  russ.  pe- 
snennaja  vecernja,  svelilo  nocnoe).  Vom  8. 
bis  11.  Jh.  bildeten  sich  2  Formen  des  A.es 
heraus:  die  GroBe  Vesper  am  Vorabend  ei¬ 
nes  Hochfestes  mit  Einzug  des  Bischofs  u. 
die  Kleine  Vesper  (russ.  vsednevnaja 
vecernja)  ohne  Einzug  an  gewohnl.  Tagen. 

Lit.:  A.  Baumstark,  Nocturna  Laus,  Mtmster  1956; 
Daniel,  289-295;  Eisenhofer  2,  537  f.;  Goar,  28-39; 
La  Prifere1,  3-30;  2,  330  f.;  Raes,  101-206;  N.  Us- 
penskij,  Pravoslavnaja  Vecemja,  BoTr  1,  1960,  5 
bis  52;  G.  Winkler,  liber  die  Kathedralvesper  in 
den  verschiedenen  Riten  des  Ostens,  ALW  16, 
1974,  53-103;  R.  Zerfass,  Die  Schriftlesung  im  Ka- 
thedraloffizium  Jerusalems,  Milnster  (Weslf.) 
1968,  Reg.:  Abendoffizium;  K.  Gamber,  Sacrifi- 
cium  Vespertinum.  Lucernarium  u.  eucharist. 
Opfer  am  Abend  u.  ihre  Abhangigkeit  von  den 
Riten  der  Juden,  Regensburg  1983;  K.  Sponsel, 
Der  ortb.  Vespergottesdienst.  Samtl.  Chor-  u. 
Lektorenteile  nebst  den  Eigentexten  des  Sonn- 
tagsoktoich,  eingerichtet  fiir  mehrstinrmigen  ge- 
mischten  Chor,  Recklinghausen  1988;  S.  Heitz  u. 
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Abendlicd 


S.  Hausammann,  Mysterium  der  Anbetung,  Koln 
1986;  R.  Taft,  „Evening  Thanks".  Toward  to 
Theology  of  Vespers,  Diakoria  13,  1978,  27-50; 
Schulz,  Handbuch  Ostk.kunde  II,  57-65. 

Abendlied.  Das  alteste  christl.  A.,  nach  den 
beiden  ersten  Worten  auch  „Phos  hilaron" 
(grch.,  ‘heiteres  Licht’;  russ.  svet  tichij;  ‘mil- 
des  Licht’;  lat.  lumen  hilare )  genannt,  be- 
steht  aus  3  Strophen.  Unter  dem  Thema  des 
abendl.  Lichtes  ist  die  erste  Strophe  binita- 
risch  (ein  Lobpreis  auf  Gottvater  u.  Sohn), 
die  zweite  trinitarisch  (ein  Lobpreis  auf 
Gottvater,  Sohn  und  hi.  Geist)  formuliert, 
wahrend  die  dritte  einen  Lobpreis  auf  den 
lebenspendenden  Gottessohn  bringt.  Das 
Phos  hilaron  wird  im  allgemeinen  in  das  3., 
von  manchen  auch  in  das  2.  Jh.  datiert.  Zur 
Zeit  Basilius’  des  GroBen  (gest.  379)  war  es 
als  bereits  alter  Bestandteil  der  Lichter- 
danksagung  (— >  Abendgottesdienst)  be- 
kannt.  Dort  ist  es  wie  in  der  Liturgie  der 
vorgeweihten  Gaben  bis  heute  verblieben. 
Text:  s.  Anhang  Nr.  1. 

Lit.:  F.  J.  Dblger,  Der  christl.  Abendhymnus  Phos 
hilaron  u.  die  Lichtdanksagung  der  Kappadokier, 
AuC  5,  1936,  11-26;  Quasten  1,  158;  E.  R.  Smo¬ 
thers,  Phos  hilaron,  RSR  19,  1929,  266-283;  A. 
Tripolitis,  Phos  hilaron.  Ancient  Hymn  and  Mo¬ 
dern  Enigma,  ViChr  24,  1970,  189-196;  Wellesz, 
149-156;  P.  Plank,  Phos  hilardn.  Christushymnus 
und  Lichtdanksagung  der  friihen  Christenheit,  St. 
Ottilien  1989.  -  S.  auch  Lit.  zu  Licht. 

Abendmah).  1.  Zur  Bedeutung  des  A.s,  des 
letzten  Mahles  Christi  mit  seinen  Jiingern 
und  des  Mittelpunktes  der  christl.  Gemein- 


defeier,  — >  Eucharistie,  — >  Liturgie,  — >  Sa- 
krament. 

2.  Die  Ikonographie  des  A.s  hat  die  Berich- 
te  aus  Matth.  26,  17-29;  Mark.  14,  12-25; 
Luk.  22,  7-23;  Joh.  13,  21-30  zur  Vorausset- 
zung.  Sie  unterscheidet  sich  von  der  liturg. 
Auffassung,  wie  sie  in  der  Apostelkom- 
munion  zum  Ausdruck  kommt.  Die  themat. 
Beschrankung  auf  das  letzte  Mahl  Christi 
schuf  ein  nur  wenig  variables,  vom  antiken 
Mahlbild  abhangiges  Grundschema:  Chri- 
stus  ist  mit  seinen  Jiingern  um  einen  Tisch 
zum  A.  versammelt.  Dabei  andern  sich  be- 
stimmte  Einzelheiten  im  Wandel  der  Tisch- 
sitten,  der  GerStschaftcn  u.  Mobel,  so  etwa 
die  Form  des  Tisches.  In  altkirchl.  Zeit  wird 
Christus  auf  dem  antiken  Sofa,  der  Kline 
(grch.),  liegend  dargestellt,  an  der  linken 
Seite  eines  oft  sigmaformigcn  Tisches,  um 
den  herum  sich  die  Jiinger  lagem.  In  spat-  u. 
nachbyz.  Zeit  sitzt  er  in  der  Mitte  des  Ti¬ 
sches  aufrecht  wie  die  Jiinger.  Seit  mittel- 
byz.  Zeit  werden  Judas  u.  Johannes  bes. 
hervorgehoben.  Judas  (ohne  Nimbus)  greift 
mit  Christus  in  die  Brotschale.  Er  wird  oft 
bes.  hafllich  dargestellt  u.  von  den  anderen 
Jiingern  abgesondert.  Das  Hinausgehen  des 
Verraters  aus  dem  A.s-Raum  wird  im  Osten 
sehr  selten  wiedergegeben.  Johannes  liegt 
mit  seinem  Haupt  an  der  Brust  od.  im 
SchoB  Christi.  In  spat-  u.  nachbyz.  Denk- 
malern  wird  gern  die  Lagerung  des  Johan¬ 
nes  mit  dem  Griff  des  Judas  in  den  Brot- 
korb  parallel  gesetzt.  Gruppierungen  von 
im  Gesprach  vertieften  Jiingern  sind  nur  an- 


Abendmahl 


gedeutet  worden.  Isolierte  Gruppen  er- 
scheinen  im  klass.  byz.  A.s-bild  nicht.  Auf 
dem  Balkan  u.  in  Ru Bland  haben  auch  Folk- 
loreelemente  eingewirkt,  die,  wie  etwa  in 
der  Hinterglasmalerei  (— >  Hinterglasbilder), 
das  A.s-Bild  nicht  selten  mit  intim-fami- 
liaren  Ziigen  ausstatteten,  -  Zusammen  mit 
der  FuBwaschung  ist  das  A.  in  den  Passions- 
zyklus  aufgenommen  worden.  -Taf.  2;  Abb. 

Lit.:  E.  Dobbert,  Das  A.  Christi  in  der  bildenden 
Kunsl,  Repertorium  fiir  Kunstwiss.  13,  15,  18, 
1890-1895;  Dolger,  Ichthys  5,  543-610;  J.  Kuhn, 
Die  Darst.  des  A.s  im  Wandel  der  Zeiten,  Schaff- 
hausen  1948;  Lazarev,  Reg.:  Tajnaja  VeUernja;  Po- 
krovskij,  267-291;  LChl  1,  10-18;  LdK  1,  8-10; 
RBK  1,  1-11.  -  S.  auch  Lit.  zu  Apostelkommu- 
nion,  Eucharistie. 

Abgarbild,  Abgarlegende  — >  unter  Acheiro- 
poietos 

Abraham  (hebr.,  ‘Vater  der  Menge’,  ‘Vater 
der  Volker’),  der  erste  der  VerheiBungstra- 
ger  Gottes  im  AT  u.  NT.  Deshalb  spielen 
seine  Person  u.  die  mit  ihr  verbundenen  Er- 
eignisse  in  der  Schriftauslegung  der  Kir- 
chenvater  eine  groBe  Rolle,  die  auch  auf  die 
Kunst  der  Alten  Kirche  eingewirkt  hat. 

Sieht  man  von  der  altesten  Darstellung  in 
der  Synagoge  von  Dura  Europos  (um  230) 
ab,  so  sind  folgende  Szenen  in  der  altkirchl. 
u.  byz. -slav.  Kunst  weit  verbreitet  gewesen: 
(1)  Die  Gastfreundschaft  A.s  (grch.  philoxe- 
nia).  Das  Motiv  des  Besuches  von  3  Man- 
nern  bei  A.  im  Hain  Mamre  (1.  Mose  18)  ist 
von  einer  Reihe  von  Kirchenvatem  u.  spa- 
ter  im  byz.-slav.  Raum  trinitatstypologisch 
verstanden  worden  (— »  Dreieinigkeit).  -  (2) 
Die  Opferung  Isaaks  durch  A.  (1.  Mose  22) 
wurde  schon  sehr  friih  als  Vorbild  (Typos) 
flir  das  Opfer  Christi  aufgefaflt  (vgl.  Hebr. 
11,  19).Diese  Typologien  werden  oft  durch 
die  Darstellung  des  Tisches  bzw.  Opferstei- 
nes  als  christi.  Altar  verdeutlicht.  -  (3)  A.s 
SchoB.  A.,  oft  mit  Isaak  u.  Jakob,  halt  in  sei- 
nem  SchoB  od.  in  einem  Tuch  die  Seelen 
der  Erlosten.  Die  Szene  geht  zuriick  auf  die 
Geschichte  vom  reichen  Mann  u.  vom  ar- 
men  Lazarus  (Luk.  16, 19-31)  u.  gehort  vom 
11.  Jh.  ab  in  die  Darstellung  des  Jiingsten  — > 
Gerichts.  -  (4)  Zyklen  aus  dem  Leben  A.s 
sind  seit  dem  5.  Jh.  als  Mosaiken  in  Kirchen 
Roms  vorhanden  gewesen,  werden  aber  in 
byz.  Zeit  seltener.  Dagegen  finden  sie  sich 


Abt 

in  der  Bibelillustration  (Oktateuch)  haufi- 
ger.  -  (5)  Die  figtirl.  Wiedergabe  zeigt  A.  in 
der  altkirchl.  Sarkophag-Kunst  znnachst  ju- 
gendlich  u.  ohne  Bart.  Dieser  Typ  wird  vom 
5.  Jh.  an  abgelost  durch  den  des  Greises  mit 
langem  Bart.  Vom  9.  Jh.  an  erhalt  er  den 
Nimbus.  Im  AnschluB  an  1.  Mose  14,  14  ff. 
wird  er  nicht  selten  auch  als  berittener  Krie- 
ger  gezeigt.  In  der  Ikonenmalerei  ist  die  iso¬ 
lierte  Gestalt  A.s  seltener.  -  Taf.  64. 

Lit.:  Dassmann,  184-196;  E.  Fascher,  Isaak  u. 
Christus.  Zur  Frage  einer  Typologie  in  Wort  u. 
Bild,  Bild  u.  VerkUndigung,  (Fs.  H.  Juisch)  Berlin 
1962,  38-53;  J.  Hennig,  Zur  Stellung  A.s  in  der  Li- 
turgie,  ALW  9, 1966,  349-366;  Rotting,  107  f.;  La¬ 
zarev,  Reg.:  Avraam;  D.  Lerch,  Isaaks  Opferung 
christlich  gedeutet,  Tubingen  1950;  I.  Speyart  van 
Woerden,  The  Iconography  of  the  Sacrifice  of  A., 
ViChT  15, 1961,  214-255;  LChl  1, 20-35;  LdK  1, 15 
bis  16;  RBK  1, 11-22;  LexMA  1, 52-53. 

Abrenuntiatinn  —>  unter  Taufe 

Abt  (grch./aram.  abbas,  ‘Vater’;  grch.  hegu- 
menos,  kathegumenos,  prohestos,  ‘Leiter’, 
‘Vorsteher’;  russ.  igumen,  nastojatel’),  mit 
monarch.  Gewalt  ausgestatteter  Leiter  eines 
Klosters.  Nach  altkirchl.  Ansicht  besaB  der 
Vorsteher  die  umfassende  Vatervollmacht 
(lat.  patria  potestas )  iiber  eine  monast.  Fa- 
mihe  (lat.  familia  monasterii).  Mit  der  Ent- 
wicklung  des  koinobitischen  (in  der  Ge- 
meinschaft  lebenden)  Monchtums  eng  ver- 
bunden,  wurde  die  Institution  des  A.s  in  der 
Epoche  Justinians  (gest.  565)  im  Kirchen- 
recht  verankert.  Gleichzeitig  wird  auch  die 
Bezeichnung  — »  Archimandrit  fiir  den  A. 
bekannt.  Seitdem  wird  der  A.  auf  Lebens- 
zeit  bei  einem  Mindestalter  von  30  Jahren 
von  seinem  Vorganger  bestimmt,  bedarf 
aber  der  Bestatigung  u.  Weihe  durch  den 
Bischof.  Die  Rechtszustandigkeit  des  letzte- 
ren  gilt  auch  bei  freier  Wahl  des  A.s  durch 
die  Bruderschaft.  Auch  die  Stifter  von  Klo- 
stern  hatten  sich  nicht  selten  in  den  Stifter- 
urkunden  (->  Typikon  [3])  EinfluBnahmen 
auf  die  A.-Wahl  gesichert.  Der  Stellvertre- 
ter  des  A.s  war  der  „Zweite“  (grch.  deu- 
teros).  -  Weiteres  — >  unter  Kloster,  -» 
Monchtum. 

Lit.:  Beck,  132  f.;  P.  de  Meester,  De  Monachico 
Statu  iuxta  Disciplinam  Byzantinam,  Citth  del  Va- 
(icano  1942,  202-291;  I.  Rezdi,  De  Monachismo 
secundum  Recentiorum  Legislationem  Russicam, 
Roma  1952,  67-89;  P.  Salmon  L'Abb6  dans  la  Tra- 
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Acheiropoietos 

dition  Monastique,  Paris  1962;  LChl  5,  9-12  (Ab¬ 
le,  hi.);  LexMA  1,  60-62. 

Acheiropoietos  (grch.  acheiropoietos  eikon, 
f.,  ‘ohne  Hand  gemachtes  Bild’),  legendare 
Darstellung  des  Antlitzes  Christi. 

1.  Das  Adjektiv  acheiropoietos  begegnet  nur 
im  christi.  Sprachgebrauch,  Im  NT  bedeutet 
es  soviel  wie  ‘geistlich’,  ‘himmlisch’  od.  ‘im- 
sinnlich’  (vgl.  Mark.  14,  58;  2.  Kor.  5, 1;  Kol. 
2, 11).  Der  Wortsinn  anderte  sich,  als  die  A. 
in  der  byz.  Malerei  allgemeine  Verbreitung 
fand.  Im  Unterschied  zu  den  vom  Himmel 
gefallenen  Bildern  (grch./lat.  diipetes )  der 
Antike  u.  neuplaton.  Bilderlegenden  ver- 
stand  man  in  Byzanz  unter  der  A.  das  au- 
thentische,  entweder  durch  einen  Maler  od. 
durch  unmittelbaren  Abdruck  entstandene 
Bildnis  Christi.  Im  Bilderstreit  (-»  Bild) 
spielten  die  Acheiropoietoi  nur  eine  geringe 
Rolle,  weil  sie  fiir  das  subtile  Urbild-Ab- 
bild-Schema  nur  wenige  Argumente  liefer- 
ten.  Bei  der  A.  handelt  es  sich  um  ein  Ideal- 
portrat  Christi  spatantiker  Pragung  (->  auch 
Christusbilder,  — i  Christusportrat). 

2.  Vom  8.  Jh.  an  sind  Acheiropoietoi  der 
Gottesmutter  u.  einiger  Heiliger  (— »  Heili- 
genverehrung)  bekannt.  Von  groBerer  Be- 
deutung  wurde  indessen  die  Christus-A.,  die 
man  nach  ihren  Legenden  in  2  Gruppen 
teilt:  (a)  Einer  Frau  erscheint  im  kappadoz. 
Kamulia  in  einem  Brunnen  das  trockene 
Bild  Christi,  das  an  ihrem  Gewand  einen 
Abdruck  hinterlaBt.  Diese  Kamulianum  ge- 
nannte  A.  kam  574  nach  Konstantinopel. 
Jungere  Legenden  berichten  von  solchen 
Acheiropoietoi,  die  zu  Kollektenzwecken 
vor  allem  in  die  von  den  Persern  bedrohten 
Grenzgebiete  Kleinasiens  geschickt  wurden. 
Deshalb  wurde  das  Kamulianum  im  6.  u.  7. 
Jh.  dem  byz.  Heer  oft  als  Reichspalladium 
vorangetragen.  -  (b)  Der  zweite  Typ  wird 
mit  der  Person  Christi  selbst  in  Zusammen- 
hang  gebracht.  Unter  dem  Eindruck  der  Be- 
lagerung  Edessas  durch  die  Perser  544  ent- 
stand  die  Legende  von  der  Vision  des  Bi- 
schofs  von  dem  vergessenen  Standort  der 
A.  Christi  in  der  Stadtmauer,  wo  sie  auf  ei¬ 
nem  Deckziegel  einen  Abdruck  hinterlieB, 
das  Keramidium  (grch.  keramidion,  ‘Zie- 
gel’).  Dieser  Abdruck  geht  auf  ein  Bildnis 
zuriick,  das  ein  Gesandter  des  kranken 
edessen.  Fursten  Abgar  Ukkama  (9-46)  von 
Christus  gemalt  haben  soil.  Bei  dieser  Gele 
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genheit  soil  Christus  Abgar  auch  einen  per- 
sonl.  Brief  mitgegeben  haben,  der,  in  Stein 
gemeiBelt,  an  der  Stadtmauer  Edessas  u.  an- 
derer  Stadte  angebracht  wurde.  Nach  einer 
anderen  Fassung  der  Legende  soil  Christus 
einen  Abdruck  seines  Antlitzes  auf  einem 
Tuch  zuriickgelassen  haben  (Abgarbild,  hi. 
Antlitz,  vera  icon  [lat.]  u.  a.,  dem  westl. 
„SchweiBtuch  der  Veronika"  entspre- 
chend).  Im  Laufe  des  10.  Jh.  gelangten  das 
hi.  Tuch  (pers./grch.  mandylion,  ‘kleiner 
Mantel’,  ‘Tuch’;  russ.  ubrus),  das  Keramidi- 
um  u.  der  Brief  Christi  nach  Konstantino¬ 
pel,  wo  sie  hohe  Verehrung  genossen.  Auf 
einer  Sinai-Ikone  des  10.  Jh.  wird  Abgar  in 
der  Person  des  byz.  Kaisers  Konstantin  Por- 
phyrogennetos  (913-957)  mit  dem  hi.  Tuch 
auf  den  Knien  gezeigt.  AUe  3  Heiligtumer 
gingen  bei  der  Einnahme  der  Hauptstadt 
durch  die  Kreuzfahrer  1204  verloren.  Um 
den  Besitz  des  Mandylions  streiten  sich  Pa¬ 
ris,  Rom  u.  Genua. 

3.  Schon  im  7.  Jh.  gait  die  A.  Christi  als  sei¬ 
ne  zweite  Inkarnation.  Die  klinstler.  Gestal- 
tung  des  Antlitzes  (groBe  Augen,  streng  ge- 
scheiteltes  Haupthaar  u.  3  Stirnlocken,  kein 
Halsansatz,  Frontalitat  [EinfluB  des  antiken 
Alexanderbildes])  lassen  die  psycholog.  Ab- 
sicht  erkennen,  mit  diesem  der  Gorgo  glei- 
chenden  Haupt  Schrecken  unter  den  Fein- 
den  zu  verbreiten.  In  RuBland  fand  die  A. 
als  filrstl.  Palladium  friihe  Verbreitung.  Die 
Vorstellung  von  der  zweiten  Inkarnation 
Christi  in  der  A.  machte  es  moglich,  auch 
andere  Darstellungen  Christi  zu  erweitem 
u.  gedanklich  zu  vertiefen.  Auf  der  anderen 
Seite  stieB  die  typisch  byz.  „polit.  Christolo- 
gie“  der  A.  auf  den  wiederholten  Wider- 
stand  nonkonformist.  Bewegungen,  so  der 
Bogomilen  (->  unter  Haresie). 

4.  Im  byz. -Slav.  Kirchenjahr  wird  der  A. 
Christi  am  16.  Aug.,  des  Kamulianums  am 
15,  Mai  u.  am  9.  Aug.  gedacht.  -Taf.  11. 

Lit.:  E.  v.  Dobschiitz,  Christusbilder,  Leipzig  1899; 
R.  Dolling,  Byzantin.  aus  der  Kunst  des  16.  Jh. 
Aus  der  byz.  Arbeit  der  DDR  2, 1957, 163-175;  A. 
Grabar,  La  Sainte  Face  de  Laon,  Paris  1931;  ders., 
Iconoclasme,  20  f.,  32  f.;  Rothcmund,  205;  I.  B.  Se¬ 
gal,  Edessa,  The  „Blcssed  City",  Oxford  -  Lon¬ 
don  1970;  Weitzmann,  94-98;  K.  Gamber,  Byz. 
Nachbildungen  des  hi.  Sidon,  Der  Fels  13,  1982, 
256-259;  LChl  1,  18-19;  LdK  1(1987),  26;  RBK  1, 
22-28.  -  S.  auch  Lit.  zu  Bild. 


Achttonzyklus  -»  unter  Oktoechos 


Advent 


Achtyrskaja  — >  unter  Gottesmutterbilder 

Adam  und  Eva  (hebr,  adam,  ‘Mensch[heit]’; 
hebr.  eva,  ‘die  das  Leben  schenkt’).  Die 
Stammeltern  der  Menschheit  (1.  Mose  1-3) 
haben  liber  die  bibl.  Berichte  hinaus  die 
tlieolog.  Spekulation  seit  alters  beschaftigt. 
Die  zahlreichen  apokryphen  Erzahlungen 
(-->  auch  Apokryphen)  von  A.  u.  E.  haben 
in  der  christl.  Kunst  ihren  Niederschlag  ge- 
funden.  Abgesehen  von  A.-u.-E.-Zyklen  in 
der  Miniatur-  u.  Monumentaimalerei,  sind 
es  vor  allem  4  Themenkreise,  die  auch  in 
der  Ikonenmalerei  anzulreffen  sind.  Ihnen 
liegen  heilsgeschichtl.  (soteriolog.)  Vorstel- 
lungen  zugrunde  (Christus  als  zweiter 
Adam,  Maria  als  zweite  Eva),  die  zu  immer 
neuen  Bildkombinationen,  bes.  in  der  russ. 
Malerei  des  16.-18Jh.,  fiihrten.  AuBerdem 
bieten  die  Hymnen  der  Ostkirche  eine  Fiille 
von  Vorlagen  fiir  Darstellungen  in  der 
Kunst,  vor  allem  die  von  Karfreitag,  Ostern, 
des  Advents  u.  der  Geburt  Christi  sowie 
von  Epiphanie. 

Es  lassen  sich  folgende  Hauptthemen  auf- 
zahlen:  (1)  Der  Silndenfall  der  Stammeltern 
wurde  schon  im  sog.  Taufraum  von  Dura 
Europos  (um  230)  dargestellt  (A.  u.  E.  als 
Akte  mit  Lebensbaum  u.  Schlange,  Christus 
als  Guter  — »  Hirte).  -  (2)  Die  Erlosung  von 
A.  u.  E.  findet  ihre  wichtigste  Darstellung  in 
der  Auferstehung  Christi  (Hdllenfahrt),  wo 
der  Auferstandene  den  Protoplasten  (grch., 
‘der  Erstgeformte’)  aus  dem  Grabe  zieht, 
wahrend  er  von  Eva  angebetet  wird.  -  (3) 
Im  Enddrama  der  Menschheit,  im  Jiingsten 
->  Gericht,  knien  beide  vor  der  Deesis 
(Christus  mit  der  Gottesmutter  u.  Johannes 
dem  Taufer)  bzw.  der  Hetoimasia,  dem 
Thron  des  Weltenrichters.  -  (4)  Das  Motiv 
des  Schadels  des  Stammvaters  im  Golga- 
thahiigel  (— >  auch  Kreuz,  — >  Apokryphen, 
-»  Kreuzigung)  ist  bereits  im  6.  Jh.  anzutref- 
fen;  es  hangt  wahrscheinlich  mit  der 
Adamskapelle  beim  HI.  Grabe  in  Jerusalem 
zusammen  (— >  auch  Kirchenbau).  -Taf.  1. 
Text:  s.  Anhang  Nr.  21, 5. 

Lit.:  C.  Bezoid,  Die  Schatzhohle,  Leipzig  1883; 
Dassmann,  232-258  (Silndenfall);  A.  Dillmann, 
Das  christi.  A.-Buch  des  Morgenlandes,  Gottin¬ 
gen  1853;  S.  Esche,  A.  u.  E.  Silndenfall  u.  Erlo¬ 
sung,  Diisseidorf  1957;  J.  Flemming,  Die  Ikono- 
graphie  von  A.  u.  E.  vom  3.  bis  13.  Jh.,  Philosoph. 
Diss.  Jena  1953;  V.  Jagic,  Die  altkirchenslav.  Tex- 


te  des  A.-Buches,  Denkschr.  Wiener  AdW  42, 
1893;  A.  Mazure,  A.  u.  E.  Le  Thfeme  d’A.  et  E. 
dans  i’Art,  Paris  1967;  H.  Kaiser-Minn,  Die  Er- 
schaffung  des  Menschen  auf  den  spatantiken  Mo- 
numenten  des  3.  und  4.  Jh.,  MUnster  1981;  LChl  1, 
41-70;  LdK  1(1987),  34-35;  RBK  1,  40-54;  LexMA 
1,115-116. 

Adler  -»  unter  Bischofsinsignien 

Adorant  ->  unter  Orans 

aduratio  crucis  — »  Kreuzanbetung 

Advent  (lat.  adventus,  m.),  1.  die  Ankunft 
(grch.  epidemia)  eines  Gottesbildes  an  sei- 
nem  Kultort. 

2.  Im  christi.  Sprachgebrauch  bedeutet  A. 
sowohl  die  Erscheinung  (->  Epiphanie) 
Christi  auf  Erden  (vgl.  2.  Tim.  1,  10;  Tit.  2, 
11)  wie  als  Richter  zum  Jiingsten  —1  Ge¬ 
richt,  d.  h.  zu  seiner  Parusia  (grch.,  ‘Wieder- 
kunft’;  vgl.  Matth.  24,  3;  1.  Kor.  1,  8;  2. 
Thess.  2,  8;  2.  Petr.  1,  16).  Als  Vorberei- 
tungszeit  auf  das  Fest  der  Geburt  Christi  (— > 
auch  Kirchenjahr)  ist  die  Bezeichnung  A. 
im  Westen  seit  dem  8./9.  Jh.  gelaufig, 
wahrend  sie  im  Osten  unbekarmt  blieb. 
Dort  wurden  etwa  seit  dem  6.  Jh.  dem  25. 
Dez.  mehrere  Sonntage  vorgeschaltet  in 
Verbindung  mit  einer  vierzigtdtigen  — >  Fa- 
stenzeit.  Diese  beginnt  heute  am  15.  Nov. 
ais  sog.  „Philippsfasten“.  Schon  die  Hym: 
nen  zum  -»  Tempelgang  der  Gottesmutter 
am  21.  Nov.  enthalten  zahlreiche  Hinweise 
auf  Christi  Geburt.  Am  20.  Dez.  findet  eine 
Vorfeier  (grch.  proheortion,  russ.  pred- 
prazdnstvo)  statt,  die  mit  einem  eigenen 
Vorfesthymnus  (grch.  idiomelon  proheorii  - 
on,  unter  Stichera)  u.  Kanon  ausgestattet 
ist.  Innerhalb  des  Wochenzyklus  (— >  Okto- 
echos)  werden  2  Sonntage  vorgeschaltet: 
der  Sonntag  der  Vorvater  (grch.  kyriake  ton 
propateron;  russ.  nedelja  praotcov)  Abra¬ 
ham,  Isaak  u.  Jakob  sowie  der  Sonntag  der 
Vater  (grch.  kyriake  ton  pateron;  russ.  ne¬ 
delja  otcov)  seit  Adam  (->  Adam  und  Eva) 
u.  den  Propheten  des  AT,  die  Christi  Ge¬ 
burt  geweissagt  haben.  In  RuBland  fand  an 
einem  dieser  Sonntage  die  „Ofenhandlung“ 
statt  (— >  Drei  Jiinglinge  im  Feuerofen).  - 
Die  Vorstellung  vom  ersten  und  zweiten  A. 
Christi  bestimmt  nicht  nur  die  Heortologie, 
sondern  auch  die  Ikonographie  der  groBen 
Feste  in  der  Ostkirche. 
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Aei 


Lit.:  B.  Botte,  E.  M61ia  u.  a.,  Noel,  Epiphanie,  Re¬ 
tour  du  Christ,  Paris  1967;  W.  Croce,  Die  A.s-Li- 
turgie  im  Licht  ihrer  geschichtl.  Entwicklung, 
ZKTh  76,  1954,  257-269;  440-472;  Handbuch  2, 
273-276;  J.  A.  Jungmann,  Gewordene  Liturgie, 
Innsbruck  1941,  232-294;  Kellner,  119-123;  Malt- 
zew5  1,  326,  560  f„  566  f.;  NiUes  1,  329;  357  f.;  2, 
535-543;  Th.  Spasskij,  Les  PSques  de  Noel.  Etude 
sur  l’avant-f@te  de  Noel  dans  le  rile  byzantin,  Ire- 
nikon  30, 1957,289-306. 

Aer  — >  Decken,  liturgische 

Agape  (grch.  agape,  f.,  ‘Liebe’),  in  der  Aiten 
Kirche  von  der  Gemeinde  begangenes  Lie- 
besmahl,  bei  dem  ihre  Armen  gespeist  wur- 
den.  In  der  Urgemeinde  war  das  Abend- 
mahl  zugleich  eine  A.  Mil  Paulus  begin- 
nend,  kam  es  zur  Unterscheidung  u.  schlieB- 
lich  zur  Trennung  beider  Veranstaltungen. 
Wahrend  sich  das  AbendmahL  zur  Euchari- 
sti  (—>  auch  Liturgie)  entwickelte,  wurden 
die  A.n  reine  Sattigungsmahlzeiten.  Sie 
wurden  in  der  Kirche  von  der  Gemeinde 
veranstaltet  u.  vom  Bischof  od.  Priester  un- 
ter  Assistenz  des  Diakons  geleitet.  Zu  ihnen 
wurden  Witwen  u.  Arme  geladen.  Die  A.n 
wurden  von  Gebeten,  Segnungen  u.  geistl. 
Unterhaltungen  (auch  Hymnengesang  zur 
Harfe  ist  bekannt)  begleitet.  Die  Synode 
von  692  (Quinisextum,  Trullanum)  verbot, 
die  A.  in  der  Kirche  zu  feiern.  In  der  Zeit 
der  Aiten  Kirche  bildeten  die  A.n  ein  wich- 
tiges  geistl.  u.  soziales  Element  im  Gemein- 
deleben.  Wie  die  oriental.  Hauptmahlzeiten 
fanden  sie  am  spaten  Abend  (— >  auch 
Abendgottesdienst)  statt  u.  dauerten  bis 
zum  Morgengrauen.  -  Ob  es  Darstellungen 
der  A.  in  der  friihchristl.  Kunst  gegeben  hat, 
ist  bis  heute  umstritten,  da  es  sich  bei  derar- 
tigen  Darstellungen  auch  um  solche  des 
Abendmahls  od.  von  Totenmahlern  (lat.  re- 
frigeria,  -4  auch  Katakomben)  gehandelt 
haben  kann. 

Lit.:  Beck,  243  f.;  A.  Hamman,  Vie  Liturgique  el 
Vie  Sociale,  Paris  1968;  Handbuch,  Reg.:  A.; 
Hanssens,  Nr.  480-540;  Lietzmann,  197-210;  K. 
Volker,  Mysterium  u.  A.,  Gotha  1927;  LChl  3, 
128-136  (Mahl,  Gastmahl). 

Agnus  Dei  — >  Lamm  Gottes 

Akathist  (grch.  akathistos  hymnos;  russ. 
akafist,  m.,  ‘nichl  sitzend  zu  singen’),  um- 
fangreicher  Gottesmutterhymnus  der  byz. 
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Kirchendichtung  u.  Kirchenmusik.  Es  han- 
delt  sich  um  ein  Kontakion  aus  24  Strophen, 
deren  erste  Buchstaben  das  grch.  Alphabet 
ergeben  (alphabet.  Akrostichis). 

1.  Der  A.  wird  als  eigene  Akoluthia  am 
Samstag  der  fiinften  Fastenwoche  (-»  Fa- 
stenzeiten)  gehalten.  In  der  Eingangsstro- 
phe  wird  die  Gottesmutter  als  siegreiche 
Feldherrin  gefeiert.  Die  Strophen  1-12 
(VerkUndigung  der  Gottesmutter  bis  Dar- 
stellung  Jesu  im  Tempel)  heiBen  auch  „hi- 
stor.  Teil“,  die  Strophen  13-24  „myst.  od. 
dogmat.  Teil“,  weil  in  ihnen  die  Mariologie 
entwickelt  wird.  Der  Gesamtaufbau  des  A. 
ist  kunstvoll  u.  kompliziert:  So  werden  den 
geradzahligen  Strophen  ein  Halleluja,  den 
ungeradzahljgen  GruBformeln  (grch.  chaire- 
tismoi;  lat.  salutation.es)  mit  mariolog.  Pradi- 
katen  (— »  auch  Akklamationen)  zugefUgt, 
welche  die  Gottesmutter  als  Miterloserin 
feiem.  Bewunderungswilrdig  ist  die  Verar- 
beitung  dogmatischer,  epischer,  drama- 
tischer  u.  lyr.  Aussageweisen  zu  einem  poet. 
Ganzen.  Der  A.  tragt  die  Ziige  eines  der  un- 
mittelbaren  Frommigkeit  entstammenden 
Lobliedes  (->  Panegyrikos),  das  unter  dem 
Eindruck  des  Ansturms  verschiedener  Vol- 
ker  (Perser,  Avaren,  Slaven,  Araber)  auf 
die  Hauptstadt  entstanden  ist.  Als  seine 
Verfasser  galten  bisher  die  Patriarchen  Ser¬ 
gios  (610-683)  u.  Germanos  (715-730),  heu¬ 
te  im  allgemeinen  der  groBe  Melode  Roma¬ 
nos  (gest.  um  560).  Der  Verfasser  tiberblick- 
te  die  altkirchl.  Dogmengeschichte  u.  be- 
nutzte  neben  den  Hymnen  vor  allem  zur 
Verklindigung  der  Gottesmutter  u.  der  Dar- 
stellung  Jesu  im  Tempel  auch  Apokryphen 
des  NT.  Auf  die  westl.  Mariendichtung  hat 
der  A.  wahrscheinlich  iiber  das  Kloster  St. 
Gallen  eingewirkt.  Nach  dem  Vorbild  des 
klass.  A.  sind  spater  auch  andere  A.oi  ge- 
dichtet  worden,  z.  B.  der  A.  „auf  den  stiBe- 
sten  Jesus“  (russ.  akafist  Jisusu  sladsajsemu) 
od.  auf  den  hi.  Nikolaus  den  Wundertater 
(— >  Heiligenverehrung). 

2.  Der  A.  erscheint  in  der  bildenden  Kunst 
erst  seit  dem  14.  Jh.  u.  breitet  sich  vom  Bal¬ 
kan  nach  RuBland  aus.  In  der  Ikonenmale- 
rei  werden  die  Strophen  auf  Randbildem 
dargestellt.  Der  „dogmat.  Teil“  regte  dabei 
zu  komplizierten  Kompositionen  der  ost- 
kirchl.  Mariologie  an.  In  der  Nachfolge  ei- 
ner  byz.  „polit.  Mariologie"  boten  die  Dar¬ 
stellungen  des  A.  Gelegenheit,  hervor- 


Akoluthia 


ragende  nationale  Ereignisse  mit  ihm  zu 
verbinden. 

Text:  s.  Anhang  Nr.  2. 

Lit.:  S.  S.  Averincev,  Poetika  Rannevizantijskoj 
Literatury,  Moskau  1977,  231-236;  ders.  Tradicija 
Gre&skoj  .Dialektiki'  i  Vozniknovenie  Rifmy, 
Kontekst,  Moskau  1977,  81-99;  Beck,  Reg.:  A.;  R. 

A.  Fletcher,  The  Early  Byzantine  Hymns  and 
their  Place  in  the  Liturgy  of  the  Church  of  Con¬ 
stantinople,  ByZ  51, 1958,  53-65;  V.  D.  Lichaieva, 
The  Illumination  of  the  Akathistos  Hymn,  DOP 
26, 1972, 253-262;  G.  G.  Meerssemann,  Der  Hym- 
nits  A.  im  Abendland,  Specilegium  Friburgense  2, 
1958;  3,  1960;  J.  Myslivec,  Ikonografie  Akathistu 
Panny  Maria,  SK  5,  1932,  97-130;  Pokrovskij, 
Reg.:  A.;  T.  Velmans,  Une  Illustration  inddite  de 
PA.  et  l’lconographie  des  Hymnes  Litrugiques  a  , 
Byzance,  CAr  22,  1972,  131-165;  E.  Wellesz,  TheV 
„A.“.  A  Study  in  Byzantine  Hymnography,  DOP 
9-10,  1956,  141-174;  ders.  The  Akathistos  Hymn, 
Kopenhagen  1957  (=  MMB,  Transcr.  VIII);  Aka¬ 
thistos.  Hymnen  der  OstkiTche.  Hg.  u.  mit  Be- 
gleittexten  von  H.  Goltz,  Leipzig  1988;  A.  Filonov 
Gove,  The  Slavic  A.  Hymn.  Poetic  Elements  of 
the  Byz.  Text  and  its  Old  Church  Slavonic  Trans¬ 
lation,  1988;  LChl  1, 86-89;  LexMa  1, 250. 

Akklamalion  (lat.  acclamatio,  f.;  grch.  eu- 
phemia,  f,;  russ.  vozglasenie,  n.),  ein  kiirze- 
rer  od.  langerer,  rhythmisch  vorgetragener 
u.  standig  wiederholter  Zuruf  antiker 
Volksmassen  an  einen  Gott,  einen  Herr- 
scher  od.  dessen  hohe  Beamte  sowie  andere 
heivorragende  Menschen.  „Negative“  A.en 
wurden  bei  der  Absetzung  dieser  Personen 
als  Fiuchformeln  verwendet.  Die  A.  besaB 
insofern  Rechtscharakter,  als  die  irrational 
vorgestellte  „Macht“  der  sonst  „stimmlo- 
sen“  Masse  die  Herrschaft  bestatigte. 

1.  Im  ganzen  Orient  (einschlieBlich  Israel) 
bekannt,  wurden  A.en  in  den  rom.  u.  byz. 
Kaiserkult  iibernommen.  Die  Kirche  wand- 
te  sie  schon  friih  auf  den  Kyrios  (grch., 
‘Herr’)  Christus  an  (vgl.  Phil.  2, 11;  Offb.  1, 
4-6;  5,  9.12;  7, 12;  19,  2.5).  Spater  wurde  die 
A.  durch  das  Kirchenvolk  bei  der  Wahl  ei- 
nes  Bischofs  (—1  auch  Cheirotonie)  zum 
notwendigen  Rechtsakt.  Spontane  A.en  wa- 
ren  iiblich  bei  der  Predigt  (— »  Homilie)  u. 
fanden  schliefllich  in  verschiedensten  For- 
men  (— »  Amen,  — >  Doxologie,  -»  Halleluja, 

— >  Kyrie  eleison,  — >  Trishagion)  in  der  Li- 
turgie  ihren  Platz.  Mariologische  A.en  sind 
im  Gottesmutterhymnus  (— >  Akathist)  u. 
zahlreichen  Liedern  an  die  Gottesmutter 
(-1  Theotokion)  anzutreffen,  im  Westen  in 
den  Laudes  regiae.  Im  byz.  Kaiserkult  ent- 


wickelten  sich  komplizierte  hymnenartige 
A.en.  In  der  Hagia  Sophia  wurden  sie  vom 
Chor  gesungen,  bei  bestimmten  Zeremoni- 
en  (z.  B.  dem  Polychronion)  von  der  Orgel 
begleitet.  Bei  offend.  Aufctlgen  des  Kaisers 
benutzten  die  Zirkusparteien  (Demen)  klei- 
ne  Handorgeln.  A.en  galten  als  standig  zu 
wiederholende  Bestatigung  der  „Apostel- 
gleichheit"  (Isapostoiat)  des  Kaisers  durch 
das  Volk. 

2.  Der  Gestus  der  A.  ist  oft  in  der  bildenden 
Kunst  dargestellt  worden. 

Text:  s.  Anhang  Nr.  3. 

Lit.:  G.  Delling,  Der  Gottesdienst  im  NT,  Berlin 
1952,  Reg.:  A.;  Eisenhofer,  240-265;  Fendt,  Reg.: 
A.;  Handbuch,  Reg.:  A.;  Hansscns,  Nr.  1184  bis 
1190;  E.  H.  Kantorowicz,  Laudes  Regiae.  A  Study 
in  Liturgical  A.s  and  Mediaeval  Ruler  Worships, 
Berkeley  -  Los  Angeles  1946  (19582);  B.  Opfer- 
mann.  Die  liturg.  Herrscher-A.en  im  Sacrum  Im- 
perium  des  MA,  Weimar  1953;  E.  Peterson,  Heis 
Theos,  Gottingen  1926;  H.  J.  W.  Tillyaid,  The  A. 
of  Emperors  in  Byzantine  Ritual,  Annual  of  Bri¬ 
tish  School  at  Athens  18,  1911/12,  239-260;  O. 
Treitinger,  Die  ostrom,  Kaiser-  u.  Reichsidee 
nach  ihrer  Gestaltung  im  hrtf.  Zeremoniell,  Bad 
Homburg  v.  d.  Hohe  1969,  Reg.:  A,;  A.  Kniazeff, 
Les  Acclamations  dans  la  liturgie  byz.,  Gestes  et 
Paroles  dans  les  divers  Families  Liturgiques,  Ro¬ 
ma  1978, 135-152;  J.  Handschin,  Das  Zeremonien- 
werk  Kaiser  Konstantins  u.  die  sangbare  Dich- 
tung,  Basel  1941;  LChl  1, 90-91;  LexMA  1, 251  bis 
252. 

Akoluthia  (grch.  akoluthia,  f.,  ‘Abfolge’, 
‘Ubereinstimmung’,  ‘Ordnung’;  russ.  posle- 
dovanie,  n.,  cin,  m.),  eine  durch  Tradition  u. 
Kirchenrecht  festgelegte  Ordnung  aller 
gottesdienstl.  Handlungen.  Der  nicht  genau 
fixierbare  Begriff  entspricht  etwa  dem  des 
Offiziums  (lat.  officium,  ‘Dienst’,  ‘Amt’)  der 
kath.  Kirche.  Wahrend  bei  dieser  die  Kon- 
trolle  der  zentralen  Behorde  des  HI.  Offizi¬ 
ums  u.  der  Ritenkongregation  untersteht, 
wacht  iiber  die  Einhaltung  der  A.  in  der 
Ostkirche  an  erster  Stelle  der  Bischof. 

Die  wichtigsten  Spezialakoluthien  sind:  (1) 
die  A.  des  -»  Akathist;  -  (2)  die  A.  der 
GroBen  -»  Horen;  -  (3)  die  A.  der  FuBwa- 
schung;  -  (4)  die  A.  der  hi.  Leiden  (grch. 
akoluthia  ton  hagion  pathon;  russ.  posledo- 
vanie  svjatych  strastej)  wahrend  der  Nacht- 
wache  des  Karfreitags  mit  den  12  Leidens- 
evangelien  (in  Verbindung  mit  den  15  Anti- 
phona),  die  auf  die  Andachten  an  den  Lei- 
densstationen  in  Jerusalem  zuriickgehen. 
Dieses  Offizium  hat  folgenden  Aufbau: 
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Akrostichis 


(a)  Kleine  Kollekte  (  -»  Ektenie) 

Gebet  an  die  Gottesmutter 
Ekphonese  des  Priesters 
Joh.  13, 31-18, 1 

1.,  2.,  3.  Antiphon  rpit  2  Gottesmutter- 
liedern  (—>  Theotokion) 

(b)  Wie  oben  a:  Kleine  Ektenie,  Gebet, 
Poetisches  Kathisma 

Joh.  18, 1-28 

4.,  5.,  6.  Antiphon  mit  Theotokien 

(c)  Wie  oben  a 
Poetisches  Kathisma 
Matth.  26, 57-75 

7.,  8.,  9.  Antiphon  mit  Theotokien 

(d)  Wie  oben  a 
Poetisches  Kathisma 
Joh.  18, 28 -19, 16 

10.,  11.,  12.  Antiphon  mit  Theotokien 

(e)  Wie  oben  a 
Poetisches  Kathisma 
Matth.  27, 3-32 

13.,  14.,  15.  Antiphon  mit  Theotokien 

(f)  Wie  oben  a 
Poetisches  Kathisma 
Mark.  15, 16-32 

Seligpreisungen  mit  eingeschalteten 
Troparien 

(g)  Wie  oben  a 

Prokeimenon  aus  Ps.  22, 19  u.  22, 2 
Matth.  27, 33-54 
Ps.  51 

(h)  Luk.  23,  32-49 

Triodion  des  Johannes  Monachos  (Jo¬ 
hannes  von  Damaskus) 

Kleine  Ektenie 

Exaposteilarion  (eigener,  Triodion  od. 
Kanon  abschlieBender  Kurzvers) 

(i)  Joh.  19, 25-37 
Landes 

(j)  Mark.  15, 43-47 
Kleine  Doxologie 

(k)  Joh.  19, 38-42 

Spezialhymnen  (Idiomelen,  ->  unter 
Stichera) 

(l)  Matth.  27,  62-66 
Trishagion 
Vaterunser 
Entlassung 

-  (5)  die  A.  des  abend!  Brotbrechens  mit  5 
Broten,  je  einem  GefaB  mit  Wein,  Ol  u. 
Weizen,  als  einfache  Erquickung  wahrend 
der  Nachtwache;  -  (6)  die  A.  des  Tisches 
(grch.  akoluthia  tes  trapezes;  russ.  posledo- 
vanie  artosa  [=  A.  des  Brotes]):  Ein  geweih- 


tes  Brot  mit  dem  Bild  des  Kreuzes  od.  der 
Auferstehung  Christi  (auch  Panhagia  ge- 
nannt)  wird  wahrend  der  Oktav  nach 
Ostern  verteilt;  -  (7)  die  A.  der  hi.  u.  groBen 
Woche,  sie  enthalt  in  einem  eigenen,  dem 
kath.  Passionale  entsprechenden  Buch 
(russ.  strastnik,  m.)  die  Gottesdienste  der 
Karwoche;  -  (8)  die  A.  der  Typika  (grch. 
akoluthia  ton  typikon;  russ.  din  izobrazi- 
tel’nych),  ein  alien  anderen  Konfessionen 
unbekannter  Gottesdienst,  dessen  Ge- 
schichte  noch  ungeklart  ist.  Mit  den  Ps.  103 
u.  146  sowie  den  Seligpreisungen  wird  er  an 
den  Tagen  ohne  Liturgie  gehalten. 
SchlieBlich  werden  unter  A.  auch  Ausziige 
von  Heiligenviten  u.  Hymnen  aus  dem  Me- 
naion  u.  dem  Synaxarion  verstanden.  Ganz 
allgeinein  bedeutet  A.  das  Ordnungsprinzip 
der  ortli.  Gottesdienste,  das  ihre  Aufbauele- 
mente  bestimmt. 

Lit.:  Beck,  252;  Goar,  27,  Nr.  63;  107,  Nr.  69;  158; 
Hanssens,  Nr.  186-195;  1460-1462;  La  Priere1, 
189-206;  2,  286-288;  Nilies,  Reg.:  A.;  L.  Petit,  Bi¬ 
bliographic  des  Acoluthies  Grecques,  Briissel 
1926. 

Akrostichis,  Akrostichon  (grch.  akroslichis, 
f.,  akrostichon,  n.,  ‘Versspitze’;  russ.  kraest- 
rocie,  n.),  in  der  oriental.  Geheimliteratur 
Versanlange  von  Gedichten,  die  Worte,  Na- 
men  od.  das  Alphabet  (Alphabet-A.)  erge- 
ben  (im  AT  z.  B.  Ps.  9;  10;  25;  Klagelieder). 
Die  Aposto!  Konstitutionen  (— >  Kirchen- 
recht)  u.  einige  Kirchenvater  verstanden  un¬ 
ter  A.  ein  gleichbleibendes  Antiphon  des 
Psalmengesanges.  Besondere  Bedeutung  er- 
hielt  die  A.  als  Vorsatzstrophe  in  der  byz. 
Kirchendichtung,  zunachst  beim  Kontakion 
u.  spater  beim  Kanon,  um  hier  schlieBlich  in 
Gedanken-  u.  Wortspielereien  auszuarten. 
Mit  Hilfe  der  Namen-A.  konnte  eine  Reihe 
von  Meloden  identifiziert  werden.  Die  A. 
begegnet  auch  im  west!  u.  protestant.  Kir- 
chenlied  (z.  B.  „Befiehl  du  deine  Wege“).  - 
Unabhangig  vom  Zusammenhang  der  A. 
mit  einem  Gedicht  war  sie  als  Chiffre  be- 
reits  im  alien  Christentum  bekannt,  z.  B.  auf 
Grabdenkmalern.  Eine  der  altesten  A.  die- 
ser  Art  ist  Ichthys  (— >  Fisch). 

Lit:  Anthologia  Graeca,  XVII;  F.  Domseiff,  Das 
Alphabet  in  Mystik  u.  Magie,  Leipzig  -  Berlin 
1 925-:  Ch.  Hannuck,  Die  A.  in  der  kirchenslav.  li- 
lurg.  Dichtung,  WieSlavJb  18,  1973,  151-162; 
Krumbacher,  Die  A.  in  der  grch.  Kirchenpoesie, 
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Sb.  d.  Bayer.  AdW  1903,  4,  551-691;  W.  Weyck, 
Die  A.  in  der  byz.  Kationesdichtung,  ByZ  17, 
1908, 1-69;  LexMA  1,255-257. 

Akt  (lat.  actus,  m.),  Darstellung  des  nackten 
(bzw.  wenig  bekleideten)  menschl.  Korpers. 
A.-Darstellungen  gibt  es  seit  den  Anfangen 
der  bildenden  Kunst.  Einen  ersten  Hohe- 
punkt  erreichten  sie  in  der  archaischen  u. 
klass.  Kunst  Griechenlands.  In  der  friih- 
christl.  Kunst  hat  der  A„  tTotz  der  negativen 
Beurteilung  der  Nacktheit  des  Menschen  im 
allgemeinen  (vgl.  Offb.  3, 18),  eine  nicht  ge- 
ringe  Rolle  gespielt.  Theologische  Motiva- 
tionen  bedingen  die  Darstellung  der  Nackt¬ 
heit  von  Adam  u.  Eva,  wo  sie  einerseits  den 
paradies.  Urzustand  der  Stammeltem  (vgl. 
1.  Mose  2,  25),  andererseits  das  Sich-Scha- 
men  nach  dem  Siindenfall  (1.  Mose,  3,  7) 
versinnbildlicht.  Als  Zeichen  der  Erniedri- 
gung,  der  auflersten  Verlassenheit  u.  des 
Ausgeliefertseins  an  die  Damonen  ist  die 
Nacktheit  des  gekreuzigten  Christos  (— > 
Rreuzigung  Christi)  zu  verstehen.  Ahnliche 
Vorstellungen  liegen  auch  der  Darstellung 
der  Verdammten  beim  Jlingsten  — >  Gericht 
zugrunde.  Asketische  Motive  reflektiert  die 
A. -Darstellung  einiger  Heiliger  (— >  Heili- 
genverehrung,  — >  Heiligenbilder),  wie  z.  B. 
Maria  von  Agypten,  Makarios,  Onuphrios, 
Petros  vom  Athos. 

Lit.:  K.  Clark,  Das  Nackte  in  der  Kunst,  Koln 
1958;  J.  Festugiere,  Ursprilnge  christi.  Frommig- 
keit,  Freiburg  -  Basel  -  Wien  1963,  58-90;  B. 
Haendke,  Der  unbekleidete  Mensch  in  der  christi. 
Kunst,  StraBburg  1910;  P.  Nagel,  Die  Motivierung 
der  Askese  in  der  Alten  Kirche  u.  der  Ursprung 
des  Monchtums,  Berlin  1966,  91-94;  I,  Weitzmann 
-  Fiedler,  Die  A.-Darstellungen  in  der  Malerei 
vom  Ausgang  der  Antike  bis  zum  Ende  des  ro¬ 
man.  Stils,  Strafiburg  1934;  LChl  3,  308-309 
(Nacktheit);  LdK  1  (1987),  82-84. 

Aleksandr  Nevskij  — >  unter  Heiligenvereh- 
rung,  — >  auch  Heiligenbilder 

Aleksij  — >  unter  Heiligenverehrung,  — >  auch 
Heiligenbilder 

Alexios  der  Gottesmensch  -»  unter  Heili- 
genverehrung,  — >  auch  Heiligenbilder 

aliturgische  Tage  — )  unter  Liturgie  der  vor- 
geweihten  Gaben 


Allegorie 

Allegorie  (grch.  alle  agoreuein,  ‘etwas  durch 
ein  anderes  ausdriicken’),  eine  abstrakte, 
unanschaul.  Vorstellung  in  Literatur  u. 
Kunst  durch  eine  konkret-anschauliche  wie- 
dergeben  (z.  B.  Tugenden,  Laster,  Lebens- 
alter,  Jahreszeiten  durch  Personifikationen). 

1.  In  der  alteren  Forschung  noch  nicht 
scharf  vom  Symbol  unterschieden,  erkennt 
man  heute  wichtige  Unterechiede  zwischen 
beiden  Begriffen:  (a)  Die  A.  ist  kein  „Zei- 
chen“  im  strengen  Sinn,  sondern  ein  Vor- 
stellungskomplex.  -  (b)  Sie  beruht  nicht  auf 
einem  gesellschaftl.  Konsensus,  sondern 
wird  von  einer  (oft  institutionalisierten) 
„Spezialistengruppe“  (Theoiogen,  Philoso- 
phen)  geschaffen  u.  gedeutet.  Damit  besitzt 
die  A.  exklusiv-elitare  Ziige,  da  sie  nicht  un- 
bedingt  auf  Allgemeinverstandlichkeit  an- 
gelegt  ist. 

Die  Geschichte  der  A.  setzt  im  6.  Jh.  v.  Chr. 
als  Deutungsmethode  (Hermeneutik)  der 
Schriften  Homers  in  Entgegnung  auf  seine 
Diskriminierung  durch  die  Vorsokratiker 
ein.  Die  „allegor.  Romanze“  („Amor  u. 
Psyche'1  von  Apuleius)  u.  die  Allegorese 
der  Mythen  beeinfluBten  frlih  die  antike 
Malerei.  Die  Gotter-,  Heroen-  u.  Herrscher- 
A.  fand  ihren  Platz  in  rhetor.  Gattungen  wie 
Enkomion  u.  Panegyrikos  (— >  auch  Topik). 
Von  besonderer  Wichtigkeit  fur  die  christi. 
Literatur  u.  Kunst  wurde  die  alexandrin. 
Schule,  die  in  jedem  Text  ein  Erkenntnisob- 
jekt  eigener  Art  sah,  dessen  „universales 
Sachwissen"  (E.  R.  Curtius)  durch  allegor. 
Deutung  zu  erschlieBen  sei.  Im  NT  findet 
sich  grch.  allegoreuein  nur  Gal.  4,  24;  dage- 
gen  der  Begriff  typos  (grch.,  ‘Bild’,  ‘Mu¬ 
ster’)  an  mehreren  Stellen  (Rom.  5,  14;  1. 
Kor.  10,  6,  11;  1.  Petr.  3,  21).  Im  Gegensatz 
zur  horizont-  u.  zeitlosen  Allegorese  eines 
Philo  von  Alexandrien  arbeitet  die  Typolo- 
gie  mit  der  Kategorie  der  Zeit,  indem  sie 
Personen  u.  Ereignisse  des  AT  in  Christus 
ihre  Erfiillung  finden  laBt.  Diese  Typologie 
auf  Christus  wurde  von  den  Kirchenvatern 
weiterentwickelt,  wobei  es  nicht  selten  zu 
Annaherungen  zwischen  dieser  u.  der  A. 
kam.  Bedeutsam  fiir  die  byz.  Epoche  wurde 
die  Mystagogie  der  Kommentare  zur  Litur¬ 
gie  u.  zum  Kirchenbau. 

2.  Aus  der  Spannung  zwischen  A.  u.  Typo¬ 
logie  heraus  ist  es  zu  verstehen,  daB  die  alt- 
kirchl.  u.  klassisch-byz.  Kunst  in  der  Ver- 
wendung  der  ersteren  zuriickhaltend  ver- 
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fuhr.  Es  gab  allegor.  Figuren  wie  z.  B.  die 
Personifikation  der  Nacht  als  Frau,  des 
Morgens  als  Knabe,  der  Erde  u.  Wiiste  als 
weibl.  Akte  od.  im  Bereich  der  Topik  den 
„Kindgreis“  bei  den  Christusbildern.  Erst  in 
der  nachbyz.  Zeit,  vor  allem  in  der  russ. 
Ikonenmalerei,  aber  auch  in  der  Monumen- 
talmalerei  des  16.  u.  17.  Jh.,  kam  es  zu  kom- 
plizierten  Kompositionen  mit  allegorischem 
u.  allegorisch-didakt.  Inhalt,  die  auf  eine 
entsprechende  Hermeneutik  der  byz.-slav. 
Kirchendichtung  reflektierten.  Auf  sie  trilift 
die  oben  (Pkt.  1)  skizzierte  Charakteristik 
zu.  Die  A.  u.  Allegorese  dieser  Spatzeit 
stieB  bezeichnenderweise  auf  die  scharfe 
Kritik  nonkonformist.  Kreise. 

Lit.:  R.  Bultmann,  Ursprung  u.  Sinn  der  Typolo- 
gie  als  hermeneut.  Methode,  ThLZ  75,  1950,  205 
bis  212;  H.  Domes,  Spatantike  Symbolik  u.  Alle¬ 
gorese,  Fruhmittelalterl.  Studien  3,  Berlin  1969, 1 
bis  12;  R.  Hinks,  Myth  and  Allegory,  London 
19552;  J.  Pepin,  Mythe  et  A116goiie,  Paris  1958;  T. 
Rosemond,  Allegorical  Interpretation,  Princeton 
1966;  LChl  1,  97-100;  LexMA  1,  420-427;  LdK 
1(1987),  108-110.  -  S.  auch  Lit.  zu  Symbol. 

Allerhalter  — >  unter  Christusbilder 

Aller  Leidenden  Freude  ->  unter  Gottes- 
mutterbilder 

Allerloser  — >  unter  Christusbilder 

AUgegenwartiger  — >  unter  Christusbilder 

Altar  (von  lat.  altare,  n.,  altaria,  n.  plur.),  ei¬ 
ne  in  alien  Hochreligionen  bekannte  erhoh- 
te  Opferstatte,  die  fiir  nur  diesen  Zweck  re- 
serviert  u.  geschutzt  ist. 

1.  In  bewuBter  Unterscheidung  zur  antiken 
Brandopferstatte  (lat.  am)  bevorzugte 
schon  die  Alte  Kirche  die  Bezeichnungen 
trapeza  (grch.,  ‘Tisch’)  od.  thysiasterion  (in 
Anlehnung  an  den  Brandopfer-A.  im  AT). 
Beide  Bezeichnungen  sind  noch  heute  in 
der  orth.  Kirche  ilblich  (russ.  prestol, 
‘Thron’,  od.  trapeza  [altar,  oltar  bezeichnet 
den  A.-Raum]).  Die  Vorbereitung  der  hi. 
Gaben  fiir  die  Eucharistie  in  der  Vormesse 
(— >  Prothesis)  macht  einen  eigenen  Rtist.-A. 
notwendig  (russ.  predlozenie;  zertvennik), 
der  sich  in  einem  Nebenraum  (— »  auch  Kir- 
chenbau)  befindet;  beide  werden  ebenfails 
Prothesis  genannt. 
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2.  Die  Bezeichnung  trapeza  macht  deutlich, 
daB  die  frilhe  Christenheit  zunachst  den 
profanen  Tisch  fiir  die  Feier  der  Eucharistie 
benutzte,  ihn  aber  bald  durch  bestimmte 
Wilrdebezeichnungen  vom  profanen  Mobel 
abhob  (, , Tisch  des  Herrn“,  z.  B.  1.  Kor.  10, 
21).  Sie  wurden  im  Zusammenhang  mit  der 
Entwicklung  der  Liturgie  noch  gesteigert 
(„hl.  Tisch",  „myst.  u.  geistiger  Tisch", 
„schauererweckender  u.  gottl.  Tisch").  Da¬ 
unt  war  die  Sakralisierung  des  Tisches 
(wahrscheinlich  von  Syrien  u.  Antiochien 
ausgehend)  als  A.  abgeschlossen.  Der  hol- 
zerne  A.  wurde  vom  steinernen  abgelost.  Er 
durfte  in  der  Alten  Kirche  nur  mit  den  hi. 
Gaben,  dem  Evangelium  u.  bis  etwa  zum  11. 
Jh.  mit  einem  der  iiturg.  —4  Biicher  belegt 
werden.  Die  Ausstattung  mit  Kerzen,  Lam- 
pen  (— >  unter  Licht)  u.  Kreuz  war  ursprung- 
lich  verboten. 

3.  Der  Stein-A.  besteht  aus  der  Basisplatte 
(lat.  crepido)  mit  einer  od.  mehreren  Stiit- 
zen  (lat.  stipes ),  auf  denen  die  A.-Platte  (lat. 
mensa)  lag.  Neben  dieser  Tischform  des  A.s 
gab  es  den  hochgemauerten  bzw.  aus  einem 
Marmorblock  bestehenden  Block-A.  Beim 
Kasten-A.  trugen  4  hochgestellte  Platten  die 
Mensa.  Diese  Form  war  tiblich  tiber  den 
Grabem  der  Martyrer  (vgl.  Offb.  6,  9;  -4 
auch  Martyrion,  ->  Memoria).  Die  vordere 
Langsplatte  besaB  ein  „Fensterchen“  (lat. 
fenestella),  durch  das  mit  dem  Brandeum 
das  Martyrergrab  beriihrt  werden  konnte 
(— »  auch  Confessio).  Die  Aufbewahrung  der 
Reliquien  in  einer  Lade  (lat,  loculus)  auf 
der  Oberflache  od.  an  der  Vorderseite  des 
Block-A.s  ist  seit  dem  4.  Jh.  im  Orient  be- 
kannt  u.  wurde  in  Rom  im  6.  Jh.  allgemein 
ilblich..  In  Byzanz  wurde  seit  dem  12.  Jh.  die 
Aufbewahrung  der  Rehquien  in  einer  Lade 
unter  der  Mensa  vorgeschrieben.  -  Entspre- 
chend  dem  antiken  Tisch  hatte  die  A. -Platte 
verschiedene  Formen  (rechteckig,  rund, 
kreis-  u.  sigmafdrmig).  Um  das  Abgleiten 
der  hi.  Gaben  u.  der  Altargerate  zu  verhin- 
dern,  besaB  sie  wie  dei  profane  Tisch  einen 
erhohten  Rand,  der  aber  mit  dem  Aufkom- 
men  der  Altardecken  seit  dem  4.  Jh.  ver- 
schwand.  Ais  Material  fiir  den  A.  wurden 
Holz,  Stein,  Marmor  z.  EdelmetaUe  verwen- 
det.  Heute  ist  Naturstein  Vorschrift.  Der  sa- 
kralen  Wiirde  des  A.s  entspricht  seine 
Uberdachung  durch  ein  Ciborium.  A.  u. 
Klerus  wurden  zunachst  durch  die  Chor- 


Altar 


schranken,  die  Cancelli,  im  byz.  Bereich 
spater  durch  die  Bilderwand  von  den  Laien 
getrennt  bzw.  diesen  unsichtbar  gemacht 
(letzteres  ist  im  rom.  Ritus  verboten,  s.  auch 
Pkt.  5). 

4.  Die  Weihe  des  A.s  ist  seit  dem  4.  Jh.  be- 
kannt.  Mit  dem  6.  Jh.  gehoren  zu  ihr  die  De- 
ponierung  von  Reliquien  u.  die  Feier  der  Li- 
turgie  (->  auch  Kirchen weihe).  Die  Weihe 
machte  den  A.  zum  Asyl. 

5.  Als  Statte  der  Eucharistic,  des  unbiutigen 
Opfers  Christi,  u.  wegen  des  grundsatzl.  Un- 
terschiedes  zum  A.  vieler  nichtchristl.  Reli- 
gionen  inutite  der  A.  in  der  Alten  Kirche  so 
aufgestellt  werden,  dafi  er  von  der  Gemein- 
de  gesehen  werden  konnte.  Manche  Altare 
standen  dicht  an  der  Ostwand,  andere  wa- 
ren,  oft  mit  der  erhohten  Plattform,  dem 
Bema,  bis  zur  Mitte  des  Mittelschiffs  der 
Basilika  vorgeriickt,  wahrend  der  holzeme 
Tisch-A.  transportabel  war,  Im  byz.  Bereich 
setzte  sich  als  Standort  die  Grundlinie  des 
durch  die  Apsis  beschriebenen  Halbkreises 
durch.  Im  Unterschied  zur  kath.  Kirche  darf 
in  einer  orth.  nur  ein  A.  aufgestellt  werden. 
Als  Ersatz  fur  ihn  kann  das  Antimensium 
(-»  unter  Altardecken)  auf  jede  beliebige 
Unterlage  gelegt  werden. 

6.  Aus  den  zahlreichen  Darstellungen  des 
A.s  in  der  fruhchristl.  u.  byz.  Kunst  kann  die 
Forschung  erkennen,  wie  sich  Formen  u. 
Aufbau  im  Verlaufe  seiner  Geschichte  ge- 
wandelt  haben.  Als  die  alteste  Wiedergabe, 


Altar 


Der  Rilstaltar  und  seine  Gerate  (— »  Altar- 
gerate)  (unten) 

1  Lanze  -  2  Prosphore,  Lamm,  Siegel  [1]  - 
3  Leuchter  -  4  Ikone  der  Geburt  Christi  - 
5  Stern  -  6  Patene  -  7  Schwamm  -  8  Kelch  - 
9  Loffel  -  10  Antimensium  (->  unter  Altar¬ 
decken)  -  11  Reinigungstllcher  -  12  Tablett 
-  13  Kannchen  -  14  Handtuch  -  15  Liturgi- 
sche  Decken. 
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in  Gestalt  eines  Dreifufles,  diirfte  ein  Bild  in 
der  Calixt-Katakombe  in  Rom  gelten.  Da- 
bei  wird  es  sich,  wie  auch  in  anderen  Fallen, 
wohl  um  einen  Gaben-(Oblations-)  Tisch 
gehandelt  haben.  Die  dem  A.  beigegebenen 
Wiirdebezeichnungen  (s.  Pkt,  2)  schufen  die 
Voraussetzung  fiir  einen  breiten  Deutungs- 
bereich  des  Symbols  u.  der  Allegorie,  die 
ihren  Hohepunkt  in  der  mittel-  bis  spatbyz. 
Mystagogie  erreichten.  -  Abb. 

Lit.:  Braun,  A.;  F.  J.  Dolgcr,  Die  Heiligkeit  des 
A.s  u.  ihre  Begriindung  im  christl.  Altertum,  AuC 
2,  1930,  161-183;  Eisenhofer  1,  282  288;  E.  GoLu- 
binski],  Istorija  Russkoj  Cerkvi  1,  2.1,  Moskau 
1904,  166  ft.;  Handbuch,  Reg.:  A.;  Jungmann, 
Reg.;  A.;  H.  Kliehm,  Die  bildl.  Darst.  des  A.s  im 
MA,  Diss,  Munchen  -  Wurzburg  1941;  Rotting, 
331  f.;  LChl  1,  105-107;  LdK(1987),  118-121;  Lex 
MA  1, 461-465;  RBK 1, 111-120. 

Altardecken.  Zur  Feier  der  Eucharistie 
wurde  schon  friih  der  Altar  mit  einem  Lei- 
nentuch  bedeckt.  Mit  seiner  zunehmenden 
Sakralisierung  kommen  seit  dem  4.  Jh.  be- 
sondere  A.  auf.  Die  Vorschxiften  fiir  sie 
wurden,  wohl  im  Zusammenhang  mit  denen 
fiir  die  liturg.  —>  Gewander,  vom  8./9.  Jh.  an 
bis  in  die  spatbyz.  Zeit  ausgebildet. 

In  der  orth.  Kirche  sind  folgende  A.  be- 
kannt:  (1)  zuunterst  das  Katasarkion  (grch.; 
russ.  katasarka,  priplotie,  sraiica).  Es  be- 
steht  heute  aus  weiBer  Seide  od.  aus  Leinen. 
Das  alteste  Zeugnis  ist  ein  Mosaik  in  S.  Vi¬ 
tale  in  Ravenna,  6.  Jh.  Die  weitere  Entwick- 
lung  ist  unklar.  Das  Katasarkion  wird  erst 
im  13  Jh.  wieder  erwahnt.  Es  symbolisiert 
das  Grablinnen  Christi  (grch.,  ‘das  am 
Leichnam  Liegende’);  -  (2)  die  auf  dem  Ka¬ 
tasarkion  liegende,  aus  Seide  bestehende 
Endyte  (grch.;  russ.  enditija),  die  den  Altar 
an  seinen  Ecken  bis  zur  Erde  bedeckt.  In 
der  Alten  Kirche  gait  sie  als  die  eigentl,  Al- 
tardecke  (grch.  auch  endyma,  haploma);  - 
(3)  das  Eileton  (grch.;  russ.  iliton),  ebenfalls 
aus  Seide.  Es  ist  ein  Symbol  fur  das 
SchweiBtuch  Christi  im  Grabe  (lat.  suda- 
rium)  u.  entspricht  dem  Corporate  (lat.)  der 
kath.  Kirche;  -  (4)  das  Antimensium  (lat., 
von  grch.  antimension,  ‘an  des  Tisches 
Statt’;  russ.  antimins).  Es  besteht  aus  reinem 
Leinen,  ist  oft  mit  Seide  geflittert  u.  mit  ei- 
ner  Darstellung  der  Grablegung  Christi  be- 
stickt.  In  das  Eileton  eingewickelt,  wird  das 
Antimensium  zu  Beginn  der  Liturgie  der 


Glaubigen  mit  diesem  auseinandergefaltet. 
Auf  das  Antimensium  diirfen  nur  Kelch  u. 
Patene  gestellt  werden.  In  den  Ecken  mit 
eingenahten  Reliqien  versehen,  muB  das 
Tuch  von  dem  fiir  die  Kirchenweihe  zustan- 
digen  Bischof  geweiht  werden.  Es  ist  fiir 
den  Vollzug  der  Liturgie  unabdingbar  u. 
kann  auf  jede  beliebige  Unterlage  gelegt 
werden,  sofern  diese  nicht  profanierend 
wirkt.  Um  700  berichtet  eine  Quelle  von  ei¬ 
nem  geweihten  Tuch,  das  in  der  geschilder- 
ten  Weise  als  Altardecke  diente.  Bis  ins  14. 
Jh.  waren  auch  Antimensien  aus  Holz  in 
Gebrauch.  -  (5)  Erst  in  nachbyz.  Zeit  ent- 
wickelte  sich  die  Stickerei  der  Grablegung 
aus  dem  — >  Epitaphios,  einer  liturg.  Decke, 
die  im  Karfreitagsgottesdienst  verwendet 
wurde.  Unter  den  Stickereien  sowohl  des 
Epitaphios  wie  auch  des  Antimensiums  be- 
finden  sich  kostbare  Arbeiten  der  Textil- 
kunst,  die  zu  den  wertvollsten  Denkmalern 
der  Kunstgeschichte  gehoren.  -  Abb.  S.  25. 

Lit.:  Braun,  Altar,  Reg.:  A.;  Eisenhofer  1,  353  bis 
358;  I.  M.  Izzo,  The  Antimension  in  the  Liturgical 
and  Canonical  Tradition  of  the  Byzantine  and  La- 
tine  Church,  Rom  1975;  K.  Ltibeck,  Das  Antimen¬ 
sium  der  Griechen,  Der  Katholik  96,  StraBburg 
1916,  396-415;  P.  Speck,  Die  Endyte.  Literar. 
Quellen  zur  Bekieidung  des  Altars  in  der  byz. 
Kirche,  JOBG  15,  1966,  323-375;  Paramente  und 
Bucher  der  christlichen  Kirchen,  Mtlnchen/Lon- 
dou/  New  York/Paris  19823  (Glossarium  Artis,  4); 
LexMA  1,  715-716  (Antiminsion);  RBK  1, 120  bis 
124. 

Altargerate.  In  der  orth.  Liturgie  wird  ne- 
ben  dem  eigentl.  Altar  noch  ein  Riistaltar, 
die  Prothesis,  gebraucht.  Danach  sind  auch 
die  A.  zu  unterscheiden. 

1.  Die  Gerate  des  Altars  sind:  (a)  die  Kibo- 
tos  (grch.,  ‘Kasten’;  russ.  darochranitel’nica, 
‘Gabenbehalter’).  Er  besteht  aus  einer  klei- 
nen  Biichse  (—>  Pyxis)  in  Gestalt  eines  Mi- 
niatursarges  unter  5  kleinen  Kirchenkup- 
peln;  -  (b)  das  Artophorion  (grch.;  russ. 
daronosica,  ‘Gabentrager’),  ein  Gerat  fiir 
das  Krankenabendmahl,  in  dem  sich  unter 
einer  Miniaturkuppel  Gabenbtichse,  Kelch 
u.  eine  kleine  Weinflasche  befinden,  zusam- 
men  mit  einem  Loffel;  -  (c)  das  Evangeli- 
um;  -  (d)  eines  der  jeweils  notwendigen  li¬ 
turg.  -»  Bucher;  -  (e)  ein  Handkreuz  (-» 
Kreuz)  vor  dem  Artophorion;  -  (f)  ein  sie- 
benarmiger  Leuchter  (— >  auch  Licht)  hinter 
dem  Altar. 
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2.  Auf  dem  Rtistaltar  befinden  sich  folgende 
Kultusgerate:  (a)  der  Kelch;  -  (b)  die  Pate- 
ne;  -  (c)  der  „Stern“  (grch.  asteriskos;  russ. 
zvezda,  svezdica)  aus  2  gebogenen  u.  iiber 
Kreuz  befestigten  Metallstaben;  -  (d)  die 
Lanze  (grch.  lonche;  russ.  kopie),  ein  klei- 
nes,  spitzes  Messer,  mit  dem  der  liturg.  Akt 
der  -»  Schlachtung  (Opferung)  des  Lammes 
-  die  Heraustrennung  des  „Siegeis“  aus  der 
Prosphore,  dem  Abendmahlsbrot  -  vollzo- 
gen  wird;  -  (e)  der  fur  die  Kommunion  ge- 
brauchte  Loffel  (grch.  labis ;  russ.  Izica);  - 
(f)  ein  GefaB  zum  Miscken  von  Wein  u. 
warmem  Wasser  (—4  Zeon);  -  (g)  ein 
Schwamm  zum  Reinigen  der  A.  u.  Aufsam- 
meln  der  Brotreste;  -  (h)  oft  2  Facher;  -  (i) 
liturg.  —4  Decken  zum  Bedecken  von  Kelch 
u.  Patene.  Die  geweihten  A.  (Kelch  u.  Pate- 
ne)  stehen  als  hi.  Sachen  (grch.  pragmata 
hiera )  unter  dem  Schutz  des  Kirchenrechts. 
Sie  dtirfen  nur  von  geweihten  Personen 
beriihrt  werden  (— 4  auch  Weihegrade).  Fur 
die  Aufhebung  der  sakralen  Immunitat  der 
A.  bei  Aussondemng  bestehen  genaue  Vor- 
schriften. 

3.  Ihrer  Herstellung  u.  Ausstattung  nach 
gehoren  die  A.  in  den  Bereich  der  Klein- 
kunst.  Vor  allem  unter  den  geweihten  A.n 
gibt  es  Erzeugnisse  von  hoher  Qualitat  (— > 
auch  Toreutik,  >  Email).  -  Abb.  S.  25. 

Lit.:  Braun,  A.;  Eisenhofer  1,  396-407;  R.  Fattin- 
ger,  Liturgisch-prakt.  Requisitenkunde,  Frei- 
burg/Br.  1955;  R.  Lesage,  Liturg.  Gewander  u. 
Gerate,  Aschaffenburg  1959;  K.  Lilbeck,  Die  li- 
tuxg.  Gerate  der  Griechen,  ThGl  5, 1913,  441-454; 
Milasch,  572  f.  V.  H.  Elbern,  Liturg.  Gerat  des 
FriihMA  als  Symboltrager,  Sett  di  studio  Centro 
ital.  di  studio  sull’  alto  medioevo  23,  Spoleto  1976, 
349-380;  LexMA  1,  466;  4,1298-1299  (G.,  liturg.); 
Kirchengerate,  Miinchcn/London/New  York/Paris 
1992  (Glossarhim  Artis,  2). 

Altarschranken  — >  Canceili 

Alter  der  Tage  — 4  unter  Christusbilder 

Altkirchenslavisch  4  unter  Sprachen 

Ambitus  (lat.,  m.,  ‘Umgang’;  grch.  aule,  f., 
peribolos,  m.,  peribolaion,  n.),  der  Hof,  der 
von  einer  Mauer  umgeben,  in  frilhchristl. 
Zeit  um  die  Kirche  herumfiihrte.  An  den 
Ecken  der  Umfassungsmauern  erhoben  sich 
oft  Turme.  Der  A.  erfilllte  dieselbe  Funk- 
tion  wie  das  Atrium.  431  wurde  das  Asyl- 


recht  (->  Asyl)  vom  Kirchengebaude  auch 
auf  den  A.  ilbertragen.  — >  auch  Basilika. 

Lit.:  RBK  1,  124-126.  -  S.  auch  Lit.  zu  Atrium  u. 
Basilika. 

Ambon  (grch.  ambon,  m.,  pyrgos,  m., 
‘Turin’;  lat.  atnbo,  m.,  pulpitum,  n.;  russ.  am- 
von,  m.,  ambon,  m.),  eine  erhohte  Tribune. 
Der  A.  wurde  gewohnlich  aus  Stein  od. 
Marmor  erbaut,  auch  Holz  scheint  verwen- 
det  worden  zu  sein.  Er  stand  zumeist  im 
Mittelschiff  der  Kirche,  konnte  aber  auch 
an  den  Seiten  errichtet  werden  -  vor  allem, 
wenn  2  A.e  vorhanden  waren  um  den 
Blick  auf  den  Altar  freizuhalten.  Von  der 
Chorzone  (— >  Beina)  fiihrte  eine  Offnung  in 
den  Chorschranken,  den  Canceili,  zur  Trep- 
pe  des  A.s.  Stand  dieser  vom  Bema  weiter 
entfemt,  so  war  er  auf  einem  erhohten 
Laufgang  (grch.  solea)  zu  erreichen  (z.  B.  in 
der  Hagia  Sophia  in  Konstantinopel).  Auf 
dem  A.  wurden  von  2  Pulten  (-4  Analo- 
gion)  aus  die  Lesungen  gehalten,  die  Pre- 
digt  (—>  Homilie)  dagegen  vom  Bischofs- 
stuhl  aus.  Waren  2  A.e  vorhanden,  erfolgte 
von  dem  einen  die  Lesung  des  Evangeliums, 
vom  anderen  die  des  Apostolos  u.  aus  dem 
AT  (— >  auch  Prophetologion).  Auf  geraumi- 
gen  A.en  standen  der  Leiter  des  Chores,  oft 
auch  die  Vorsanger,  um  die  Einsatze  zu  ge- 
ben  bzw.  die  Solopartien  zu  singen.  Die 
Uberdachung  des  A.s  mit  einem  Ciborium 
vom  6.  Jh.  an  bildete  den  Ausgangspunkt 
zur  Entstehung  der  westl.  Kanzel.  Der  A. 
geht  auf  das  Lesegestiihl  der  Synagoge,  den 
Migdal,  zuriick.  Wahrscheinlich  ist  der  A.  in 
Syrien  entstanden.  Die  Apostol.  Konstitu- 
tionen  (— >  unter  Kirchenrecht)  erwahnen 
einen  erhohten  Ort  (grch.  hypselon  ti),  von 
dem  aus  die  Lesungen  stattfanden  u.  der 
Diakon  die  Katechumenen  (—4  unter  Kate- 
chumenat,  — >  Liturgie  der  Katechumenen) 
entlieB.  -  Abb.S.  28;  s.  auch  Abb.  zu  Bema. 

Lit.:  Brightman,  Reg.:  A.;  !.  G.  Davies,  The  Ori¬ 
gin  and  Development  of  Early'Christian  Church 
Architecture,  New  York  1953, 94  ff.;  Eisenhofer  1, 
382;  D.  Hickley,  The  A.  in  Early  Liturgical  Plan¬ 
ning,  Heythrop  Journal  7,  Oxford  1966,  4,  407  bis 
427;  Jungmann  1,  527  f.;  St.  G.  Xydes,  The  Chan¬ 
cel  Barrier,  Solea  and  A.  of  Hagia  Sophia,  ArtB 
29, 1947, 1-24;  RBK  1, 126-133;  LdK  1(1987),  141 
bis  142;  LexMA  1, 516-517;  s.a.  Canceili. 

Amen  (hebr.),  Formel  zur  Bestatigung  u. 
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Bekraftigung  der  Aussage  einer  anderen 
Person.  Im  NT  im  aUgemeinen  nicht  tlber- 
setzt,  erhielt  das  A.  durch  Jesus  als  Bestati- 
gung  seiner  eigenen  Heilsaussagen  eine 
neue  u.  ais  Ichformel  dem  Judentum  unbe- 
kannte  Bedeutung  (vgl.  Matth.  5, 18.26;  Joh. 
1,  51;  5, 19;  6,  47;  10,  7;  Offb.  3, 14  u.  ofter), 
die  neue  theolog.  Akzente  setzte.  Wie  in 
der  Synagoge  gehort  im  christl.  Gottes- 
dienst  das  A.  zum  konstitutiven  Recht  der 
Gemeinde,  die  sittl.  u.  rechtl.  Giiltigkeit  der 
vorgetragenen  Glaubensinhalte  zu  bestati- 
gen  (vgl  Rem.  15,  33;  1.  Kor.  14, 16;  2.  Kor. 
1,  20;  Gal.  6,  18;  Offb.  22,  20).  In  diesem 
Sinne  beschloB  das  A.  schon  sehr  fruh  das 
Vaterunser  u.  spater  das  Glaubensbekennt- 


Gestus),  wie  z.  B.  bei  der  Kommunion.  Seit 
dem  4.  Jh.  iibernimmt  in  zunehmendem 
MaBe  der  Chor  das  A.  der  Gemeinde.  Diese 
Anderung  leitete  eine  Entwicklung  ein  (— > 
auch  Kultusasthetik),  in  deren  Verlauf  das 
A.  ahnlich  wie  das  Halleluja  vor  allem  in 
der  byz.  Kirchenmusik  zu  kunstvollen  melis- 
mat.  Tonfiguren  gestaltet  wurde.  Der  ge- 
nannte  affirmative  Charakter  des  A.s  blieb 
dabei  aber  erhalten. 

Lit.:  Baumstark,  Comparative  Liturgy,  45  f.;  Dix, 
128  ff.;  Eisenhofer  1,  189-191;  Werner,  265  f.;  W. 
Wiefel,  Erwtigungen  zur  soziolog.  Hermeneutik 
urchristl.  Gottesdienstformen,  Kairos  14,  1972,  36 
bis  51 . 


nis,  aber  auch  die  Einsetzungsworte  der  Li- 
turgie,  die  in  einigen  oriental.  Formularen 
sogar  mehrmals  durch  das  A.  der  Gemeinde 
unterbrochen  werden.  Schon  Justin  (gest. 
um  165)  bezeichnet  das  A.  der  Gemeinde 
im  Anschlufl  an  die  Danksagung  des  Vor- 
stehers  iiber  den  hi.  Gaben  (s.  auch  Eucha- 


Amoinoi  (grch.,  m.  plur.,  ‘die  Untadehgen’; 
russ.  neporocnye,  m.  plur.),  Bezeichnung  fur 
Ps.  119  im  Psalter,  der  in  der  zweiten  Sticho- 
logie  im  Friihgottesdienst  (— >  Orthros)  des 
Samstags  zur  Verlesung  kommt,  wShrend  er 
am  Sonntag  zu  besdmmten  Zeiten  nach  den 
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Vorschriften  des  Typikons  eine  andere  Psal- 
mengruppe,  den  Polyeleos,  ersetzt.  Wegen 
ihrer  Lange  bilden  die  A.  eine  eigene  Eintei- 
lungseinheit  des  Psalters,  das  17.  Kathisma. 

Ampel  -»  unter  Licht 

Ampullen  (lat.  ampulla,  f.),  kleine,  flache 
od.  bauchige  Flaschchen  aus  verschiedenem 
Material  (Ton,  Metall),  die  in  der  Alten 
Kirche  vor  allem  zum  Aufbewahren  von  hi. 
Ol  (— >  auch  Myron)  dienten  (deshalb  auch 
Chrysmarien  od.  Eulogia  genannt).  In 
groBen  Mengen  in  kirchl.  Werkstatten  her- 
gestellt,  gehoren  die  A.  zu  den  Devotiona- 
lien. 

Man  unterscheidet  folgende  Gruppen:  (1) 
die  als  Pilgerandenken  von  den  hi.  Statten 
in  Jerusalem  u.  Palastina  mitgebrachten  u. 
iiber  die  ganze  christl.  Okumene  verbreite- 
ten  palastinens.  A.  Wegen  ihrer  bildl.  Aus- 
schmtickungen  sind  sie  fiir  die  Geschichte 
des  Kirchenbaus  ebenso  wichtig  wie  fiir  die 
Geschichte  des  Kirchenjahres  u.  seine  Iko- 
nographie.  Die  bekanntesten  A.  befinden 
sich  in  Monza  u.  Bobbio;  -  (2)  die  sog. 
„Blut-A.“  aus  den  rom.  Katakomben  (lat. 
ampullae  sanguinolentiae,  phiolae  cruentiae 
bzw.  rubricatae),  deren  von  Eisenoxyden 
herstammender  Inhalt  friiher  als  Blut  der 
Martyrer  angesehen  wurde;  -  (3)  die  zwei- 
henkligen  A.  aus  der  Stadt  des  hi.  Menas 
bei  Alexandrien,  in  denen  Wasser  aus  der 
wundertatigen  Menasquelle  aufbewahrt 
wurde.  Sie  zeigen  den  Heiligen  zwischen  2 
Kamelen  als  Reiterheiligen  (— »  auch  Heili- 
genverehrung),  als  Neger  u.  a.  -  Abb.  S.  30. 

Lit.:  Eisenhofer  1,  400  f.;  A.  Grabar,  Les  Ampou¬ 
les  de  Terre  Saiute,  Paris  1958;  Rotting,  403-413  u. 
Reg.;  P,  Maser,  Zur  Entstehung  des  Kreuzigungs- 
bildes,  Diss.  Halle  1970,  60-78;  LdK  1(1987),  149 
bis  150;  RBK  1, 137-142. 

Anagnostikon  >  unter  Prophetologion 

Analogion  (grch.,  n.),  ein  fiir  die  gottes- 
dienstl.  1  esungen  benutztes  Pult.  —>  auch 
unter  Ambon,  Proskynetarion. 

Anaranese  (grch.  anamnesis,  f.;  russ.  vospo- 
minanie,  n.,  ‘Erinnerung’),  ein  Stillgebet  des 
Priesters  wahrend  der  Liturgie  nach  dem 
Einsetzungsbericht,  in  dem  die  Heilstaten 
Christi  (Kreuzigung,  Grab,  Auferstehung 


Anamorphose 

am  dritten  Tage,  Auffahrt  zum  Himmel,  Sit- 
zen  zur  Rechten  des  Thrones  Gottes,  zweite 
Wiederkunft)  in  Erinnerung  gerufen  wer- 
den.  Es  schliefit  mit:  „Das  Deine  von  dem 
Deinen  bringen  wir  dar  nach  allem  u.  fiir  al- 
les.“  Voraussetzung  ist  die  Aufforderung 
Jesu  zur  A.  (Luk.  22,  19  u.  1.  Kor.  11,  24). 
Die  alteste  Forme!  findet  sich  in  der  Kir- 
chenordnung  Hippolyts  von  Rom  (urn  220); 
sie  hat  Tod  u.  Auferstehung  Christi  zum  In¬ 
halt.  Eine  ausfiihrl.  A.  enthalten  die  Apo- 
stol.  Konstitutionen  (— >  Kirchenrecht),  die 
ihrerseits  auf  die  Basiliusliturgie  eingewirkt 
haben.  A.  bedeutet  sowohl  die  Vergegen- 
wartigung  des  erhohten  Herrn  (als  „sakra- 
mentale  Kommem oration")  als  auch  das 
Bekenntnis  der  Gemeinde  zu  diesem  Herrn. 
Im  Gegensatz  zu  den  A.n  (Kommemoratio- 
nen)  im  antiken  Kaiserkult  u.  denen  ge- 
schichtsloser  Mythen  in  den  Mysterienreli- 
gionen  besitzt  die  christi.  A.  Geschichtscha- 
rakter.  Dabei  wird  sie  unterstiitzt  durch  die 
bildhafte  Vergegenwartigung  der  Heilstaten 
Christi  auf  der  Bilderwand  (Festtagsrang)  u. 
im  Bildprogramm  der  Kirchen. 

Text:  s.  Anhang  Nr.  4. 

Lit.:  B.  Botte,  L’Anaphore  Chaideenne  des  Apot- 
res,  OrChrPer  15, 1949,  259-276;  ders.,  Probltmes 
de  l'A.,  JEH  5,  1954,  16-24;  Handbuch  1,  427  f.; 
Hanssens,  Nr.  1316-1325;  Jungmann  2,  271-281; 
Lietzmann,  50-68.  P.  Bonnard,  Anamnesis.  Re- 
cherches  sur  le  Nouveau  Testament,  Genfeve/Lau- 
sanne/  Neuchatcl  1980;  Schulz,  Die  byz.  Liturgie, 
Reg.  II B. 

Anamorphose  (grch.  anamorphosis,  f.,  ‘Uffl- 
gestaltung’),  auch  didaktische  Deformation, 
optische  Proportion,  Verstreckung  u.  a., 
Veranderung  der  natiirl.  Proportionen  von 
Figuren  u.  Gegenstanden,  die  nicht  ebener- 
dig,  sondem  auf  einem  erhohten  Standort 
aufgestellt  bzw.  angebracht  sind.  Mit  Hilfe 
der  A.  (vor  allem  dutch  die  Inklination 
[lat.],  das  ‘Vornilberbeugen’  der  Figuren, 
wodurch  im  Falle  des  Aufrechtstehens  der 
opt.  Eindruck  der  Zuriicklehnung  [lat.  resu- 
pinatio ]  aufgehoben  wird)  kann  der  defer 
stehende  Betrachter  Einzelheiten  erkennen, 
was  bei  natiirl.  Stellung  der  Plasdken  nicht 
moglich  ware.  Die  A.,  von  der  grch.  Bild- 
hauerei  bereits  in  klass.  Zeit  angewendet, 
wurde  bes.  fiir  die  GroBikonen  der  Bilder¬ 
wand  byz.  Kirchen  ubernommen. 

Lit.:  W.  Lepik  -  Kopaczynska,  Die  opt.  Proportio- 
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nen  in  der  antiken  Konst,  Klio  37, 1959,  6-102;  Ju.  Deformations;  LdK  1(1987),  153.  -  S.  auch  Lit.  zu 
A.  Olsuf’ev,  O  Linejnych  Deformacijach  v  Ikone  Perspektive. 

Troicy  Andreja  Rubleva,  g.  Sergiev  Posad  1927; 

Onasch,  Ikonenmalerei,  62  ft;  B.  Uspensky,  The 

Semiotics  of  the  Russian  Icon,  Lisse  1976,  Reg.:  Anaphora  (grch.  anapherein,  ‘emporheben’, 


‘Darbringen  von  Opfern’,  vgl.  Hebr.  7,  27; 
13, 15;  1.  Petr.  2, 5).  Wie  der  Begriff  des  Ca¬ 
non  missae  in  der  kath.  Kirche  besitzt  auch 
der  der  A.  mehrere  Bedeutungen.  Er  be- 
zeichnet 

1.  das  Kernstiick  der  orth.  Liturgie  mit  Eu¬ 
charist.  — »  Hochgebet,  Einsetzungsbericht, 
Anamnese,  Epiklese  u.  Wandlung; 

2.  das  jeweilige  Liturgieformular  der  Basi- 
liusliturgie,  der  Chrysostomusliturgie  u.  der 
Liturgie  der  vorgeweihten  Gaben; 

3.  das  Verhaltnis  der  unveranderl.  Texte  der 
Liturgie  zu  den  veranderlichen,  die  be- 
stimmten  Tagen,  Festen  od.  Abschnitten 
des  Kirchenjahres  „  eigen"  sind  (deshalb 
auch  [lat.]  propria  genannt).  Zu  ihnen 
gehoren  z.  B.  die  3  Antiphonen  der  Enarxis, 
der  Cherubimhymnus,  das  Lied  bei  der 
Kommunion,  das  Prokeimenon  (das  Psalm- 
gebet);  bei  den  Armeniem  auch  das  Trisha- 
gion,  der  Hymnus  auf  den  dreieinigen 
Gott); 

4.  das  Verhaltnis  der  Lautgebete  u.  Stillge- 
bete  des  Priesters  zu  den  von  der  Gemeinde 
bzw.  vom  Chor  gesungenen  Stricken; 

5.  im  syr.  Ritus  das  groBe  — »  Velum,  das 
Tuch  fur  die  Opfergaben. 

Lit.:  Schulz,  Die  byz.  Liturgie,  Reg.  II B;  P.  Trem- 
belas,  L’Audidon  de  i'Anaphore  Eucharistique 
par  le  Peuple,  L’Eglise  et  les  Eglises,  Chevetogne 
1955,  207-220;  K.  Gamber,  Beracha.  Eucharislie- 
gebet  und  Eucharistiefeier  in  der  Urkirche,  Re¬ 
gensburg  1986;  LexMA  1, 571. 

Anastasima  — >  unter  Auferstehungs-  und 
Morgenevangelien,  — >  Stichera 

Anastasimatarion  (grch.,  n.),  eine  um  die 
Wende  vom  19.  zum  20.  Jh.  in  moderner 
Notenschrift  herausgegebene  Sammlung 
von  Hymnen,  die  im  Zusammenhang  mit 
den  Auferstehungs-  u.  Morgenevangelien 
gesungen  werden. 

Lit.:  Anthologia  Graeca,  LXXII. 

Anastasis  —>  unter  Auferstehung  Christi  (4) 

Anathema  (grch.,  n.,  urspriinglich  Doppel- 
bedeutung:  da3' ‘Geweihte’  od.  ‘Verfluchte’, 
spiiter  nur  noch  in  der  letzteren  Bedeutung; 
russ.  anafema,  f.,  prokljatie,  n.).  Das  A.  be- 
gegnet  schon  im  NT  als  Fluchformel  ilber 
den  von  Christus  sich  Trennenden  (vgl. 


Anthologion 

1.  Kor.  16,  22;  Gal.  1,  8.9).  In  der  Alten  Kir¬ 
che  zundchst  noch  nicht  von  der  Exkommu- 
nikation  unterschieden,  bedeutet  das  A. 
spater  im  Kirchenrecht  die  endgiiltigc  Aus- 
stoBung  aus  der  Gemeinschaft  der  Euchari- 
stie  u.  damit  aus  der  Gemeinde  (grch.  akoi- 
nonesia).  Dem  A.  verfiel  der  einer  Haresie 
Verdachtige,  sofern  diese  durch  ein  Ge- 
richtsverfahren  festgestellt  wurde.  Im  feierl. 
Akt  der  Anathematisierung  wurde  der  An- 
geklagte  u.  Uberfiihrte  dem  Satan  uberant- 
wortet.  Eine  Liste  aller  im  Laufe  der  Kir- 
chengeschichte  Anathematisierten,  das  Syn- 
odikon,  wird  am  Sonntag  der  Orthodoxie 
verlesen.  Uber  die  Anwendung  des  A.s  be- 
stehen  in  der  Ostkirche  unterschiedl.  Mei- 
nungen.  Theodor  Balsamon  z.  B.,  einer  der 
bekanntesten  Kanonisten  (Kirche nrechtler) 
im  12.  Jh.,  sprach  der  Kirche  dieses  Recht 
ab.  -  Zur  Darstellung  ->  Synode. 

Lit.:  Beck,  78  f.;  W.  Elert,  Abendmahl  u.  Kirchen 
gemeinschaft  in  der  Alten  Kirche  hauptsachlich 
des  Ostens,  Berlin  1954;  Milasch,  506;  N. 
Nikol’skij,  Anafema tvorenie,  St.  Petersburg  1879; 
N.  Suvorov,  O  Cerkovnych  Nakazanijach,  St,  Pe¬ 
tersburg  1876;  LexMA  1, 574. 

Anbetnng  der  Weisen  und  der  Hirten  -> 

unter  Epiphanie,  — »  Geburt  Christi 

Andreaskreuz  -4  unter  Kreuz  (8) 

Ankerkreuz  —>  unter  Kreuz  (14) 

Antependium  (lat.,  n.,  ‘das  Vorgehangte’, 
auch  pallium,  n.,  vestimentum,  n.,  velamen, 
n.,  frontale,  n.,  u.  a.),  ein  grofitenteils  aus 
Stoff,  aber  auch  aus  Metali  od.  Holz  beste- 
hender  Schmuck  des  Altars,  der  sich  im  We- 
sten  seit  dem  8.  Jh.  aus  den  alteren  Altar- 
decken  entwickelt  hat.  Der  orth.  Kirche 
blieb  das  A.  unbekannt. 

Lit.:  LexMA  693-694. 

Anthologion  (grch.,  n.),  eine  Sammlung  mit 
den  wichtigsten  Gottesdiensten  aus  den  li- 
turg.  — >  Biichern.  Fur  die  mit  Rom  unierten 
Orthodoxen  wurde  als  Ersatz  fur  das  Bre¬ 
vier,  das  die  Ostkirche  nicht  kennt,  1589  in 
Rom  ein  A.  gedruckt. 

Lit.:  Daniel,  321;  Ph.  Hoffmeister,  Die  Bievierver- 
pflichtung  der  oriental.  Geistlichen,  OstKSt  1, 
1952,249-263;  Nillesl.LII. 


31 


Antidoron 

Antidoron  — >  unter  Eulogia 

Anlimensium,  Antiminsion  — >  unter  Altar- 
decken 

Antiphon[on]  (grch.,  n.,  plur.  antiphona,  an- 
tiphonia,  f.;  russ.  antifon,  m.), 

1.  einer  der  3  Antwort-  od.  Wechselgesange 
zwischen  den  beiden  Gruppen  des  Chores 
in  der  Enarxis  der  Liturgie.  Dabei  folgt  auf 
einen  Psalmvers  (grch.  stichos)  ein  kurzer  u. 
unveranderl.  nichtbibl.  Vers  (vgl.  dagegen 
Responsorium).  Als  Beispiel  diene  das  erste 
A.  der  Enarxis  zum  Fest  der  Epiphanie: 

(1)  Ps.  114, 1 

(2)  Durch  die  Wiirdigkeit  der  Gottesmutter 
erlose  uns,  Erretter! 

(1)  Ps.  114,  2 

(2)  Durch  die  Wiirdigkeit... 

Der  nichtbibl.  Kehrvers  ist  bei  jedem  der  3 
A.a  ein  anderer.  Das  zweite  A.  schlieBt  mit 
der  Kleinen  — >  Doxologie  u.  dem  Hymnus 
Eingeborener  Sohn,  das  dritte  wiederum 
mit  der  Kleinen  Doxologie.  Ahnlich  ist  das 
A.  der  Vigil  aufgebaut.  Als  Beispiel  die  A. 
zur  Vigil  der  Geburt  Christi: 

(1)  Ps.  1, 1 

(2)  Nimm  dich  meiner  an,  Herr! 

(1)  Hos.  1,  6 

(2)  Nimm  dich  meiner  an,  Herr... 

An  Sonntagen  wird  als  erstes  A.  Ps.  103,  als 
zweites  Ps.  146,  an  Wochentagen  jeweils  Ps. 
92, 2.3.16  u.  Ps.  93, 1.5  gesungen.  Unter  den 
poet.  A.a  sind  vor  allem  die  15  A.a  des 
Karfteitags  zu  erwahnen  (— >  auch  Imprope- 
rien). 

2.  Antiphona  bezeichnen  auch  die  kleinsten 
Einheiten  des  Psalters,  ->  Kathisma. 

Text:  s.  Anhang  Nr.  15. 

Lit.:  Brightman,  Reg.:  A.;  Christ  -  Paranikas, 
LVIH-LIX;  Daniel,  341  f„  393-395;  Nilles  1,  LX1I 
u.  2,  243  £.;  J.  Drumbl,  Zweisprachige  A.en  zur 
Kreuzverehrung,  Italia  medioevo  e  umanist.  19, 
1976, 41-55;  LexMA  1, 719-722. 

Antiphonarion  (grch.,  n.;  russ.  antifonar, 
m.),  ein  etwa  dem  Antiphonarium  od.  Anti- 
phonale  der  kath.  Kirche  entsprechendes 
Buch  des  orth.  Gottesdienstes,  das  die  Anti¬ 
phona  enthaRTEs'ist  gelegentlich  mit  Minia- 
turmalereien  geschmtickt.  . 

Lit.:  LexMA  1, 722-724. 
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Antlitz,  heiliges  — >  unter  Acheiropoietos 

Apokalypse  (grch.  apokalypsis,  f.;  russ.  apo- 
kalipsis,  m.), 

1.  allgemein  Offenbarung,  Enthiillung  ge- 
heimer  Wahrheiten,  insbesondere  der  end- 
zeitl.  Ereignisse; 

2.  speziell  der  grch.  Titel  der  Offenbarung 
des  Johannes.  1.  Die  A.  des  Johannes  ent- 
stand  gegen  Ende  des  1.  Jh.,  zur  Zeit  des 
Kaisers  Domitian,  unter  dem  es  in  Rom  u. 
Kleinasien  zu  Christenverfolgungen  kam. 
Die  Verfasserschaft  des  Apostels  Johannes 
ist  von  der  Zeit  der  Alten  Kirche  an  bis 
heute  umstritten.  Im  Gegensatz  zum  We- 
sten,  der  die  Offenbarung  im  3.  Jh..,in  den 
Kanon  des  NT  aufnahm,  hat  sie  die  Ostkir- 
che  erst  gegen  Ende  des  7.  Jh.  (Synode  von 
691/692)  anerkannt;  sie  wird  aber  bis  heute 
nicht  im  Gottesdienst  der  orth.  Kirche  ver- 
lesen.  Andere  A.n  wurden  den  Apokryphen 
zugerechnet.  Wahrend  im  Westen  die  Kom- 
mentare  zahlreich  sind,  wurden  aus  der  byz. 
Epoche  nur  zwei  bekannt  (Oikumenios, 
Andreas  von  Caesarea  im  6./7.  Jh.),  die  bis 
zum  13.  Jh.  nur  selten  tlberarbeitet  wurden. 
-  2.  Die  Alte  Kirche  kannte  nur  die  Darstel- 
lung  einzelner  Motive  aus  der  A.,  wie  das  A 
und  O,  das  Lamm  Gottes  (mit  den  anbeten- 
den  24  Altesten,  den  7  Leuchtern  u.  2  En- 
geln  [Offb.  4,  2-7],  das  himml.  Jerusalem,  oft 
als  Hintergrund  der  Traditio  legis;  die  Maje- 
stas  Domini,  den  Paradiesesberg  u.  -fluB 
u.  a.  Wo  das  Lamm  auf  der  Hetoimasia,  der 
Thronbereitung,  erscheint,  deutet  sich  be- 
reits  die  Entwicklung  der  Darstellung  des 
Jiingsten  — >  Gerichts  an.  Bringt  eine  Hand- 
schrift  des  A.n-Kommentars  des  Andreas 
von  Caesarea  von  1422  noch  einzelne  Moti¬ 
ve  (Drache,  Tier,  Weib  auf  dem  Tier  u.  a.), 
so  entstehen  nach  der  Tlirkeninvasion  auf 
dem  Athos  (— >  unter  Kldster),  auf  dem  Bal¬ 
kan  u.  in  RuBland  die  ersten  A.-Zyklen.  Da¬ 
bei  haben  Dtirers  Vorbild  u.  die  Lutherbi- 
bel  von  1522  die  Hauptanregung  gegeben. 
In  RuBland  kam  es  im  Zusammenhang  mit 
der  Erwartung  des  Weltendes  1492  zu  einer 
intensiveren  Beschaftigung  mit  der  A.  Da- 
von  zeugen  eine  Ikone  aus  der  Uspenie-Ka- 
thedrale  im  Moskauer  Kreml  (Ende  des  15. 
Jh.)  u.  Fresken  in  der  Verkiindigungskathe- 
drale  (Anfang  des  16.  Jh.).  Zur  „Zeit  der 
Wirren“  u.  des  innerruss.  Schismas  (russ. 
raskol),  der  Abspaltung  der  Altglaubigen 


von  der  Patriarchatskirche  im  17.  Jh.,  auBer- 
te  sich  eine  neune  apokalypt.  Welle  in  ver- 
schiedenen  Wandmalereien  in  Kirchen  von 
Jaroslavl  u.  einigen  Stadten  an  der  Wolga 
sowie  auf  Miniaturen.  Neben  alteren  russ. 
Vorbildern  ist  dabei  der  EinfluB  der  Pisca- 
torbibel  (->  unter  Bibelillustration)  festzu- 
stellen.  -  Taf.  5. 

Lit.:  M.  V.  Alpatov,  Pamjatnik  Drevnerusskoj 
Zivopisi  Konca  XV  Veka:  Ikona  Apokalipsis  Us- 
penskogo  Moskovskogo  Kremlja,  Moskau  1964; 
ders.,  Die  „A.“  des  Moskauer  Kremls  u.  das  anti- 
ke  Erbe  in  der  europ.  Kunst,  JOBG  11/12,  1962 
bis  1963,  211-227;  Beck,  Reg.:  A.;  H.  Brockhaus, 
Die  Kunst  in  den  Athos-Klostern,  Leipzig  1924, 
Reg.:  A.;  A.  F.  Buslaev,  Svod  Izobrazenij  iz  Lice- 
vych  Apokalipsisov  po  Rukopisim  s  XVI  Veka  do 
XIX,  Moskau  1884;  A.  Cilingirov,  Vlijane  Djurera 
i  Sovremennoj  emu  Nemeckoj  Grafiki  na  Ikono- 
grafiju  Postvizantijskogo  Iskusstva,  Drevnerus- 
skoe  Iskusstvo.  Zarubeznyc  Svjazi,  Moskau  1975, 
325-342;  L.  H.  Heidenreich,  Der  A.-Zyklus 
im  Athosgebiet  u.  seine  Beziehungen  zur  dt. 
Bibelillustration,  Zs.  £Ur  Kunstgesch.  1939;  W. 
Neull,  Die  A,  des  hi.  Johannes  in  der  altspan.  u. 
altchristl.  Bibelillustration,  2  Bde.,  Munster  1931; 
F.  van  der  Meer,  Majestas  Domini,  Thdophanies 
de  l’A.  dans  1’Art  Chretien,  Rom  1938;  R.  Bar- 
thelemy- Vogels  u.  Ch.  Hyart,  L’Iconographie 
Russe  de  1’Apocalypse,  Paris  1985;  LChl  1, 124  bis 
150;  LdK  1, 101;  LdK  1(1987),  207-209;  LexMA  1, 
748-757. 

Apokryphen  (greh.  apokryphon,  n.,  ‘das 
Verborgene’;  russ.  apokrif,  m.,  olrecennyja 
knigi),  Schriften  auBerhalb  des  AT  u.  NT, 
die  einen  „verborgenen“,  d.  h.  fiber  die  ka- 
non.  Bucher  hinausgehenden  Inhalt  haben. 
Manche  A.  werden  auch  als  Pseudepigra- 
phen  (Bucher,  die  unter  einem  erborgten 
Namen  verbreitet  waren)  bezeichnet. 

1.  Der  Begriff  A.  wurde  in  der  Alten  Kirche 
nicht  immer  eindeutig  gebraucht;  er 
schwankt  in  seiner  Bedeutung  zwischen  ver- 
botenen  u.  geduldeten  Schriften.  Die  wich- 
tigsten  A.  des  AT  sind;  der  Aristeasbrief, 
das  Martyrium  des  Jesaja,  das  Buch  der  Ju- 
bilaen,  die  vier  Makkabaerbficher,  das  drit- 
te  Buch  Esra,  das  Buch  Tobias,  Judith  u.  die 
Apokalypsen  des  Spatjudentums  (vor  allem 
Henoch,  die  Sibyllinen,  die  Baruchapoka- 
lypse,  die  Himmelfahrt  des  Mose,  das  Le- 
ben  Adams  und  Evas  sowie  die  ffinf  syr. 
Psalmen).  Von  den  A.  des  NT  seien  u.  a.  ge- 
nannt:  eine  Reihe  von  Schriften,  die  unter 
verschiedenen  Namen  laufen  (Ebionaer-, 
Nazaraer-,  Hebraer-,  Agypterevangelium), 


Apokryphen 

ferner  die  Kindheitsevangelien  (Protevan- 
gelium  des  Jakobus,  das  Thomasevange- 
lium,  Pseudomatthaus,  die  Geschichte  von 
Joseph  dem  Zimmermann),  das  Petrus-, 
Bartholomhus-  u.  Nikodemusevangelium, 
die  Johannesakten,  die  A.  von  der  Schatz- 
hohle  u.  dem  Kreuzesholz,  Apostellegen- 
den,  fruhchristl.  Apokalypsen  (Himmelfahrt 
des  Jesaja,  christl.  Sibyllinen,  Thomas-  u. 
Paulus-A.)  u.  einige  Dichtungen  (die  Oden 
Salomos,  der  Naasenerpsalm).  Unter  den 
Frage-u.-Antwort-A.  ist  die  Befragung  des 
Johannes  (lat.  interrogatio  loannis )  von 
Wichtigkeit.  Besondere  Gruppen  bilden  die 
A.  der  Gottesmutter  u.  A.  unter  den  Heili- 
genviten.  Die  frfihesten  A.  des  NT  gehoren 
dem  2,/3.  Jh.  an,  sie  sind  z.  T.  noch  vor  der 
Kanonbildung  entstanden.  Die  spatesten  A. 
werden  in  das  8./9.  Jh.  datiert.  Mit  den  A. 
wurde  der  Wunsch  weiter  Leserkreise  be- 
friedigt,  mehr  fiber  die  hi.  Personen  u.  Er- 
eignisse  des  NT  zu  erfahren,  als  die  kanon. 
Schriften  enthielten.  Fabulierende  Elemen- 
te,  der  spatantike  Abenteuer-  u.  Reisero- 
man  (vor  allem  in  den  Apostellegenden), 
die  Gattung  des  Briefromans,  die  Frage-u.- 
Antwort-Technik  u.  andere  Stilmittel  ver- 
schafften  den  A.  ein  breites  Lesepublikum. 
Neben  einem  gesteigerten  Informationsbe- 
durfnis  entsprangen  sie  auch  dem  Wunsch, 
bestimmte  Widersprfiche  zwischen  der  Leh- 
re  Christi  u.  dem  kirchl.  Dogma  zu  losen  (so 
zwischen  dem  Liebesangebot  Christi  u.  der 
Lehre  von  der  ewigen  Verdammnis,  z.  B.  in 
der  „Hollenfahrt  der  Gottesmutter").  An¬ 
dere  versuchten,  wenn  auch  um  den  Preis 
oft  grober  Phantastik,  die  Lehre  von  der 
Menschwerdung  Christi  u.  der  Immerjung- 
fraulichkeit  der  Gottesmutter  zu  uberspie- 
len,  indem  sie  Christus  nur  zum  Schein  ei¬ 
nen  ird.  Leib  annehmen  u.  leiden  lieBen 
(sog.  Doketismus).  Das  hinderte  spatere  A. 
keineswegs,  Christus  in  menschl.  Gestalt,  et- 
wa  als  pflflgenden  Bauern  od.  als  um  Speise 
u.  Unterkunft  bettelnden  Wandersmann,  zu 
schildern.  So  vereinigten  sich  in  den  A.  poe- 
tische,  theologische,  volkstumliche  u.  hareti- 
sche  Zfige.  Die  Fruhgeschichte  der  A.  wur¬ 
de  in  starkem  MaBe  von  der  Gnosis  gepragt, 
wahrend  vom  9./10.  Jh.  an  im  Osten  die  Bo- 
gomilen  u.  im  Westen  die  Katharer,  aber 
auch  andere  Haresie-Gemeinschaften  diese 
Literatur  ffir  ihre  religios-soziale  Propagan¬ 
da  benutzten  bzw.  eigene  A.  schufen.  Aber 
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Apostelbilder 

auch  auflerhalb  der  Ketzerkreise  erfreuten 
sich  die  A.  im  MA  allgemeiner  Beliebtheit 
u.  regten  die  religiose  Volksdichtung  u.  die 
Kunst  an.  Ein  Teil  der  A.  wurde  von  der 
Kirche  nicht  nur  sehr  friih  aus  dem  Bibelka- 
non  ausgeschieden,  sondern  auch  direkt 
verboten.  Die  erste  solcher  Verbotslisten 
liegt  im  sog.  Decretum  Gelasianum  (6.  Jh.) 
vor;  sie  stammt  z.  T.  aus  dem  4,  Jh.  Auch  im 
Osten  wurden  solche  Listen  aufgestellt  u. 
die  Verbrennung  verbotener  Biicher  (grch. 
aporreta)  praktiziert.  In  RuBland  erscheinen 
mit  dem  Aufkommen  der  A.  ebenfalls  die 
ersten  Verbotshsten  (1073).  Trotzdem  wur¬ 
den  einige  A.  in  die  Paleja  u.  die  Lese- 
menaen  aufgenommen,  u.  a.,  weil  es  bis  zum 
15.  Jh.  keine  Vollbibel  gab. 

2.  Wie  die  Entstehung  der  A.  ist  auch  ihr 
EinfluB  auf  die  christl,  Kunst  friih  anzuset- 
zen.  Eine  Reihe  von  apokryphen  Motiven 
wurde  auch  von  der  Kirchendichtung  aufge¬ 
nommen,  urn,  im  orth.  Sinne  „gereinigt“, 
der  Malerei  als  Iiterar.  Vorlagen  zu  dienen. 
So  haben  z.  B.  die  Kindheitsevangelien  u.  - 
zyklen  auf  die  Ikonographie  der  Geburt 
Christi,  das  Bartholomaus-  u.  Nikodemus- 
evangelium  auf  die  Hollenfahrt  (->  unter 
Auferstehung  Christi),  die  Legenden  vom 
Tod  der  Maria  auf  das  Bildthema  vom  Ent- 
schlafen  der  Gottesmutter  eingewirkt.  Zahl- 
reiche  Einzelheiten  der  apokryphen  Apo- 
stellegenden  wurden  auf  den  Lebenszyklen 
der  Apostelbilder  wiedergegeben.  Zu  den 
altesten  Motiven  gehort  die  erleuchtete  Ge- 
burtshohle  aus  dem  um  200  geschriebenen 
Protevangehum  des  Jakobus,  das  in  der  byz. 
Kunst  zum  Gegenstand  einer  komplizierten 
Mystagogie  wurde.  Der  Westen  hielt  dage- 
gen  seit  den  altesten  Darstellungen  an  dei 
Geburt  Christi  im  Stall  fest.  Allegorie  u. 
symbol,  Vorstellungen  (— »  Symbol)  schufen 
den  komplexen  Motivschalz  der  3  myst. 
Hohlen:  der  Hohle  von  Adam  und  Eva  im 
Paradiesesberg,  der  Geburtshohle  u.  der 
Hadeshohle  od.  Vorholle  (lat.  limbus).  Sie 
werden  allerdings  erst  in  mittel-  u.  spatbyz. 
Zeit  voll  ausgebildet  (u.  a.  auf  serb.  Psalter- 
miniaturen).  Erwahnt  werden  muB  noch  das 
Motiv  des  aus  dem  Grabe  Adams  heraus- 
wachsenden  Kreuzesholzes,  wobei  in  der 
Regel  nur  der  Schadel  Adams  wiedergege¬ 
ben  wird  (-»  auch  Kreuz,  — >  Kreuzigung). 
In  der  Adam-Christus-Typologie  (— »  unter 
Allegorie)  des  NT  vorgepragt  (vgl.  Rom.  5, 
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14;  1.  Kor.  15,  22.45;  1.  Tim.  2, 13  ff.),  wurde 
es  von  Origenes  (gest.  253/254)  u.  Johannes 
Chrysostomus  (gest.  407)  weiterentwickelt. 
In  mittelbyz.  Zeit  erreichte  dieses  Motiv 
fiber  das  Altkirchenslavische  (-»  unter 
Sprachen)  auch  die  slav.  Literaturen.  Der 
apokryphe  Gehalt  wurde  im  Synaxarion  des 
Karfreitags  orthodox  verstanden,  um  ket- 
zer.  Auffassungen  etwa  der  Bogomilen  (— > 
unter  Haresie)  vom  Paradieses-  u.  Kreuzes- 
holz  zu  begegnen.  Diese  Beziehungen  zur 
Literatur  sind  in  der  Malerei  gerade  hin- 
sichtlich  der  A.  standig  „mitzulesen“.  Eine 
Apokryphe  mit  deutlich  sozialkrit.  Kompo- 
nente,  die  Legende  von  Christus  als  von  ei- 
nem  Abt  abgewiesener  Pilger,  ist  z.  B.  auf 
einem  Fresko  in  der  Kirche  von  Volotovo 
bei  Novgorod  dargestellt. 

Lit.:  W.  Bauer,  Das  Leben  Jesu  im  Zeitalter  der 
A.,  Tiibingen  1909;  C.  Bezold,  Die  Schatzhohle, 
Leipzig  1883;  U.  Fabricius,  Die  Legende  im  Bilde 
des  ersten  Jt.  der  Kirche.  Der  EinfluB  der  A.  u. 
Pseudepigraphen  auf  die  altchristl.  u.  byz.  Kunst, 
Kassel  1956;  N.  K.  Gudzij,  Gesch.  der  russ.  Litera¬ 
tur,  Halle  1959,  26  ff.;  E.  Hennecke  -  W.  Schnee- 
melcher,  Neutestamentl.  A.  in  dt.  Ubersetzung,  2 
Bde.,  Berlin  19702,  1966;  E.  Kautzsch,  Die  A.  u. 
Pseudepigraphen  des  AT,  2  Bde.,  Darmstadt  1962 
(Nachdruck);  J.  Lafontaine-Dosogne,  L’lconogra- 
phie  de  1’Enfance  de  la  Vierge  dans  i’Empire  By 
zantin  et  en  Occident,  2  Bde.,  BrUssel  1964  bis 
1965;  W.  Michaelis,  Die  apokryphen  Schriften 
zum  NT,  Bremen  19623;  L.  Muller,  „Die  Offenba- 
rung  der  Gottesmutter  fiber  die  Hollenqualen11. 
Theolog.  Gehalt  u.  dichter.  Form,  Die  Welt  der 
Slawen  6,  1961,  26-39;  Onasch,  Weihnachtsfest, 
178-186;  Pokrovskij,  Reg.:  A.;  P.  Riessler,  AltjUd. 
Schrifttum  auBerhalb  der  Bibel,  Augsburg  1928; 
N.  Tichonravov,  Pamjatniki  OtreCennoj  Russkoj 
Literatury,  S.  Petersburg  1863  (Neudruck  London 
1973);  E.  Turdeanu,  Apocryphes  Bogomiles  et 
Apocryphes  Pseudo-Bogomiles,  Revue  de  l’Hi- 
stoire  des  Religions  138, 1950,  699-726;  E.  A.  Wal¬ 
lis  Budge,  The  History  of  the  Blessed  Virgin  Mary 
and  the  History  of  the  Likeness  of  Christ,  London 
1899;  A.  Santos  Otero,  Die  hs.  Uberlieferung  der 
altslav.  A.,  I,  II,  Berlin/  New  York  1978/79;  LdK 
1(1987),  209-210;  LexMA  1,  759-770.  RBK  1,  209 
bis  218.  —  S.  auch  Lit.  zu  Gnosis,  Haresie. 

Apostelbilder.  1.  Im  NT  ist  der  Apostel 
(grch.  apostolos,  ‘bevolhnachtigter  Abge- 
sandter’)  ein  von  Jesus  ausgesandter  Jiinger 
(vgl.  Matth.  28,  18-20;  Luk.  24,  47-49;  Apg. 
1,  8;  1.  Kor.  15,  8-10).  Aus  einer  Achtzahl 
(Matth.  10,  2-4  u.  Parallelen)  entstand  nach 
dem  Vorbild  der  12  Stamme  Israels  in  der 
Urgemeinde  das  Apostolat  der  Zwolf,  das 
unter  der  Leitung  des  Petrus  stand.  AuBer- 


Apostelbilder 


dem  wurde  auch  Paulus  der  Titel  eines 
Apostels  zuerkannt.  Um  100  entwickelte 
sich  in  Syrien  das  Amt  des  Bischofs  mit  der 
ihm  unterstellten  kirchl.  Hierarchie,  wobei 
das  erstere  als  Abbild  des  Apostolats  der 
Zwolf  verstanden  wurde. 

2.  Die  bildhafte  Darstellung  der  Identitat 
von  Bischofsamt  u.  Apostolat  der  Zwolf 
wurde  mit  der  Legalisierung  der  Kirche 
durch  Konstantin  (4.  Jh.)  notwendig.  Ihre 
voile  Entwicklung  u.  teilweise  Fixierung 
setzte  bezeichnenderweise  mit  der  des  Bi- 
schofsbildes  (—>  Bischofsinsignien)  ein.  Als 
Selbstdarstellung  der  kirchl.  Sozietat  ge- 
geniiber  dem  Staat  und  den  Haresien  erfiill- 
ten  die  A.  eine  wichtige  Funktion. 

Folgende  Darstellungen  sind  zu  nennen:  (a) 
Die  Apostel  als  Begleiter  Christi.  Diese 
Gruppe  von  A.n  tragt  im  Sinne  der  soeben 
beschriebenen  Funktion  die  Ziige  des  Re- 
prasentationsbildes.  Im  Westen  entstanden, 
sind  diese  Darstellungen  reich  an  Symbolen 
u.  relativ  szenenarm.  Ihre  Vorbilder  waren 
Beispiele  aus  dem  Kaiserkult  u.  dem  kirchl. 
u.  offend.  Leben  (Senats-,  Richter-  u.  Philo- 
sophenkollegien,  mit  dem  Bischof  zusam- 
mensitzender  Klerus  [grch.  synlhronoi],  — > 
auch  Subselhen)  der  Spatantike,  Die  alte- 
sten  Beispiele  aus  dem  4.  Jh.  finden  sich  in 
den  Katakomben  Roms;  sie  erobem  bald  al- 
Ie  Gattungen  der  altkirchl.  Kunst.  Man 
kann  2  Untergruppen  unterscheiden:  die 
unmittelbar-gegenwartige  u.  die  endzeitl. 
Reprasentation.  Zur  ersteren  gehOrt  vor  al- 
lem  der  Typ  der  Traditio  legis  an  Petrus 
(Alt-St. -Peter  mit  Paulus  in  Akklamation, 
nicht  erhalten;  S.  Costanza,  Mitte  4.  Jh.)  im 
Westen,  an  Paulus  in  Gegenwart  gnderer 
Aposten  im  Osten  seit  Ende  des  4.  Jh.,  wo¬ 
bei  auf  den  Westen  die  noch  junge  Tradi¬ 


tion  der  altesten  Apostelfeste  eingewirkt 
hat.  Neben  den  Aposteln  um  den  lehrenden 
Christus  sind  noch  Apostelprozessionen  mit 
dem  Aurum  coronarium  (od.  Martyrerkro- 
nen?)  zu  erwahnen;  dabei  kann  die  Figur 
Christi  durch  die  Hetoimasia,  die  Thronbe- 
reitung,  ersetzt  werden  (Baptisterium  der 
Agrianer,  Ravenna,  um  520).  Im  byz.  Be- 
reich  entwickeln  sich  vom  6.  Jh.  ab  als  Re¬ 
prasentation  des  Apostolats  im  bischofl. 
Abbild  die  Apostelkommunion  und,  aus 
seinen  altkirchl.  Vorlaufern,  das  Jiingste  — > 
Gericht.  Die  endzeitl.  Reprasentation  fand 
ihren  Ausdruck  in  Darstellungen  mit  der 
Majestas  domini  u.  der  Apostel  als  Lammer, 
die  aus  dem  himml.  Jerusalem  zu  Christus 
als  apokalypt.  Lamm  ziehen  (z.  B.  S.  Apolli- 
nare  in  Classe,  Ravenna).  -  (b)  Als  Zeugen 
der  Taten  und  der  Herrlichkeit  Christi  er- 
scheinen  die  Apostel  schon  friih  in  der  Auf- 
erweckung  des  Lazarus  und  der  Himmel- 
fahrt  Christi,  es  folgen  die  Verklarung  Chri¬ 
sti,  das  Abendmahl,  der  Einzug  Christi  in 
Jerusalem,  Pfingsten,  FuBwaschung,  Pa's- 
sionszyklus  u.  Auferstehung  Christi.  Dabei 
fand,  dem  jeweiligen  Thema  entsprechend, 
eine  Auswahl  der  Apostel  statt.  -  (c)  Ihrer 
unter  Pkt.  1  geschilderten  Bedeutung  ent¬ 
sprechend,  nahmen  die  A.  im  byz.  Bildpro- 
gramm  topographisch  zentrale  Positionen 
ein,  d.  h.,  sie  wurden  in  der  Kuppel  darge- 
stellt.  Zunachst  in  der  Darstellung  von  Him- 
melfahrt  und  Pfingsten  prasent,  riicken  sie 
in  mittelbyz.  Zeit  zwischen  die  Fenster  des 
Tambours,  des  Unterbaus  der  Kuppel,  so- 
fern  dort  nicht  Propheten  angebracht  wa¬ 
ren.  Sie  konnen  auch  in  der  Vorhalle,  dem 
Narthex,  erscheinen  (Hosios  Lukas),  in  der 
Apsis  wird  die  Apostelkommunion  darge- 
stellt.  -  Fiir  die  Geschichte  der  A.  in  der 
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Ikonenmalerei  ist  das  Auftreten  von  Petrus 
und  Paulus  im  Deesis-Rang  der  Bilderwand 
von  Bedeutung.  -  (d)  Auf  Gottesmutterbil- 
dern  mit  dem  Kind  ist  das  Apostelkollegium 
oft  Begleiter  u.  Zeuge.  Im  Entschlafen  der 
Gottesmutter  haben  die  A.,  beeinfluBt 
durch  Marienapokryphen,  einen  festen 
Platz.  -  (e)  Die  ideelle  Grundlage  fur  die 
Darstellung  des  Apostelkollegiums  in  der 
Ikonen-  und  Monumentalmalerei  bildet  die 
Synaxis  der  Apostel  am  30.  Juni  (— >  Apo¬ 
stelfeste).  Fur  die  zykl.  Darstellungen 
einschlieBlich  der  Bibelillustrationen  sind 
die  entsprechenden  Texte  zu  den  Apostelfe- 
sten  aus  dem  Synaxarion  und  den  Apostela- 
pokryphen  (als  Erweiterung  der  Apostelge- 
schichte)  heranzuziehen.  Kanonische  wie 
apokryphe  Texte  haben  im  14.  Jh.  in  der 
serb.  Wandmalerei  interessante  Wiederga- 
ben  der  Apostelbiographien  beeinfluBt,  die 
auf  eine  Problematisierung  des  Bischof- 
samts  ebenso  schliefien  lassen  wie  auf  Freu- 
de  am  ep.  Staff.  -  (f)  Das  individuelle  Apo- 
stelportrat  hat  sich  schon  frUh  auf  die  Apo- 
stelkoryphaen  Petrus  u.  Paulus  konzen- 
triert;  ihre  Physiognomien  werden  im  4.  Jh. 
fixiert.  Auf  den  allesten  Denkmalern  der 
Ikonenmalerei  erscheinen  ihre  Biisten  im 
Medaillon,  dem  Clipeus.  Bald  nach  ihnen 
erhalten  auch  Johannes  u.  Andreas  charak- 
terist.  Ziige,  wahrend  die  anderen  Apostel  - 
mit  Ausnahme  von  Philippus  und  Thomas  - 
schematisch  als  bartige,  reife  Manner  darge- 
stellt  werden.  Die  im  Westen  gelaufige  At- 
tribuierung  mit  den  jeweiligen  Marterwerk- 
zeugen  ist  in  der  altkirchl.  u.  byz.  Kunst  un- 
bekannt.  Als  einziger  tragt  Andreas  schon 
im  6./7.  Jh.  den  Kreuzstab;  spater  wird  er 
auch  anderen  Aposteln  beigegeben.  -  Taf. 
3;  Abb.;  s.  auch  Abb.  zu  Mosaik. 

Lit.:  J.  Ficker,  Die  Darst.  der  Apostel  in  der  alt- 
christl.  Kunst,  Leipzig  1887;  F.  M.  Godfrey,  Christ 
and  the  Apostles,  London  1957;  G.  de  Jerphanion, 
Quels  sont  les  Douze  Apotres  dans  I’iconogra 
phie  Chretienne;  dies.,  La  Voix  des  Monuments  I, 
Paris  1930,  189-200;  J.  E.  Weis  -  Liebersdorf, 
Christus-  u.  Apostetbilder,  Freiburg/Br.  1902; 
LChl  1, 150-173;  LdK  1(1987),  213-215;  LexMA  1, 
781-790;  RBK  1,227-239. 

Apostelfeste.  1.  Die  altesten  A.  sind  die  der 
„Apostelfursten“  Petrus  u.  Paulus  in  Rom. 
Der  Kalender  des  Philocalus  (Mitte  des  4. 
Jh.)  vermerkt  am  29.  Juni  258  das  Gedacht- 
nis  fur  Petrus  am  Vatikanhugel,  fUr  Paulus 


an  der  StraBe  nach  Ostia  u.  fur  beide  auf 
dem  Friedhof  (— >  Coemeterium)  „in  cata- 
cumbas"  (— >  Katakomben)  an  der  Via  Ap- 
pia.  Wie  bei  alien  Martyrerfesten  (->  Marty- 
rerverehrung)  fand  auf  diesem  Friedhof  am 
29.  Juni  (-»  auch  Dies  natalis)  ein  jahrl.  Ge- 
dachtnismahl  (lat.  refrigerium)  fiir  beide 
Apostel  in  einem  schlichten  Versammungs- 
raum  (lat.  triclia)  statt.  Umstritten  ist,  ob 
sich  das  Petrusgrab  aus  dem  1.  Jh.  an  der 
Stelle  befunden  hat,  uber  der  sich  im  4.  Jh. 
die  Memoria  der  konstantin.  Petrusbasilika 
(—5  auch  Kirchenbau)  erhob.  Sehr  wahr- 
scheinlich  liegt  der  Ursprung  des  Apostelfe- 
stes  fUr  Petrus  u.  Paulus  in  den  erwahnten 
Gedachtnisfeiern  auf  dem  Friedhof  an  der 
Via  Appia  im  3.  Jh.  Es  ist  bis  heute  alien 
Konfessionen  gemeinsam.  Im  5.  Jh.  wurde 
es  mit  enter  Nachtwache  u.  einer  eigenen 
Oktav  ausgestattet,  spater  auch  mit  einer 
der  jahrl.  Fastenzeiten.  Seit  dem  5./6.  Jh. 
kennt  der  Osten  eine  Synaxis  der  12  Apo¬ 
stel  am  30.  Juni. 

2.  Im  Orient  (Kappadozien,  Syrien,  Ar- 
menien,  Georgien)  mit  seinen  alten  Jerusa¬ 
lem.  Traditionen  war  bereits  im  4.  Jh.  die 
Oktav  nach  dem  Fest  der  Geburt  Christi 
dem  Gedachtnis  des  Erzmartyrers  Stepha- 
nus  (26.  od.  27.  Dez),  des  Herrnbruders  Ja- 
kobus  (26.  Dez.)  u.  des  Apostels  Johannes 
(29.  Dez.)  sowie  dem  Gedachtnis  der  Erst- 
martyier  Christi,  der  unschuldigen  Kinder 
(Matth.  2,  16-18),  reserviert.  Aul  den  28. 
Dez.  legte  man  das  Fest  der  beiden  „Apo- 
stelfiirsten".  Die  Entstehung  von  „Petri 
Kettenfeier“  am  1.  Aug.  in  der  kath.  Kirche 
ist  nicht  voilig  geklart.  Sehr  wahrscheinhch 
hangt  sie  mit  der  Kirchweih  von  S.  Pietro  in 
Vincoli,  Rom,  im  5.  Jh.  zusammen.  In  der 
orth.  Kirche  wird  sie  am  16.  Jan.  begangen. 

3.  Im  fixen  Zyklus  des  orth.  Kirchenjahres, 
dem  das  kath.  Fest  des  Paulus  am  25.  Jan. 
unbekannt  ist,  werden  die  iibrigen  A.  an  fol- 
genden  Tagen  verzeichnet:  Andreas  am  30. 
Nov.;  Bartholomaus  am  25.  Aug.  (beide  ge¬ 
meinsam  mit  der  kath.  Kirche);  Jakobus 
(der  Zebedaide)  am  30.  April;  Matthaus  am 
16.  Nov.;  Matthias  am  9.  Aug.;  Judas  Thad- 
daus  am  19.  Juni;  Simon  am  10.  Mai;  Tho¬ 
mas  am  6.  Okt, 

Lit.:  Baumstark,  183  f.;  O.  Cullmarm,  Petrus,  lun¬ 
ger.-  Apostel  -  Martyrer,  Berlin  19612,  138-178; 
Kellner,  208-231;  LThK  1, 742-743. 


36 


Apostelkommunion.  Neben  der  histor.  Dar- 
stellung  des  Abendmahles  kennt  der  christl. 
Osten  die  der  A.,  die  im  Westen  selten  be- 
gegnet.  Sie  zeigt  Christus  beim  Vollzug  der 
Kommunion:  Hinter  dem  Altar  und  oft  un- 
ter  einem  Ciborium  stehend,  teilt  er  die  M. 
Gaben  der  Eucharistie,  Brot  u.  Wein,  an  die 
von  beiden  Seiten  herantretenden  Apostel 
aus.  Neben  den  Apostelbildern  gehort  die 
A.  zum  Typ  des  Reprasentationsbildes,  das 
die  apostol.  Tradition  u.  Sukzession  der 
kirchl.  HierarcMe  bildhaft  demonstriert. 
Das  Thema  der  A.  erscheint  voll  ausgebil- 
det  im  6.  Jh.  auf  Patenen  u.  in  der  Minia- 
turmalerei;  wahrscheinlich  auch  in  der  Mo- 
numentalmalerei,  wovon  aber  nichts  erhal- 
ten  ist.  Es  gibt  2  Typen  der  Darstellung. 
Beim  ersten  Typ  wird  Christus  zweimal 
(d.  h.  bei  der  Brot-  Und  bei  der  Weinspen- 
dung),  beim  anderen  nur  einmal  bei  der 
Austeilung  der  Eucharistie  dargestellt,  wo- 
bei  der  zweite  Typ  seinen  Ursprung  wahr¬ 
scheinlich  in  der  Miniaturmalerei  hat.  Der 
erste  Typ  spiegelt  die  altkirchl.  Sitte  wider, 
Brot  u.  Wein  jeweils  durch  den  Bischof 
(bzw.  den  Priester)  u.  den  Diakon  austeilen 
zu  lassen.  Ob  dei  zweite  Typ  schon  im  6.  Jh. 
(Rabulaskodex)  den  Brauch  der  Intinctio 
(lat.),  d.  h.  des  Eintauchens  des  Brotes  in 
den  Wein,  wiedergibt,  ist  fraglich,  da  diese 
Kommunionshandlung  (mit  nur  einem  Li- 
turgen)  fur  den  Westen  erst  im  7.  Jh.  be- 
zeugt  ist.  Im  Osten  wird  die  Intinctio  erst 
von  etwa  1000  an  eingefiihrt.  Die  A.  in  der 
Kirclre  des  Michaels-Klosters  in  Kiev  (1111 
bis  1112)  zeigt  zum  erstenmal  Christus  mit 


Apostolos 

einem  Kelch,  aus  dem  er  ein  eingetauchtes 
Brot  nimmt.  Das  Grundschema  der  Ikono- 
graphie  der  A.  lieB  nur  wenige  Variations- 
moglichkeiten  zu.  Vom  12.  Jh.  an  ist  die 
Hinzufiigung  von  Engeln  als  himml.  Diako- 
nen  festzustellen.  Darstellungen  Christi  als 
Bischof  od.  Priester,  von  denen  sich  vom  14. 
Jh.  an  einige  Beispiele  nachweisen  lassen, 
deuten  auf  eine  tiefgreifende  Auseinander- 
setzung  der  kirchl.  Hierarchie  mit  bestimm- 
ten  Haresien  od.  anderen  nonkonformist. 
Kreisen  hin.  Der  bevorzugte  Ort  der  A.  im 
mittelbyz.  Bildprogramnr  der  Kirchen  ist  die 
Apsis.  In  der  Ikonenmalerei  ist  die  A.  seit 
dem  11.  Jh.  weit  verbreitet.  -  Taf.  4;  Abb.,  s. 
auch  Umschlagbild, 

Lit.:  Lazarev,  Reg.:  Evcharistija;  Pokrovski],  227 
bis  883;  M.  Vloberg,  L’Eucharistie  dans  1’Art,  2 
Bde.,  Paris  1946;  K.  Wessel,  Abendmahl  u.  A., 
Recklinghausen  1964;  LChf  1,  173-176;  LdK 
1(1987),  215-216;  LexMA  1,  790-791;  RBK  1,  239 
bis  245.  -  S.  auch  Lit.  zu  Eucharistie. 

Aposticha  (grch.  n.  plur.;  russ.  stichovna,  f.), 
kiirzere  Hymnenstiicke,  die  auf  Psalmverse 
(grch.  stichoi)  folgen.  Sie  bestehen  minimal 
aus  3,  maximal  aus  5  Troparien  u.  werden 
im  Abend-  u.  Morgengottesdienst  gesungen. 
An  Festtagen  fiihren  sie  besondere  Texte. 

Lit.:  Anthologia  Graeca,  LIX,  64,  84;  LexMA  1, 
791-792. 

Apostolos  (grch.,  m.,  auch  praxapostolos, 
m.;  russ.  apostol,  m.),  Zusammenstellung 
der  Briefe  (Episteln)  der  Apostel  u.  der 
Apostelgeschichte  des  NT.  Der  A.  gehort  zu 
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Aprakos 

den  Lesebuchern  des  byz.  Ritus.  Er  ent- 
spricht  dem  Epistolarium  (lat.)  der  kath. 
Kirche.  Im  allgemeinen  werden  die  Periko- 
pen  so  notiert,  daB  sie  am  Rande  des  Voll- 
textes  mit  „Anfang“  (grch.  arche;  russ. 
tiadalo)  u.  „Ende“  (grch.  telos;  russ.  konec) 
angezeigt  werden.  Oft  werden  die  Namen 
der  Hedigen  u.  Feste  hinzugefiigt.  Neben 
dieser  Form  der  Perikopennotierung  ist  der 
A.-Aprakos  (-»  unter  Evangelium)  seltener. 
In  jungeren  Druckausgaben  fiihrt  der  A. 
noch  die  Prokeimena  (— >  Prokeimenon), 
das  Halleluja  u.  das  Kommunionslied  (— > 
unter  Kommunion)  der  einzelnen  Wochen- 
tage.  Im  Laufe  der  Zeit  wurden  die  Texte 
des  A.  von  Menaion,  Pentekostarion  u. 
Triodion  ilbernommen.  -  Zum  illustrierten 
A.  — » Bibelillustration. 

Lit:  Beck,  249;  Daniel,  318;  V.  Jagic,  Zum  altkir- 
chenslav.  A.,  Sb.  der  Wiener  AdW,  phil.-hist. 
Klasse,  191,  1919;  193;  1920;  197,  1922;  Wellesz, 
138-139;  LdK  2(1989),  346  (Epistolar);  LexMA  1, 
794.  -  S.  auch  Lit.  zu  Lesebucher. 

Aprakos  — >  unter  Evangelium 

Apsis  (plur.  Apsiden,  ‘Bogen’,  ‘Verbin- 
dungsraum’,  russ.  apsida,  f.),  spaterer  Fach- 
ausdruck  fllr  ursprilnglich  Konche  (grch., 
‘Muschel’;  lat.  concha,  f.,  tribunal,  n.,  ex- 
edra,  f.),  ein  Gebaudeteil  vor  allem  der 
spatantiken  Profanbasilika.  Als  eigene 
Raumeinheit  von  halbkreisformigem  Grund- 
riB  u.  mit  einem  halbkugeligen  Gewolbe 
(konche)  ilberdeckt,  ist  die  A.  der  dem  Ein- 
gang  gegentlberliegenden  Schmalseite  des 
Langhauses  angefligt.  Die  A.  war  nicht  an 
die  Basilika  gebunden,  sondern  erscheint 
auch  bei  anderen  Architekturformen  profa- 
ner  u.  sakraler  Art.  Der  frilhchristl.  Kir- 
chenbau  ilbemahm  die  A,  u.  entwickelte  ih- 
re  Formen  zunachst  im  basilikalen  Baukon- 
text  weiter.  Es  gab  halbkreisformige,  recht- 
eckige  u.  polygonale  Apsiden,  die,  niedriger 
als  das  Haupthaus,  im  allgemeinen  an  der 
ostl.  Schmalseite  angelegt  waren.  Bei  drei- 
od.  mehrschiffigen  Basiliken  filhrte  das  Mit- 
telschiff  auf  die  A.  zu,  ihr  Eingang  war  oft 
mit  einem  Triumphbogen  geschmilckt.  In 
der  A.  befand  sich  das  um  einige  Stufen  er- 
hohte  Bema.  An  der  Mitte  der  A.-Wand 
stand  der  Bischofsthron,  flankiert  von  den 
Subsellien,  den  Sitzgelegenheiten  des  Kle- 
rus,  davor  der  Altar.  Bei  einer  Kirche  mit 


dem  Grabe  eines  Martyrers  (-»  auch  Coe- 
meterialkirche)  wurde  innerhalb  der  A.  die 
Memoria  errichtet.  Im  Orient  beheimatet  ist 
die  Anlage  einer  von  Nebenapsiden  flan- 
kierten  Zentral-A.  Der  GrundriB  der  erste- 
ren  braucht  nicht  mit  dem  der  letzteren 
iibereinzustimmen.  Die  Zentral-A.  konnte 
allein  od.  mit  den  Nebenapsiden  die  AuBen- 
architektur  des  Haupthauses  bestimmen. 
Aus  liturg.  Griinden  wurde  sie  auch  beim 
Zentralbau  verwendet.  Apsidenahnliche 
Stiitzenstellungen  (Exedren)  im  Inneren 
dienten  seiner  reicheren  Gliederung. 

Der  dreiteilige  OstabschluB,  dem  im  Inne¬ 
ren  neben  dem  Altarraum  der  Zentral-A. 
die  Prothesis  (der  Rtistraum)  u.  das  Diako- 
nikon  (der  Raum  fur  die  Altargerate)  ent- 
sprachen,  wurde  schlieBlich  fur  die  Kreuz- 
kuppelkirche  (->  unter  Kirchenbau)  maBge- 
bend.  -  Wegen  ihrer  besonderen  Wiirdestel- 
lung  innerhalb  der  Teile  des  Kirchengebau- 
des  erhielt  die  A.  ein  eigenes  Bildpro- 
gramm. 

Lit.:  G.  Bandmann,  Mittelalterl.  Architektur  als 
Bedeutungstrager,  Berlin  1951,  Reg.:  A.;  Ch.  Del- 
voye,  Etudes  d 'Architecture  Paleochrdtienne  et 
Byzantine,  2.  L’Apside  (Byzantion  XXXII,  1962); 
LdK  1(1987),  219;  LexMA  1,  812-817  (A.,  A.bild); 
RBK  1,  246-268.  -  S.  auch  Lit.  zu  Bildprogramm, 
Kirchenbau. 

Arche  Noahs  (grch.  kibotos,  f.,  ‘Arche’; 
russ.  kivot,  m.,  kovceg,  m.;  lat.  area,  f.).  Das 
Motiv  der  A.  N.  (1.  Mose  6-8)  ist  im  Bild- 
schmuck  der  spatantiken  Synagoge  anzu- 
treffen  (Dura  Europos,  um  250;  Gerasa, 
Anfang  5.  Jh.).  Ein  Kultus  mit  ausgedehn- 
tem  Pilgerwesen  blUhte  bis  in  die  mittelbyz. 
Zeit  hinein  in  Phrygien.  Im  NT  wurde  die 
A.  N.  bereits  als  Symbol  der  in  Glauben  u. 
BuBe  erfahrenen  Rettung  verstanden  (vgl. 
Matth.  24,  38;  1.  Petr.  3, 20;  Hebr.  11,  7);  Ju¬ 
stin  (gest.  um  165)  faBte  die  Sintflut  als  auf 
die  Taufe  hinweisendes  Vorbild  (Typos) 
auf;  das  Material  der  A.N.  verband  er  ge- 
danklich  mit  dem  Holz  des  Kreuzes.  Westl. 
Kirchenvater  (Tertullian,  gest.  nach  220; 
Cyprian,  gest.  258;  Augustinus,  gest.  430, 
u.  a.)  bevorzugten  den  Vergleich  der  A.  N. 
mit  der  Kirche  als  Statte  des  Heils.  In  der 
fruhchristl.  Kunst  erscheint  das  Motiv 
zunachst  in  den  Katakomben  u.  auf  Sarko- 
phagen,  wo  Noah  oft  in  anbetender  Haltung 
(— »  Orans)  stellvertretend  fUr  den  Verstor- 
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benen  dargestetlt  wild.  Die  Arche  selbst 
kann  verschiedene  Formen  haben:  drei- 
stockig,  als  Pyramidenstumpf  mit  rechtecki- 
ger  Basis,  als  „kosmophoros  kibotos",  wohl 
als  perspektiv.  Innenansicht  (mittelbyz.  Illu- 
strationen  des  Kosmas  Indikopleustes),  als 
mehrteiliger  Kasten  od.  in  der  kopt.  Kunst 
als  altagypt.  Nilbarke.  Bei  Kosmas  Indiko¬ 
pleustes  findet  sich  die  Wiedergabe  Noahs 
als  Gerechten  mit  2  Tauben.  Wahrend  das 
autonome  Bild  Noahs  zum  Bestand  der 
orth.  Ikonographie  gehort,  verliert  die  A.  N. 
schon  in  friihbyz.  Zeit  an  Bedeutung,  viel- 
leicht,  um  Entsprechungen  zum  Kultus  der 
Synagoge  zu  vermeiden.  Dagegen  bleibt  das 
Motiv  in  der  Bibelillustration  erhalten,  z.  B. 
in  der  Wiener  Genesis  u.  den  zahlreichen 
balkan.  u.  russ.  Kopien  des  Kosmas.  In  der 
russ.  Monumentalmalerei  des  17.  u.  18.  Jh. 
wird  die  A.  N.  wieder  haufiger  dargestellt 
(Jaroslavl’);  hierbei  mag  nicht  selten  der 
Zusammenhang  mit  dem  Seefahrerpatronat 
des  Nikolaus  von  Myra  (um  350)  bestim- 
mend  gewesen  sein.  -  Taf.  9. 

Lit.:  J.  Fink,  Noe  der  Gerechte  in  der  friihchristl. 
Kunst,  Munster  1955;  A.  Grabar,  Images  Bibli- 
ques  d'Apamee  et  Fresques  de  la  Synagogue  de 
Dura,  CAr  5,  1951;  H.  Hohl,  Die  Darst.  der  Sint- 
flut  u.  die  Gestaltung  des  Elementaren  (Diss.  Tu¬ 
bingen  1967);  J.  P.  Lewis,  A  Study  of  the  Interpre¬ 
tation  of  Noah  and  the  Flood  in  Jewish  and  Chri¬ 
stian  Literature,  Leiden  1968;  H.  Rahner,  Symbo- 
le  der  Kirche,  Salzburg  1964,  504-547;  LChl  1, 
178-180;  LdK  3,  577. 

Archidiakon  (grch.  archidiakonos,  m.,  pro- 
todiakonos,  m.;  russ.  archidiakon,  m.,  proto- 
diakon,  m.),  ursprilnglich  der  Vorgesetzte 
der  Diakone  in  der  Bischofsverwaltung, 
spater  der  Leiter  der  Bischofsverwaltung. 
Obwohl  ohne  direkte  Jurisdiktion  tlber  die 
Priester,  war  der  A.  innerhalb  der  Diozese 
einfluBreicher  als  diese  (— >  auch  Archipres- 
byter).  Wahrend  im  Westen  im  MA  die  Ju- 
risdiktionsgewalt  des  A.s  zur  offenen  Riva- 
litat  mit  dem  Bischof  flihrte,  wurde  er  im 
byz.  Bereich  bald  auf  seine  liturg.  Funktio- 
nen  eingeschrankt,  um  schlieBlich  aus  der 
Amterliste  des  Patriarchen  ganz  zu  ver- 
schwinden.  -  In  der  christl.  Kunst  werden 
Stephanus  u.  Laurentius  als  A.e  dargestellt. 

Lit.:  Beck,  114  f.;  Feine,  Reg,:  A;  LexMA  1,  896 
bis  897.  -  S.  auch  Lit.  zu  Diakon. 


Arkandisziplin 

Archimandrit  (grch.  archimandrites,  m.  [von 
-mandra,  f.,  ‘Hiirde’,  ‘Stall’];  russ.  archi¬ 
mandrit),  in  Byzanz  seit  dem  10711.  Jh.  der 
Abt  eines  od.  mehrerer  Kloster,  die  sich 
dutch  ihre  geistl.  u.  kulturelle  Bedeutung 
auszeichnen.  Der  Titel  A.  erscheint  zuerst 
Anfang  des  6.  Jh.  in  Agypten,  wo  ftlr  die 
Koinobiten  u.  Eremiten  im  kopt.  Monch- 
tum  je  ein  A.  als  Oberabt  eingesetzt  wurde. 

Lit.:  Beck  137  f.  u.  Reg.:  A.;  de  Meester,  Reg.:  Ar- 
chimandrita;  LexMA  1, 897-898. 

Archipresbyter  (grch.  archipresbyteros,  m., 
protopresbyteros,  protopapas;  russ.  propres- 
viter),  in  altkirchl.  Zeit  der  Vorgesetzte  der 
Priester  in  der  Bischofsverwaltung,  wenn 
auch  mit  geringerem  EinfluB  als  der  Archi¬ 
diakon.  Wie  bei  diesem  wurden  die  Funk- 
tionen  des  A.  in  mittel-  bis  spatbyz.  Zeit  auf 
das  rein  liturg.  Gebiet  eingeschrankt,  wo  er 
den  Bischof  vertrat.  Von  diesem  Erzpriester 
des  bischofl.  Hofes  zu  unterscheiden  ist  der 
Protohiereus  (grch.;  russ.  protoierej,  altere 
Form  protopop  [— »  auch  Pope]).  Vom  6.  Jh. 
an  trat  dieser  in  verschiedenster  Weise  als 
eine  Art  Vorsteher  des  stadt.  u.  land!  Kle- 
rus  hervor.  In  RuBland  gewann  das  Amt  des 
Protopopen  im  16.  und  17.  Jh.  erhohte  Be¬ 
deutung,  da  ihm  die  Durchfiihrung  verschie- 
dener  Reformen  der  Synode  von  1551 
(„HundertkapiteIsynode“)  u.  die  vertiefte 
Seelsorge  iibertragen  worden  war.  Es  ist  be- 
zeichnend,  daB  aus  diesen  Kreisen  das 
innerruss.  Schisma  (raskol)  des  17.  Jh.,  die 
Abspaltung  der  Altglaubigen  von  der  Patri¬ 
arch  atskirche,  erwuchs. 

Lit.:  Beck,  100,  115;  Feine,  Reg.:  A.;  P.  Haupt¬ 
mann,  Altruss.  Glaube.  Der  Kampf  des  Proto¬ 
popen  Avvakum  gegen  die  Kirchenreform  des 
17.  Jh.,  Gottingen  1963, 112  ft;  LexMA  1,  900-901. 

Arkandisziplin  (lat.  arcanum,  n.,  ‘das  Ge- 
heime’;  der  Begriff  ist  erst  seit  dem  17.  Jh. 
gelaufig),  die  Geheimhaltungspflicht,  die 
die  Alte  Kirche  Klerus  u.  Laien  auferlegte. 
Sie  bezog  sich  zunachst  auf  das  Glaubensbe- 
kenntnis,  das  Vaterunser  u.  die  Taufe,  aber 
auch  auf  bestimmte  hi.  Bucher  u.  Orte.  Vor 
allem  in  den  Verfolgungszeiten  der  friihen 
Christenheit  gewann  die  A.  groBe  Bedeu¬ 
tung.  Seit  Konstantin  (gest.  337)  wurde  sie 
alimahlich  abgebaut.  Der  Einfiihrung  in  die 
kirchl.  Geheimnisse  od.  Mysterien  (— >  auch 
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Arkosolium 

Sakramente)  diente  der  Katechumenat.  Es 
entstand  eine  interne  A.,  „nicht  mehr  vor 
den  Heiden,  sondern  vor  dem  christl.  Volk“ 
(Jungmann),  in  Gestalt  der  Sakralisierung 
von  Gegenstanden,  od.  der  Sprachen  u.  a. 
Eine  fur  die  Ostkirche  typ.  Form  der  inter- 
nen  A.  ist  die  Bilderwand  vor  dem  Altar- 
raum.  Auch  die  Stillgebete  wird  man  in  die- 
sem  Zusammenhang  nennen  diirfen. 

Lit.:  O.  Casel,  Altchristl.  Kult  u.  Antike,  JLW  3, 
1923,  1-17;  ders.,  De  Philosophorum  Graecorum 
Silentio  Mystico  (phil,  Diss.  GieBen  1919);  H.  Cla- 
sen.  Die  A.  in  der  alten  Kirche  (Diss.  Heidelberg 
1956);  Jungmann,  Reg.:  A. 

Arkosolium  — >  unter  Katakomben 

Aspersionstaufe  — >  unter  Taufe 

Assisi,  eine  bestimmte  Technik,  Blattgold 
auf  einen  aus  Gummi-,  Leim-  oder  anderen 
Losungen  bestehenden  Grund  (ital.  assis, 
assiso)  so  aufzutragen,  daB  es  danach  ge- 
glattet  od.  poliert  werden  kann  (-*  auch 
Chrysographie).  Insbesondere  wird  in  der 
Ikonenmalerei  unter  A.  jene  Technik  ver- 
standen,  mit  deren  Hilfe  auf  der  Bildfliiche 
feine  Goldfaden  auf  Gewandern  u.  a.  (Ber¬ 
gen,  Laub,  Schmuckgegenstanden)  so  auf- 
getragen  werden,  daB  sie  zusammen  ein  fei- 
nes  Gespinst  ergeben.  Dabei  haben  die  Mi- 
niaturmalerei  u.  das  Goldemail  wesentl. 
Anregungen  gegeben. 

Lit.:  A.  Fuchs,  Der  A.  in  der  Ikonenkunst  u.  das 
byz.  Goldemail,  Tortulae.  Fs.  J.  Kollwitz,  Frei- 
buTg/Br.  1966, 140-142. 

Asyl,  Asylrecht  (grch.  asylon,  n.,  ‘Freistatte’; 
russ.  ubefjsce,  n.;  lat.  asylum,  n.).  Das  schon 
den  Tempeln  zugestandene  A.-Recht 
gehorte  seit  Konstantin  (gest.  337)  zu  den 
zahlreichen  Immunitaten,  die  der  rom.  Staat 
der  Alten  Kirche  verlieh.  Im  Rahmen  des 
Kirchenrechts  grtindete  es  sich  auf  die  Ftir- 
bitte  des  Bischofs,  der  sogar  fiir  die  Versor- 
gung  der  A.-Suchenden,  in  frlihbyz.  Zeit 
auch  flir  ihre  Schulden  aufzukommen  hatte. 
Als  A.-Statte  gait  wie  in  der  Antike  in  er- 
ster  Linie  der  Altar.  Im  Gegensatz  zur  Anti¬ 
ke  dehnten  Konstantin  u.  seine  Nachfolger 
das  A.-Recht  liber  das  Kirchengebaude  hin- 
aus  auch  auf  die  Vorhofe  (— »  Ambitus,  — > 
Atrium),  den  Friedhof  (— »  Coemeterium)  u. 


andere  kirchl.  Gebaude  u.  Grundstiicke  aus. 
Das  fiihrte  zu  einer  Gefahrdung  der  allge- 
meinen  Rechtssicherheit,  so  daB  Justinian 
(gest.  565)  eine  Reihe  von  Straftaten  vom 
A.-Recht  ausschloB.  In  der  Praxis  wurde  al- 
lerdings  die  Aufhebung  des  A.-Rechts  von 
der  Zustimmung  des  Bischofs  abhangig  ge- 
macht.  Noch  im  MA  lehnte  die  Kirche  jede 
Einschrankung  des  A.-Rechts  entschieden 
ab. 

Lit.:  Beck,  74  f.;  Feine,  66,  485;  E.  Hermann,  Zum 
A.-Recht  im  byz.  Reich,  OrChrPer  1, 1935, 204  bis 
238;  P.  Timbal  Durlaux  de  Martin,  Le  Droit 
d,Asi!e,  Paris  1939;  LexMA  1, 1156-1158. 

Atrium  (lat.,  n.,  auch  porticus,  m.,  quadri- 
porticus,  m.;  grch.  aide,  f.,  aithrion,  n.,  pro- 
aulia  u.  a.),  ein  vom  altrdm.  Hausbau  iiber- 
nommener  u.  im  allgemeinen  von  4  Saulen- 
hallen  (Portiken)  umgebener  Vorhof  der 
altkirchl.  Basilika.  Sehr  oft  fiihrte  ein  reich 
geschmiicktes,  die  Aufmerksamkeit  der 
Voriibergehenden  anziehendes  Vortor 
(grch.  propylaion)  in  das  A.  In  seiner  Mitte 
befand  sich  ein  Brunnen  (— >  Cantharus).  Im 
A.  versammelte  sich  die  Gemeinde,  um  mit 
Bischof  und  Klerus  den  Einzug  in  die  Kir¬ 
che  zu  halten.  Es  war  die  Versammlungs- 
statte  fiir  das  Katechumenat,  auch  bestimm¬ 
te  BuBklassen  stellten  sich  hier  auf.  In  alt¬ 
kirchl.  Zeit  wurde  hier  der  Morgengottes- 
dienst  gehalten.  Unter  Konstantin  I.  (gest. 
337)  wurde  das  Asylrecht  vom  Kirchenge¬ 
baude  auf  das  A.  ausgedehnt.  — >  Ambitus. 

Lit.:  Rotting,  Reg.;  Chr.  Strube,  Die  west!  Ein 
gangsseite  der  Kirchen  von  Konstantinopel  in  ju- 
stinian.  Zeit,  Wiesbaden  1973;  LdK  1(1987),  330; 
LexMA  1, 1175-1176;  RBK 1, 421-440. 

Attribut  (lat.  attributum,  n.,  ‘das  Zugeteil- 
te’),  1.  in  der  bildenden  Kunst  aus  dem  Be- 
reich  des  Gegenstandhchen  stammende  Ob- 
jekte,  die  einer  Person  zur  Versinnbild- 
lichung  bestimmter  Eigenschaften,  Tatigkei- 
ten  u.  anderer  Merkmale  u.  damit  zu  ihrer 
Identifikation  beigegeben  werden.  Ein  A. 
gilt  als  solches  nur  in  Verbindung  mit  der 
ihm  zugeordneten  Person.  Dadurch  unter  - 
scheidet  es  sich  vom  Symbol. 

2.  Man  unterscheidet  allgemeine  u.  indivi- 
duelle  A.e:  (1)  Zu  den  allgemeinen  A.en 
gehoren  (a)  die  der  Heiligkeit  ilberhaupt,  — > 
Kreuz  u.  — >  Nimbus.  Sie  werden  alien  Per- 
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sonen  beigegeben,  auf  die  das  Kennzeichen 
der  Heiligkeit,  unabhangig  von  anderen  Be- 
sonderheiten,  zutrifft.  (b)  Nach  der  Vorstel- 
lung  von  einer  abgestuften  Gliederung  (-) 
auch  Hierarchie)  der  ird.  u.  himml.  Kirche 
gibt  es  eine  Reihe  von  Klassen-A.en,  die 
diese  Gliederung  widerspiegeln,  z.  B.  Bi- 
schofsinsignien  u.  liturg.  -*  Gewander  bei 
I  Ieiligen  aus  dem  Klerus  (z.  B.  Nikolaus) 
od.  die  asket.  Gewander  bei  Heiligen  des 
Monchstums;  des  weiteren  konnen  Gegen- 
stande  bestimmte  Formen  der  Askese  od. 
Patronate  andeuten,  z.  B.  der  Turin  den 
Saulensteher;  das  groBe  Schima  ( -)  unter 
Monchtum)  die  strengste  Askese;  Waffen, 
Pferde,  Riistungen  den  Soldatenheiligen, 
Arzt-  u.  Apothekergerate  den  Arztheiligen 
(->  auch  Heiligenverehrung).  Engel  tragen 
als  Sendboten  des  Himmels  Stabe  od.  sind 
durch  ihr  Gewand  als  himml.  Diakone  ge- 
kennzeichnet;  als  himml.  Heerscharen  sind 
sie  mit  Waffen  ausgerust.et.  Manche  A.e 
spiegeln  auch  vorchristl.  Patronate  wider, 
vor  allem  bei  den  Pferde-,  Vieh-  u.  Acker- 
heiligen.  -  (2)  Individuelle  A.e  sind  in  un- 
verwechselbarer  Weise  nur  bestimmten  Per- 
sonen  beigegeben.  Zu  den  altesten  dieser 
Gruppe  gehoren  die  Schliissel  des  Apostels 
Petrus.  Andere  sind  z.  B.  der  Berg  mit  der 
Geburtshdhle  Christi  (-»  auch  Apo- 
kryphen)  in  der  Hand  des  Propheten  Ha- 
bakuk  (Hab.  3,3);  die  Arche  Noahs;  Aaron 
mit  dem  bliihenden  Stab;  die  Leidenswerk- 
zeuge  der  hi.  Paraskeva  (— »  Heiligenvereh- 
rung);  die  Evangelistensymbole;  der  Erzen- 
gel  {->  unter  Engel)  Michael  mit  Zepter  u. 
Sphaira  (als  Erzstratege  auch  mit  dem 
Schwert).  -  (3)  Seltener  sind  die  Beispiele, 
bei  denen  eine  Person  mit  ihrem  A.  eine 
Personifikation  darstellt,  z.  B.  steht  Ha- 
bakuk  mit  einem  belaubten  Berg  fur  die 
Jungfraulichkeit  der  Gottesmutter.  Solche 
Beispiele  gehoren  in  den  Bereich  der  byz. 
Mystagogie.  -  (4)  Das  System  der  Heiligen- 
A.e  ist  letzten  Endes  abgeleitet  aus  den 
A.en  der  Martyrcr  Zu  den  allgemeinen 
Zeichen  dieser  Gruppe  gehoren  das  Kreuz, 
Marterwerkzeuge  u.  die  rote  Farbe  der 
Blutzeugenschaft. 

Lit.:  Braun,  Attribute;  G.  Ferguson,  Signs  and 
Symbols  in  Christian  Art,  New  York  1961;  K. 
Fries,  Die  A.e  der  christi.  Heiligen,  Leipzig  1915; 
R.  Pfleiderer,  Die  A.e  der  Heiligen,  Ulm  19202; 
M.  P.  Vemeuil,  Dictionnaire  des  Symbols,  Emble- 


Auferstehung  Christi 

mes  et  Attributes,  Paris  1897;  O.  Wimmer,  Die 
A.e  der  Heiligen,  Innsbruck  19662;  LChl  1,  197 
bis  201;  LdK  1(1987),  333-336;  LexMA  4,  2019  bis 
2020  (HeiUge  B  II);  RBK 1, 440-448. 

Auferstehung  Christi.  1.  Zum  Fest  der  A. 
Ch.  ->  Ostern. 

2.  Die  Ikonographie  der  A.  Ch.  innerhalb 
der  friihchristl.  u.  byz.-slav.  Kunst  hat  sich 
in  folgenden  Themenkreisen  entfaltet:  (1) 
Symbolische  Darstellungen.  Im  4./5.  Jh.  er- 
scheint  das  Kreuz  als  Symbol  der  A.  Ch.  auf 
Sarkophagen.  Im  Sinne  der  Theologie  des 
Apostels  Paulus  (1.  Kor.  1, 18;  Phil.  2,  8  f.; 
Kol.  2, 14)  wird  es  als  Tropaion  (grch.,  ,Sie- 
geszeichen,)  mit  dem  Christusmonogramm 
im  Siegeskranz  wiedergegeben.  Diese  Dar- 
stellung  reflektiert  die  theolog.  Einheit  von 
Karfreitag  u.  Ostern,  wie  sie  im  2.  Jh.  im 
Apokryph  des  Petiusevangeliums  u.  in  der 
Passahomilie  des  Melito  von  Sardes  (gest. 
190)  vorgetragen  u.  von  den  Kirchenvatern 
spater  mannigfach  variiert  wird.  Uber  den 
abstrakt-symbol.  Darstellungstyp  gehen  die 
Ampullen  aus  dem  hi.  Lande  hinaus,  auf  de¬ 
nen  die  Christusbtiste  mit  Kreuznimbus  (-> 
Nimbus)  liber  dem  Kreuz  od.  im  Medaillon 
(dem  Clipeus)  im  Schnittpunkt  der  Kreuz- 
balken  zusammen  mit  den  Frauen  vor  dem 
Grabe  u.  dem  Engel  wiedergegeben  wird. 
Bei  einigen  Darstellungen  kann  es  sich  auch 
um  die  Himmelfahrt  Christi  handeln,  die  in 
friihchristl.  Zeit  noch  eng  mit  Ostern  ver- 
bunden  war.  -  (2)  Wesentlich  alter  ist  der 
Bildtyp  der  Frauen  am  Grabe  (grch.  myro- 
phorai;  russ.  mironosicy,  ‘die  Myron  Tra- 
genden’,  vgl.  Mark.  16,  1-8).  Das  alteste 
Zeugnis  findet  sich  in  der  Hauskirche  von 
Dura  Europos  (um  230).  Um  400  ist  die 
Ikonographie  der  Myrophoren  bereits  voll 
ausgebildet:  Die  Frauen  nahem  sich  dem 
Grabmal,  das  als  prunkvolles  Mausoleum 
dargestellt  ist  (->  auch  Martyrion),  vor  des- 
sen  geschlossener  Tiir  der  Engel  sitzt, 
wahrend  sich  2  schlafende  Soldaten  an  die 
Mauer  lehnen.  Uber  den  Frauen  ist  die 
Hhnmelfahrt  Christi  dargestellt.  Der  Typ 
des  Myrophorenbildes  hat  sich  durch  die 
aus  Jerusalem  stammenden  Ampullen  u. 
Reliquiare  uber  die  ganze  christi.  Okumene 
ausgebreitet.  Besondere  Aufmerksamkeit 
fand  das  geschlossene  Grab,  in  dem  sich  das 
Wunder  der  A.  Ch.  vollzogen  hat.  Auf  der 
Miniatur  aus  dem  Rabulaskodex  im  6.  Jh. 
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Auferstehung  Christi 

(-»  auch  Bibelillustration)  sieht  man  aus  der 
leicht  geoffneten  Tilr  des  Rundbaus  Licht- 
strahlen  fallen  (als  Zeichen  fur  die  Lichter- 
fiiUtheit  der  myst.  Hohlen,  — >  unter  Apo- 
kryphen;  s.  Lichtwunder  zu  -»  Ostern). 
Nach  dem  Verlust  Jerusalems  im  7.  Jh.  wird 
die  Darstellung  der  Grabesrotunde  (-»  Ro- 
tunde,  — >  Kirchenbau)  ersetzt  durch  die  des 
Felsengrabes,  in  dem  od.  vor  dem  oft  der 
geoffnete  Sarkophag  mil  den  Leichentil- 
chem  zu  sehen  ist.  In  einigen  Denkmalern 
der  Ikonenmalerei  (Andrej  Rublev,  Taf.  7) 
erreichte  das  Myrophorenbild  starke  Aussa- 
gekraft.  -  (3)  Die  Darstellung  der  A.  Ch. 
aus  dem  Grabe  als  „Vorgang“  ist  selten. 
Der  Grund  hierfiir  ist  im  Fehlen  von  Zeu- 
gen  in  den  Auferstehungsberichten  des  NT 
zu  sehen  sowie  im  Verstandnis  der  orth. 
Kirche  vom  Mysterium  des  Osterereignis- 
ses.  Auf  Randminiaturen  einiger  byz.  Psal- 
terhandschriften  erscheint  die  eigentl.  A. 
Ch.  als  typolog.  Deutung  von  Ps.  10,  12;  31, 
5;  44, 23.24;  78,  65.  Christus  wird  vor  od.  ne- 
ben  dem  offenen  Grab  (in  einem  Fall  als 
Mumie  im  Grab),  manchmal  beim  Verlas- 
sen  des  Grabes  (od.  eines  Sarkophages)  ge- 
zeigt.  In  einigen  Fallen  weist  die  Gestalt  des 
Konigs  David  auf  diesen  Vorgang  hin.  -  (4) 
Das  eigentl.  Auferstehungsbild  der  Ostkir- 
che  ist  aber  jener  Typus,  der  auf  zahlreichen 
Denkmalern  als  Anastasis  (grch.,  russ.  vos- 
kresenie,  ‘Auferstehung’)  bezeichnet  wird. 
Es  handelt  sich  um  die  Darstellung  der  Hoi- 
len-  od.  Hadesfahrt  Christi  (grch.  kathodos 
eis  hadu;  russ.  sosestvie  vo  ad;  lat.  descensus 
ad  inferos).  An  der  Entstehung  dieses  Bil- 
des  haben  literar.  Quellen,  wie  Apo- 
kryphen,  der  antike  Mythos  von  der  Hades¬ 
fahrt  des  Herakles,  Vorstellungen  von  der 
Erlosung  von  Adam  und  Eva,  der  Vorvater 
u.  Propheten  des  AT  in  der  Vorholle  (lat. 
limbus),  mitgewirkt.  Das  zuletzt  erwalmte 
Thema  wurde  bereits  von  Melito  von  Sardes 
(gest.  190),  aber  auch  von  zahlreichen  Kir- 
chenvatern  (mit  besonderer  Dramatik  vor 
aliem  von  Ephrem  dem  Syrer  [gest.  373]) 
entfaltet.  Seine  Aufnahme  in  die  Kirchen- 
dichtung  sorgte  fitr  die  weite  Verbreitung 
des  Motivs  von  der  Hollenfahrt  Christi.  Der 
Sieg  der  orth.  Kirche  im  Bilderstreit  (— > 
unter  Bild)  gab  ihr  Gelegenheit,  den  impe- 
rialen  Anspruch  Christi  gerade  auf  diesem 
speziellen  Osterbild  zum  Ausdruck  zu  brin- 
gen,  indem  sie  in  seine  Ikonographie  Ele- 
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mente  des  Kaiserkultes  ilbernahm  (z.  B. 
Christus  als  himml.  Kaiser  setzt  seinen  Pur- 
purschuh  auf  den  Nacken  des  besiegten  Ha¬ 
des).  -  Entstehungszeit  u.  -raum  der  Ana- 
stasis  sind  noch  nicht  vollig  geklart.  Vieles 
spricht  ftir  Syrien,  woher  auch  das  erste 
Zeugnis  stammt  (eine  Staurothek  aus  der 
Sammlung  Fieschi  Morgan,  New  York,  7. 
Jh.).  Hier  findet  sich  bereits  der  erste  Typ 
des  Anastasisbildes:  Christus  steigt  zu  den 
Stammeltem  Adam  und  Eva  hinunter,  wo- 
bei  er  die  Hand  Adams  ergreift  (sog.  Des- 
censustyp),  wahrend  er  von  Eva  angebetet 
wird.  Der  bezwungene  Hades  greift  nach 
Adams  Full  Im  9.  Jh.  entwickelte  sich  der 
zweite  Bildtyp:  Christus  steigt  auf,  das 
Kreuz  als  Siegeszeichen  in  der  Linken  hal- 
tend  u.  mit  der  Rechten  Adam  aus  dem 
Grabe  nach  sich  ziehend  (sog.  Ascensus- 
typ).  Die  Figur  des  Hades  wird  nun  seltener 
wiedergegeben.  Das  Grundschema  kann  va- 
riiert  werden,  vor  aliem  durch  Vermehrung 
der  Personenzahl.  In  der  russ.  Ikonenmale¬ 
rei  wird  das  Thema  im  14./15.  Jh.  in  der 
ktinstler.  Darstellung  einem  Hohepunkt  zu- 
gefuhrt,  wahrend  es  im  16./17.  Jh.  nicht  sel¬ 
ten  zu  kombinierten  Darstellungen,  bildhaf- 
ten  theolog.  Synopsen,  der  Hollenfahrt  mit 
den  Frauen  am  Grabe  u.  Einzelmotiven  aus 
der  Apokalypse  des  Johannes  u.  dem  Jiing- 
sten  — »  Gericht  kommt.  -  Erscheinungen 
des  Auferstandenen  —>  unter  Pfingsten  (3). 
-Taf.  6, 7. 

Lit.:  M.  Bauer,  Die  Ikonographie  der  Hollenfahrt 
Christi  von  ihren  Anfangen  bis  zum  16.  Jh.,  Diss. 
Gottingen  1949;  W.  Bieder,  Die  Vorstellungen 
von  der  Hoiienfahrt  Christi,  Zurich  1949;  W. 
Braunfels,  Die  A.,  Diisseidorf  1951;  A.  Grabar, 
La  Fresque  des  Femmes  au  Tombeau  a  Doura, 
CAr  8,  1956,  9-26;  ders.,  Empereur,  245-249;  V, 
Ivanov,  The  Icon  of  the  Resurrection  of  Christ, 
JMP  4,  1976,  22-27;  E.  O.  Kosteckaja,  K  Ikono- 
grafii  Voskiesenija  Christova,  SK  12, 1928,  61-70; 
Kotting,  309  ft;  J.  Kroll,  Gott  u  Holle.  Der  My¬ 
thos  vom  Descensuskampf,  Leipzig  -  Berlin  1932 
(Reprint  Darmstadt  1963);  R.  Lange,  Die  A., 
Recklinghausen  1966;  V.  K.  Laurina,  Vnov  ras- 
krytaja  Ikona  „Sosestvie  vo  ad“  iz  Ferapontova 
Monastyrja  i  Moskovskaja  Literatura  konca  XV 
v.,  TODL  22,  1966,  165-187;  E.  Lucchesi  -  Palli, 
Der  syr.-palastinens.  Darst.-Typus  der  Hoden- 
fahtt  Christi,  RQ  57,  1962,  250-267;  E.  S.  Ovcirim- 
kova,  Ikona  „Sosestvie  vo  ad“  iz  sobranija  Gos. 
Ist.  Muz.  v  Moskve,  Drevnerusskoe  Iskusslvo. 
Cbudozestvennaja  Kul’tura  Pskova,  Moskau  1968, 
139-156;  Pokrovskij,  391-425;  F.  Rademacher,  Zu 
den  frtlhesten  Darst.  der  A.,  ZKG  28,  1965,  195 
ff.;  Schiller  3;  A.  Kartsonis,  Anastasis.  The  Mak- 


ing  of  an  Image,  Princeton,  New  Jersey  1986;  W. 
Puchner,  Zur  liturg.  Friihstufe  der  Hollenfahrtsze- 
ne  Christ!  Byz.  Katabasis-Ikonographie  u.  rezen- 
ter  Osterbrauch,  Zs.  f.  Balkanologie  15,  1979,  98- 
113;  N.  Thon,  Die  entfaltete  russ.  A.  s-Ikonogra- 
phie,  Hermeneia  6, 1990;  W.  Maas,  Gott  u.  Hblle. 
Studien  zum  Descensus  Christi,  Einsiedeln  1979; 
LChl  1, 201-218;  665-674  (Erscbeinung  des  Aufer- 
standenen);  LdK  1(1987),  337-339;  LexMA  1, 
1200-1203;  5,  98-99  (HOllenfahrt  Ch.i);  RBK  1, 
142-148  (Anastasis);  2,  371-387  (Eischeinung  des 
Auferstandenen). 

Auferstehungs-  und  Morgenevangelien 

(grch.  eitangelia  anastasima  heothina,  n. 
plur.;  russ.  evangelija  utrennye  voskresnye, 
n.  plur.),  eine  Besonderheit  des  orth.  Got- 
tesdienstes;  11  Lesungen  aus  den  Auferste- 
hungsevangelien  werden  vom  Sonntag  nach 
Pfingsten  bis  Psalmsonntag  in  wiederkeh- 
renden  Zyklen  im  sonntagl.  Morgengottes- 
dienst  vorgetragen. 

Es  sind:  (1)  Matth.  28,  16-20;  (2)  Mark.  16, 
1-8;  (3)  Mark.  19,  9-16;  (4)  Luk.  24, 1-9;  (5) 
Luk.  24, 13-35;  (6)  Luk.  24,  36-47;  (7)  Joh. 
20,  1-10;  (8)  Joh.  20,  11-18;  (9)  Joh.  20,  19 
bis  29;  (10)  Joh.  21,  1-14;  (11)  Joh.  21, 
15-19. 

Sie  werden  begleitet  von  11  Apostelhymnen 
(grch.  exaposteilaria;  mss.  eksapostttarii,  sve- 
tilny  voskresnye),  die  die  Aussendung  der 
Apostel  zur  Volkertaufe  zum  Inhalt  haben, 
u.  11  Auferstehungsbedern  (grch.  heothina 
anastasima,  auch  idiomela  heothina  [-4  Sti- 
chera];  russ.  stichiry  evangelskija  od. 
utrennye  samoglasnye);  bei  ihnen  handelt  es 
sich  um  Kurzhymnen  (—4  Troparien)  mit 
eingeschalteten  Gottesmutterhymnen  (— > 
Theotokion).  Verfasser  der  11  Exaposteila- 
rien  ist  der  Kaiser  Konstantin  Porphyrogen- 
netos  (gest.  959),  der  11  Auferstehungslie- 
der  sein  Vater  Leon  VI.  (gest.  911). 
Wahrend  der  GroBcn  —>  Fastenzeit  werden 
diese  Lieder  ersetzt  durch  die  sog.  Licht- 
Lieder  (grch.  photagogika;  russ.  svetilny). 
Wie  die  ubrigen  nach  den  Wochentagen  ge- 
ordneten  Exaposteilarien  gehoren  die  A.  u. 
M.  dem  bewegi.  Zyklus  des  Kirchenjahres 
u.  damit  der  Oktoechos  an.  Die  Exapostei¬ 
larien  des  fixen  Zyklus  dagegen  finden  sich 
im  Menaion.  Die  sonntagl.  A.  u.  M.  mit 
ihren  Begleithymnen  erinnern  das  ganze 
Kirchenjahr  hindurch  an  die  Oster-  und 
Pfingstbotschaft,  deren  Inhalt  sie  ip  immer 
neuen  gedankl.  Bildern  reich  entfalten.  - 
Text:  s.  Anhang  Nr.  6. 


Auferweckung  des  Lazarus 

Lit.:  Anthologia  Graeca,  LX-LXI,  105-112;  Malt- 
zew«  2,  1142-1167;  Nilles  II,  291-  292;  H.  J.  W. 
Tillyard,  Byzantine  Music  and  Hymnography, 
London  1923,  35  f.;  ders.,  Eothina  Anastasima. 
The  Morning  Hymns  of  the  Emperor  Leo, 
Annual  British  School  of  Athens  30,  1928-1930, 
86-108;  31, 1931, 115-147;  Wellesz,  237. 

Auferweckung  des  Lazarus  (grch.  egersis  tu 
Lazaru;  russ.  voskresenie  Lazarja).  Die  Iko- 
nographie  der  A.  d.  L.  richtete  sich  in  der 
Alten  Kirche  nach  Joh.  11;  sie  entwickelte 
sehr  friih  vor  allem  in  der  Sepulkralkunst 
(— >  Sarkophag,  -»  Katakomben)  ein  einfa- 
che,  aussagekraftiges  Gmndschema;  Chri- 
stus  steht  vor  einem  Grabbau,  in  dem  der 
tote  Lazarus  in  Leichenlinnen  aufrecht 
steht.  Nach  dem  Vorbild  antiker  Wunderta- 
ter  (Thaumaturgen)  halt  Christus  einen 
Stab  ausgestreckt,  mit  dem  er  den  Grabbau 
beriihrt.  Manchmal  sind  ein  od.  2  Apostel 
beigegeben,  seltener  die  Schwestern  des  La¬ 
zarus.  Die  ganze  Szene  spiegelt  rom.  Bestat- 
tungssitten  wider.  Als  gedankl.  Verbindung 
zum  Slindenfall  von  Adam  und  Eva  er- 
scheint  nicht  selten  der  Paradiesesbaum. 
Die  A.  d.  L.  wurde  als  Hinweis  auf  die  allge- 
meine  Auferstehung  der  Toten  u.  die  sittl. 
Erneuerung  durch  die  Taufe  verstanden. 
Einzelne  Elemente  der  Darstellung  wandel- 
ten  sich  noch  in  fnihkirchl.  Zeit.  So  wich  der 
Thaumaturgenstab  in  der  Hand  Christi  dem 
Triumphkreuz  (->  Kreuz),  in  byz.  Zeit 
schliefilich  dem  Befehlsgestus  (— >  Gestus) 
Christi  (vgl.  Joh.  11,  43).  Im  Bereich  der  Mi- 
niaturmalerei  in  byz.  Psalterhandschriften 
entweicht  die  Seele  des  Lazarus  in  Gestalt 
eines  Eidolon  (grch.,  ,korperloses  Schatten- 
bild,)  dem  Leibe  des  Hades,  ein  Schema, 
auf  das  Apokryphen  (Nikodemusevangeli- 
um)  EinfluB  genommen  haben.  Schon  im  5. 
u.  6.  Jh.  entwickelte  sich  der  szenenreiche, 
erzahlende  Bildtypus,  der  fortan  in  der  byz.- 
slav.  Malerei  das  Grundschema  werden  soll- 
te:  Christus  mit  Segens-  od.  Befehlsgestus 
vor  der  Grabeshohle  (nach  dem  Vorbild  der 
Grabeshohle  Christi),  zwischen  dieser  u. 
Christus  die  zweifelnden  Juden,  wahrend 
die  Jiinger  hinter  ihm  stehen  (mit  wechseln- 
den  Positionen  beider  Gmppen),  Maria  u. 
Martha  kniend  vor  dem  geoffneten  Grabe 
u.  umnitteibar  vor  dem  Grab  ein  Mann,  der 
sich  wegen  des  Leichengeruches  ein  Tuch 
od.  einen  Gewandzipfel  vor  das  Gesicht 
halt.  Dieses  Schema  steht  in  engstem  Zu- 
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Auferweckung  des  Lazarus 


sammenhang  mit  der  reichen  Hymnenaus 
stattung  des  — *  Lazarussamstags.  Die  A.  d. 
L.  gehort  zum  Passionszyklus,  wird  aber 
auch  nach  dem  Aufkommen  des  Dodekaor- 
tions,  der  Bildsammlung  zu  den  12  groBen 
Festen  des  Kirchenjahres,  mit  dem  Einzug 
Christi  in  Jerusalem  u.  der  Verklarung  Chri- 
sti  zusammengestellt.  -Taf.  8;  Abb. 

Lit.:  R.  Darmstaedter,  Die  A.  d.  L.  in  der  alt- 
christl.  u.  byz.  Kunst,  Bern  1955;  Dassmann,  283 
bis  289;  Hamann  -  Mac  Lean,  Das  Grab  in  Autun, 
Marburger  Jb.  fUr  Kunstwiss.  8/9,  1936,  182-328; 
A.  Hermann,  Agyptolog.  Maigin alien  zur  spatan- 
tiken  Ikonographie,  Jb.  fur  Antike  und  Christen- 
tum  5,  1962,  60-69;  E.  Male,  La  Resurrection  de 
Lazare  dans  l’Art,  Revue  des  Arts  1, 1951,  44  52; 
Ouspensky  -  Lossky,  177  f.;  Pokrovskij,  249-257; 
Schiller  1,  189-194;  E.  Sauser,  Das  Bild  von  der 
Auferstehung  des  Lazarus  in  der  friihchristl.  u. 
ostl.  Kunst.  Trierer  Theol.  Zs.  90,  1981,  276-288; 
LChl  3,  33-38;  LdK  5,  654-655;  LexMA  5, 1774  bis 
1775;  RBK  2, 388-414. 


A  und  O,  Alpha  und  Omega  (greh.)  Alpha 
u.  Omega  bezeichnen  als  erster  und  letzter 
Buchstabe  des  greh.  Alphabets  bereits  im 
Hellenismus  die  Flille  der  Zeit  (24  Stunden, 
12  Tierkreiszeichen  u.  a.)  u.  des  Kosmos. 
Ahnliche  Spekulationen  veranlaBten  den 
Verfasser  der  Offb.  (— >  Apokalypse  [2],  A 
u.  O  als  symbol.  Bezeichnung  filr  Gott 
(Offb.  1,  8;  21,  6)  u.  den  erhohten  Christus 
(Offb.  1, 17;  2,  8;  22, 13)  zu  verwenden.  Die 
Kirchenvater  begrenzten  die  Symbolaussa- 
ge  des  A  u.  O  weitgehend  auf  Christus.  Das 
hatte  entscheidende  Bedeutung  fur  die  Iko¬ 
nographie  der  christi.  Kunst,  in  der  A  u.  O 
stets  Christus  bezeichnen,  wobei  seine  We- 
senseinheit  (Konsubstantialital)  mit  Gottva- 
ter  vorausgesetzt  wird.  A  u.  O  erscheinen  in 
Verbindung  mit  dem  Nimbus  Christi,  auf 
dem  Jlingsten  — >  Gericht,  der  Apokalypse, 
im  Christusmonogramm,  mit  dem  Kreuz- 
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Aureole 


nimbus  auf  der  Dreieinigkeit  u.  bei  anderen 
symbol.  Figuien.  Als  Forschungsgegenstand 
gehoren  A  u.  O  zur  Epigraphik. 

Lit.:  E.  Dinkier,  Signurn  Crucis,  Tubingen  1967, 
33  166  ff.,  173;  LdK  1(1987),  347-348;  LexMA  1, 

455. 

Aureole  (lat.  aureolus,  ‘goldfarbig’;  russ. 
avreol’),  auch  Gloriole  (lat.  gloria,  f.,  ‘Ehre’, 
‘Ruhm’),  ein  meist  goldener  Strahlenkranz 
od.  Heiligenschein,  der  die  ganze  Gestalt 
umgibt  u.  deshalb  auch  GroBer  — >  Nimbus 
heiBt.  Die  A.  kann  kreisformig  od.  oval  bis 
mandelformig  (Mandorla)  sein.  In  der 
christl.  Kunst  erscheint  die  Mandorla  zuerst 
auf  Darstellungen  der  Himmelfahrt  Christi 
in  der  Miniaturmalerei  u.  auf  Ampullen, 


spater  bei  alien  Bildern,  die  auf  irgendeine 
Weise  die  Majestas  Domini,  den  erhohten 
Christus,  verkdrpem,  wie  vor  allem  die  Ver- 
klarung  Christi  u.  das  Jiingste  -  ->  Gericht.  In 
frtihbyz.  Zeit  bevorzugte  man  die  A.  od. 
Mandorla  fur  das  Kind  auf  Gottesmutterbil- 
dern,  vor  dem  Bilderstreit  (->  unter  Bild) 
fur  Szenen,  die  die  Gottesmutter  mit  dem 
Kind  zeigen  (-»  auch  Clipeus).  SchlieBlich 
wird  die  Mandorla  manchmal  auf  Darstel¬ 
lungen  des  Entschlafens  der  Gottesmutter 
verwendet. 

Lit.:  O.  Brendel,  Origin  and  Meaning  of  the  Man¬ 
dorla,  GBA  (6.  Seri)  25,  1944,  5-24;  F.  van  der 
Meer,  Majestas  Domini,  Theophanies  de  1’Apoca- 
lypse  dans  1’Art  Chretien,  Rom  1938;  Wellen,  178 
f.;  LChl  3, 147-149  (Mandorla);  LdK  2,  241  (Heili- 


Leitungsstruktur  einer  autokephalen  Kirche 


| — i  Okumenischb  synode 

Hochste  kirchliche  Autoritat  aller  autokephalen  Kirchen 


Autokephale  Kirche 

Episkopale  Leitungsstruktur  Synodale  Leitungsstruktur 

~  A  landeskonzil 


Patriarch  (leitender  Bischof) 
Vorsitzender  der 

->  Bischofssynode  (Heiliger  Sinod) 
ersetzt  in  einigen  autokephalen 
Kirchen  das  Landeskonzil 


Oberste  kirchliche  Autoritat  einer  auto¬ 
kephalen  Kirche;  ihm  sind  Patriarch  und 
Bischofssynode  rechenschaftspflichtig. 
RedaktionsausschuB  nur  von  Bischofen 
besetzt 


Eparchialsynode 

In  manchen  autokephalen  Kirchen  auch 
Teilnahme  von  Laien;  hat  in  den  meisten 
Fallen  beratenden  Charakter  fur  den  Bi¬ 
schof 


I  ! — |  Gemeindeversammlung 

1-4  r _ 1 _ 


Episkopat 

Presbyterat 

Igumenat 

Hieromonachen 

(Priestermdnche) 

Geweihle 


Nichtgeweihte 
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Amiim  corona  rium 

genschein);  RBK  2,  867-882  (Gloriole).  —  S.  auch 
Lit.  zu  Nimbus. 

Auium  coronarium  (lat.  ‘Kranzgold’),  Geld- 
geschenke,  die  in  Gestalt  von  goldenen 
Kranzen  den  rom.  Kaisem  von  Abordnun- 
gen  der  Provinzen  bei  verschiedenen  Gele- 
genheiten  iiberbracht  wurden.  Die  emble- 
mat.  Darstellung  dieser  Zeremonie  (in  An- 
betung  gebiickte  Gestalten  nahern  sich  dem 
Kaiserbild,  mit  verhtillten  Handen  [— >  auch 
Gestus]  das  A.  c.  tragend)  wurde  in  der 
frtihchristl.  u.  byz.  Kunst  auf  Christus  iiber- 
tragen.  Dafiir  kamen  vor  allem  folgende 
Darstellungen  in  Frage:  Anbetung  der  Ma- 
gier  (— >  unter  Geburt  Christi),  Apostelbil- 
der,  Anbetung  der  24  Altesten  der  Apoka- 
lypse,  Himmelfahrt  Christi  (Engel  bringen 
das  A.  c.  Christus  dar). 

Lit.:  K.  Baus,  Der  Kranz  in  Antike  u.  Christen- 
tum,  Berlin  1940;  Th.  Klauser,  Aura  coronaria, 
Mitt,  de  DAI,  Rom.  Abt.,  59,  1944,  129-153;  Kot- 
ting,  229  f.;  K.  Wessel,  Kranzgold  u.  Lebenskro- 
nen,  Archaolog.  Anzeiger  1950/51, 103  f.;  LChl  1, 
227-228;  RBK  1,  448-452;  LdK  1(1987),  350;  Lex- 
MA4,  1537-1538  (Gold  IV). 

Aullerstc  Erniedrigung  — )  unter  Christusbil- 
der 

Autokephalie  (aus  grch.  autos,  ‘selbst’,  ‘al- 
lein’,  u.  kephale,  f.,  ‘Haupt’),  Bezeichnung 
eines  Kirchengebietes,  das  von  einem  „eige- 
nen  Haupt“  geleitet  wird.  Im  Rahmen  des 
orth.  Kirchenrechts  besteht  eine  autokepha- 
le  Kirche  dort,  wo  der  Lei  ter  der  kirchl. 
Hierarchie  (in  der  Regel  ein  Patriarch) 
nicht  von  einem  iibergeordneten  Hierar- 
chen  emannt,  sondern  durch  eine  Synode 
der  Bischofe  (— >  Bischof)  gewahlt  u.  inthro- 
nisiert  wird.  Der  so  gewahlte  Oberhirte 
muB  von  der  ehemaligen  Mutterkirche  u. 
den  anderen  autokephalen  Kirchen  aner- 
kannt  werden.  Er  besitzt  voile,  nur  durch 
die  Rechte  des  Bischofs  eingeschrankte  Ju- 
risdiktionsgewalt  in  seinem  Gebiet,  das  eine 
eigene,  autonome  Leitungsstruktur  besitzt. 
In  den  Diptychen  wird  er  an  erster  S  telle 
genannt.  Der  Begriff  der  A.  im  weiteren 
Sinne  (— >  auch  Ritus)  schheBt  ethnische, 
sprachlich  u.  liberhaupt  kulturelle  Eigen- 
standigkeit  eines  Kirchengebietes  ein,  wo- 
mit  er  auch  fur  die  Kunstgeschichte  relevant 
wird.  Die  Wurzel  des  autokephalen  Prinzips 


ist  in  der  „Filnfherrschaft“  (grch.  pentar- 
chia)  der  altkirchl.  Patriarchate  von  Rom, 
Konstantinopel,  Alexandrien,  Antiochien  u. 
Jerusalem  zu  sehen.  Neben  ihnen  u.  Zypern 
gibt  es  heute  folgende  autokephale  Kirchen: 
Georgien  (692-1801  u.  seit  1918);  Bulgarien 
(927-1018,  1235-1767,  seit  1944);  Serbien 
(1219-1755,  seit  1879);  RuBland  A.  (1448, 
Patriarchat  1589);  Erzbistum  des  Sinaiklo- 
sters  (1782);  Griechenland  (1850);  Rum&ni- 
en  (1885);  Polen  (1924);  Tschechoslowakei 
(1951);  russ.-orth.,  grch.-kath.  Kirche  in 
Nordamerika  (1970).  -  Tab.45;  s.  auch  Aus- 
schlagkarte  I. 

Lit.:  N.  Afanassieff,  N.  Koulomzine,  J.  Meyen- 
dorff,  A.  Schmemann,  Der  Primal  des  Petrus  in 
der  orth.  Kirche,  Zurich  1961;  I.  D.  Ivan,  Die  Or¬ 
ganisation  u.  Verwaltung  der  autokephalen  u,  au¬ 
tonomen  Kirchen,  Lausanne  1969;  R.  Janin,  Les 
Eglises  Orientales  et  les  Rites  Orientaux,  Paris 
1955;  H.  Kotsonis,  Verfassung  u.  Aufbau  der  orth. 
Kirchen,  Orthodoxe  Kirche,  169-174;  D.  Kyriakos, 
Das  System  der  autokephalen,  selbstandigen  orth. 
Kirchen,  Revue  Internationale  de  Thdologie  10, 
1902, 99-115, 273-286;  O.  Lotodkij,  Autokefalija,  2 
Bde.,  Warschau  1935, 1938;  J.  Meyendorff,  L’Egli- 
se  Orthodoxe  Hier  et  Aujord'hui,  Paris  1960;  Mi- 
lasch,  §  26-35,  84-99;  Onasch,  Konfessionskunde, 
175-181;  Episkop  Petr  (LMul’e),  Problemy,  svja- 
zannye  s  avtokefalej,  Messager  97  bis  100,  1978, 
71-97;  LexMA  1, 1269-1270. 

Autorenbild  ->  unter  Evangelistenbilder 


B 

Bahnlese,  bestimmte  Form  der  Lesungen  ei¬ 
nes  od.  mehrerer  bibl.  Bucher,  wobei  im 
Unterschied  zur  Lectio  continua  oft  ganze 
Abschnitte  fortgelassen  werden  konnen.  - 
— ►  auch  Perikope. 

Baldachin  (ital.  baldacchino,  m.),  urspriing- 
lich  Bezeichnung  fur  einen  aus  Bagdad 
(Baldac)  importierten  golddurchwirkten 
Staff,  spater  iibertragen  auf  den  von  4  od.  6 
Tragstangen  gehaltenen  Traghimmel  iiber 
sakralen  Gegenstanden  (Reliquien,  be- 
stimmten  Altargeraten),  Orten  (Altar)  od. 
Personen  (Bischof  u.  anderen  Vertretern 
der  Hierarchie).  Dieser  Form  des  B.s  ist  der 
Schirm  verwandt,  der  dem  Papst  u.  oriental, 
kirchl.  Wtirdentragern  als  insigniales  Zei- 
chen  nachgetragen  wird.  SchlieBlich  wird  je- 
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des  feste,  aus  unterschiedl.  Materialien  her- 
gestellte  Zierdach  B.  genannt;  aUerdings  ist 
filr  den  feststehenden,  massiven  B.  die  Be- 
zeichnung  Ciborium  vorzuziehen. 

Lit.:  A.  Alfoldi,  Die  Gesch.  des  Throntabernakels, 
Nouvelle  Clio  1-2, 1949/50,  537-566;  Braun,  Altar, 
185-233;  H.  Michaelis,  DerThron-B.,  Aus  der  byz. 
Arbeit  der  DDR,  2  Bd.,  Berlin  1957,  110-119;  O. 
Treitinger,  Die  ostrom.  Kaiser-  u.  Reichsidee 
nach  ihrer  Gestaltung  im  hbf.  Zeremoniell,  Bad 
Homburg  v.  d.  H6he  1969,  56  f.;  P,  A.  Under¬ 
wood,  The  Fontaine  of  Life,  DOP  5, 1950,  43-138; 
LChl  1,  239-241;  LdK  1(1987),  384;  LexMA  1, 
1362.  RBK  1, 1055-1065.  —  S,  auch  Lit.  zu  Kuppel. 

Baptisterium  (lat.,  n.;  grch.  baptisterion,  n.). 
Urspriinglich  das  Badebecken  der  rom.Ba- 
der,  wurde  die  Bezeichnung  von  der  Alten 
Kirche  auf  den  Raum  bzw.  das  Gebaude 
iibertragen,  in  dem  die  Taufe  stattfand  (an- 
dere  Bezeichnungen:  lat.  baptisterii  basilica, 
templum  baptisterii;  grch.  baptismatos  oikos, 
photisterion).  In  friihchristl.  Zeit  wurde 
noch  an  jeder  Wasserstelle  (Quelle,  Flub, 
Wasserbecken)  getauft.  In  der  Hauskirche 
von  Dura  Europos  (um  230)  befand  sich  ein 
besonderer,  mit  Fresken  ausgeschmiickter 
Raum,  in  dem  ein  rechteckiges  Wasser¬ 
becken,  mit  einem  Ciborium  uberdacht, 
stand,  aus  dem  das  Taufwasser  geschopft 
wurde;  als  Taufbecken  diirfte  es  kaum  ge- 
dient  haben.  Mit  Ende  der  Verfolgungszeit 
entwickelte  sich  das  B.  als  variantenreicher 
Bautyp.  Es  gab  Anlagen,  die  aus  einem 
Vor-  u.  einem  groBeren  Hauptraum  bestan- 
den.  Folgende  Bauformen  des  B.s  sind  be- 
kannt:  die  Rotunde  (altestes  Beispiel  das  B. 
der  Laterankirche  in  Rom);  das  Oktogon 
(Achteck),  das  vor  allem  in  Italien  verbrei- 
tet  war;  das  seltenere  Hexagon  (Sechseck) 
in  Norditalien,  Dalmatien  u.  Syrien;  das  tri- 
konchale  (kleeblattformige,  — »  Trikonchos) 
B.  auf  dem  Balkan  u.  in  Nordafrika;  die  Ba- 
silika  in  Palastina  u.  Griechenland;  das 
kreuzformige  B.,  das  sich  der  Form  des 
Taufbeckens  (lat.  piscina;  grch.  kolymbe- 
thra)  anschlieBt;  das  quadratisch  angelegte 
B.  u.  andere  Baukombinationen.  Zur  Erin- 
nerung  ait  die  Taufe  Christi  im  Jordan,  also 
unter  freiem  Himmel,  wurde  liber  der  Pisci¬ 
na  oft  ein  Ciborium,  ein  baldachinartiger 
Aufbau  aus  festem  Material,  errichtet.  In 
der  Alten  Kirche  u.  in  friihbyz.  Zeit  besaB 
das  B.  noch  einige  Nebenraume,  die  dem 
Aufenthalt  des  Klerus,  fiir  den  Exorzismus, 


Basilika 

als  Raum  fiir  die  Myronsalbung  (lat.  consi- 
gnatorium)  u.  als  Unterrichtsraum  der  Kate- 
chumenen  dienten.  Es  konnte  aber  auch  ein 
isoliert  stehendes  Gebaude  sein.  Nachdem 
die  Erwachsenentaufe  aufhorte,  wurde  das 
B.  nicht  mehr  gebraucht.  Das  Taufbecken 
(russ.  kupel’)  wurde  nun  in  die  Kirche  selbst 
gestellt.  Auf  dem  Balkan  u.  in  RuBland  bau- 
te  man  in  der  Zeit  der  Missionierung  (9./10. 
Jh.)  das  B.  im  allgemeinen  an  die  Vorhalle 
der  Kirche,  den  Narthex,  an. 

Lit.:  R.  Bauerreis,  Fons  Sacer,  Mtinchen  -  Pasing 
1949;  F.  J.  Dolger,  Zur  Symbolik  des  christi.  Tauf- 
hauses,  AuC  4,  1934, 153-187;  J.  H,  Emnunghaus, 
Baptisterien  in  Syrien  u.  Palastina  (Diss.  Munster 
1955);  A.  Khatchatrian,  Les  Baptistferes  Pa- 
leochretiens,  Paris  1962;  Kbtting,  Reg.;  RBK  1, 
460-496;  LdK  1(1987),  398-400;  LexMA  1,  1425 
bis  1426.  -  S.  auch  Lit.  zu  Taufe  u.  Kirchenbau. 

Basilika  (lat.  basilica ,  f.;  grch.  basilike,  basi- 
like  stoa,  f.),  1.  in  vorchristl.  Zeit  ein  recht- 
eckiger,  langsgerichteter  (oblonger)  Ver- 
sammlungsraum,  der  im  Inneren  durch  Sau- 
lenreihen  (Kolonnaden)  in  mehrere  Paral- 
lelraume  gegliedert  wird.  (Andere  Formen 
von  Versammlungsraumen,  die  auch  als  B. 
bezeichnet  werden,  bleiben  auBerhalb  unse- 
rer  Betrachtung.)  Basiliken  konnten  ver- 
schiedenen  Zwecken  dienen  (Markt-,  Ge- 
richts-,  Militar-,  Palast-  u.  Kult-B.). 

2.  Wegen  ihrer  guten  Eignung,  groBere 
Menschenmassen  nicht  nur  zu  fassen,  son- 
dern  auch  zu  ordnen,  wurde  die  B.  vom  Kir¬ 
chenbau  zur  Zeit  Konstantins  (gest.  337)  als 
Bautypus  ubemommen  u.  weiterentwickelt 
(lat.  basilica,  f.,  basilica  dominica,  f.;  grch. 
basilike,  f.,  basilikos  oikos,  m.,  basileios,  m., 
seit  dem  6./7.  Jh.  auch  grch.  dromikos,  m., 
‘Laufraum’,  um  die  B.  vom  Zentralbau  zu 
unterscheiden).  Im  Unterschied  zum  Zen¬ 
tralbau  wird  die  B.  durch  ihre  Langsrich- 
tung  (Longitudinalitat)  bestimmt,  d.  h. 
durch  die  Ausrichtung  der  Raume  u.  der 
AuBenarchitektur  an  einer  Horizontalachse. 
Die  oblonge  Halle  der  B.  ist  an  ihrer  einen 
Schmalseite  mit  einer  Apsis,  einer 
Raumeinheit  von  meist  halbkreisformigem 
GrundriB,  versehen,  die  im  Orient  von  Sei- 
tenkammern  (->  Pastophorien)  flankiert 
wird.  Auf  die  Apsis  foigt  das  Haupt-  od. 
Langhaus  (grch.  oikos;  -4  Naos),  dem  sich 
schlieBlich  die  Vorhalle  (Narthex)  an¬ 
schlieBt.  Das  Langhaus  ist  ein-  bis  mehr- 
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Basilika.  GrundriB 

schiffig  angelegt.  Zwischen  Apsis  und  Lang- 
haus  kann  sich  ein  Querschiff  (— >  Transept) 
schieben.  An  das  Langhaus  schlofl  sich  ein 
Atrium,  ein  Vorhof,  an,  fails  die  B.  nicht 
von  einem  Umgang,  dem  Ambitus,  um- 
schlossen  war.  Zwischen  Langhaus  und 
Atrium  konnte  sich  ein  Narthex  befinden. 
Neben  den  schlichten  einschiffigen  gab  es 
drei-,  funf  ,  sieben-  u.  sogar  neunschiffige 
Basiliken.  Die  Mauern  des  Mittelschiffes 
bei  mehrschiffigen  Basiliken  sind  iiber  die 
Seitenschiffe  erhoht  u.  von  Fenstern  durch- 
brochen  (Fenster-  od.  Lichtgaden).  Ein 
Dachstuhl  tragt  iiber  dem  Mittelschiff  (lat. 
gremium  basilicae)  das  Satteldach,  iiber  den 
Seitenschiffen  je  ein  an  den  Obergaden  sich 
anlehnendes  Pultdach.  Wahrend  ini  Westen 
dei  Dachstuhl  offen  od.  mit  einer  Kasset 
tendecke  versehen  war,  sind  die  oriental. 
Basiliken  eingewolbt.  Das  Mittelschiff  ist 
durch  eine  Saulen-,  gelegentlich  durch  eine 
Pfeilerreihe  von  den  Seitenschiffen  getrennt 
u.  zugleich  durch  die  Zwischenraume  (In- 
terkolumnien)  mit  ihnen  verbunden.  Die  In- 
terkolumnien  wurden  mit  kostbaren  Vor- 
hangen  (-»  Velum)  verhangt,  die  auf-  u.  zu- 
gezogen  werden  konnten.  Wahrend  das 
Mittelschiff  als  ProzessionsstraBe  flir  den 
Klerus  diente,  versammelte  sich  die  Ge- 
meinde,  in  groBeren  StSdten  nach  Gemein- 
debezirken  geordnet,  in  den  Seitenschiffen. 


Uber  diesen  konnten  Emporen  angelegt 
werden  (->  auch  Matroneum).  Das  zur  Ap¬ 
sis  strebende  Mittelschiff  wurde  vor  dieser 
haufig  durch  einen  Triumphbogen  abge- 
schlossen.  Im  Apsisraum  (->  auch  Benia) 
stand  vor  den  Subsellien,  den  Sitzen  fifr  den 
Klerus,  der  Altar.  Die  gesamte  Apsiszone 
einschlieBlich  des  Ambon  wurde  durch  die 
Cancelli,  Schrankenplatten  aus  Stein,  Metall 
od.  Holz,  als  „Klerikerkirche“  vom  ubrigen 
Kirchenraum  abgegrenzt.  Die  Apsis  u.  die 
Zone  der  Fenstergaden  boten  Gelegenheit 
fiir  die  Entstehung  eines  Bildprogramms, 
dessen  Darstellungen  in  altkirchl.  Zeit  vor- 
wiegend  aus  Mosaiken  bestanden. 

Eine  sehr  selten,  bisher  nur  in  2  Fallen  zwei- 
felsfrei  identifizierte  Sonderform  der  B.  ist 
die  Hypaethral-B.  (grch.,  ‘B.  unter  freiem 
Himmel’),  auch  Basilica  discoperta  (lat.). 
Bei  ihr  ist  das  „MittelschifP‘  nicht  uber- 
dacht.  Die  „Seitenschiffe“  besitzen  auf  Ko- 
lonnaden  ruhende  u.  nach  innen  geneigte 
Pultdacher.  Herkunft  u.  Eigenart  dieses 
Bautypus  sind  noch  sehr  umstritten. 

3.  Mit  dem  6.  Jh.,  dem  Zeitalter  Justinians  I. 
(gest.  565),  muBte  die  B.  der  Kuppelkirche 
weichen  (  ->  Kirchenbau).  In  der  nach  dem 
Bilderstreit  (-»  unter  Bild)  einsetzenden 
Besinnung  auf  die  klass.  Vergangenheit  (-» 
auch  Renaissancen  in  Byzanz)  kam  es  im  9., 
vor  allem  aber  im  10.  Jh.  zu  einer  Wiederbe- 
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lebung  der  B.  auf  dem  Balkan,  z.  T.  in  An- 
lehnung  an  vorhandene  alte  Basiliken.  Nach 
diesem  Zwischenspjel  verschwindet  die  B., 
von  wenigen  u.  groBtenteils  entfernten  Gc- 
bieten  (z.  B.  der  Krim)  abgesehen,  aus  dem 
Kirchenbau.  -  Im  Unterschied  zum  antiken 
Tempel  ist  das  Wesen  der  altchristl.  B.  nicht 
in  ihrer  HxklusivitSt,  sondern  in  ihrem  von 
nichtchristl.  Vorbild  tibernommenen  Of- 
fentlichkeitscharakter  zu  sehen.  -  Abb. 

Lit.:  J.  G.  Davies,  The  Origin  and  Development  of 
Early  Christian  Church  Architecture,  New  York 
1953,  12-50;  A.  v.  Gerkan,  Die  profane  u.  die 
kirchl.  B.,  RQS  49,  1953,  129-146;  A.  Grabar, 
Martyrium,  I.  Bd.,  Paris  1946;  Kotting,  Reg.;  A. 
Stange,  Das  frilhchristl,  KirchengebUude  als  Biid 
des  Himmels,  Koln  1950;  A.  Weckwerth,  Die 
christl.  B.  Ein  theol.  Begriff  u.  eine  theol.  Gestalt, 
Westfal.  Zs.  112,  1962,  205-223;  LChl  2,  S14-529; 
LdK  1(1987),  417-420;  LexMA  1, 1526-1528;  RBK 
1 , 514-567.  -  S.  auch  Lit.  zu  Kirchenbau. 

Zur  B.  discoperta:  E.  Dyggve,  History  of  Saloni- 
tan  Christianity,  Oslo  1951;  ders.,  Probleme  des 
altchristl.  Kultbaus,  ZKG  59,  1940,  103-113;  A.  v. 
Gerkan  wie  oben;  A.  Grabar,  Martyrium  I,  120 
bis  127;  Th.  Klauser,  Vom  Heroon  zur  Martyrer- 
B.,  Bonn  1942;  A.  M,  Schneider,  B.  discopeTta, 
Th.  Revue  44,  1948,  139-146;  ders.,  B.  discoperta, 
Antiquity  24, 1950, 131-139;  RBK  1,  507-514. 

Basiliusliturgie.  Im  Gegensatz  zur  spater  be- 
zeugten  Chrysostomusliturgie  wird  die  B., 
genauer  gesagt  ihr  Kernstiick,  die  Ana¬ 
phora,  bereits  in  den  altesten  Handschriften 
des  Euchologions  aus  dem  8./9.  Jh.  als 
Ganzes  bezeugt.  Schon  frliher,  im  6.  u.  7. 
Jh.,  finden  sich  Hinweise  auf  den  Gebrauch 
der  B.  Wie  der  Name  sagt,  filhrl  die  kirchl. 
Tradition  diese  Liturgie  auf  den  Kirchenva- 
ter  Basilius  den  GroBen  (gest.  379)  zuriick. 
Wenn  sich  auch  die  Liturgieforschung  iiber 
die  Entstehung  dei  B.  noch  nicht  einig  ist, 
besitzt  diese  Tradition  doch  einen  ge- 
schichtl.  Kern.  Es  steht  fest,  dad  der  Kir- 
chenvater  ein  vorhandenes  Liturgieformu- 
lar  im  Sinne  des  Athanasius  (gest.  373)  u. 
der  1.  Okumen.  Synode  von  Niziia  (325) 
theologisch  tlberarbeitet  u.  erweitert  hat. 
Besonders  wichtig  sind  dabei  die  gedankl. 
Bereicherungen  des  Eucharist. ^Hochge- 
bets  im  Hinblick  auf  die  Lehre  vom  hi. 
Geist  (Pneumatologie).  In  frith-  u.  mittel- 
byz.  Zeit  wurde  die  B.  als  Hauptliturgie  be- 
nulzt.  Wegen  ihrer  Lange  muBte  sie  dann 
der  Chrysostomusliturgie  weichen.  Sie  wird 
heute  an  folgenden  Tagen  des  Kirchenjah- 
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res  gehalten;  am  1.  Januar  (Tag  des  Basili¬ 
us),  am  Karsamstag,  in  der  Nachtwache  des 
Festes  der  Geburt  Christi  u.  der  Epiphanie 
(mit  Ausnahme  von  Samstag  u.  Sonntag), 
an  beiden  Festen,  wenn  sie  auf  einen  Sonn¬ 
tag  od.  Montag  fallen,  sowie  an  den  Sonnta- 
gen  der  GroBen  Fastenzeit  (mit  Ausnah¬ 
me  des  Psalmsonntags),  am  Griindonners- 
tag.  -  Text:  s.  Anhang  Nr.  24,  2. 

Lit.:  B.  Capelle,  Les  Liturgies  „Basiliemies“  et 
Saint  Basile,  I.  Doresse  -  E.  Lanne,  Un  Tbmoin 
Archaique  de  la  Liturgie  Copte  de  Saint  Basile, 
Bibl.  du  Museon  47,  Louvain  1969,  Anhang;  H, 
Engberding,  Das  Eucharist.  Hochgebet  der  B., 
MUnchen  1931;  ders.,  Die  Angleichung  der  byz. 
Chrysostomusliturgie  an  die  B.,  OstKSt  13,  1964, 
105-122;  J.  A.  Jungmann,  Die  Stellung  Christi  im 
liturg.  Gebet,  Munster  19622,  155-163;  M.  J.  Lu- 
batschiwskyj,  Des  Hi,  Basilius’  liturg.  Kampf  ge- 
gen  den  Arianismus,  ZKTh  66, 1942,  20-38;  Qua- 
sten  3,  226-228;  A.  Raes,  L’Authenticite  de  la  Li¬ 
turgie  de  Saint  Basile,  REByz  16,  1958,  158-161; 
ders,,  Un  Nouveau  Document  de  la  Liturgie  de  S. 
Basile,  OrChrPer  26,  1960,  401-411;  Basilius,  Hei- 
liger  der  Einen  Kirche.  Regensburger  Syniposion 
1979,  MUnchen  1981;  Schulz,  Die  byz.  Liturgie; 
H.-J.  Schulz,  Handbuch  Ostk.kunde  11,18-20;  Lex 
MA  1,  1532-1533.  -  Texte:  Brightman,  309-344; 
400-411.  -  S.  auch  Lit.  zu  Chrysostomusliturgie, 
Liturgie. 

Begleitfeste,  schon  in  den  vorchristl.  Kulten 
Bezeichnung  fur  kleinere  Feste,  die  einem 
groBen  Fest  vorangingen  od.  ihm  folgten. 
Die  letzteren  warden  von  der  Alten  Kirche 
ubemommen.  So  folgten  auf  die  Geburt 
Christi  einige  Apostelfeste  u.  das  Gedacht- 
nis  der  unschuldigen  Kinder.  Andere  orien¬ 
tal.  Kirchen  verlegten  B.  in  die  Zeit  nach 
Ostern.  So  feiern  die  Nestorianer  den  „Frei- 
tag  der  Bekenner"  zur  Erinnerung  an  die 
groBe  pers.  Christenverfolgung.  Die  syr. 
Monophysiten  (Jakobiten)  statteten  die  Ok- 
tav  nach  Ostern  mit  einer  Reihe  von  Heili- 
gengedenken  aus  (Apostel,  Propheten,  Vor- 
vater,  Martyrer).  In  der  orth.  Kirche  folgten 
auf  das  Fest  der  Apostelkoryphaen  Petrus 
u.  Paulus  am  29.  Juni  (— >  unter  Apostelfe¬ 
ste)  am  30.  Juni  eine  Festfeier  (-»  Synaxis) 
fiir  alle  Apostel  und  auf  das  Fest  der  Geburt 
der  Gottesmutter  am  8.  Sept,  die  Erinne¬ 
rung  an  ihre  Eltern  Joachim  u.  Anna  am  9. 
Sept.  (->  Empfangnis  der  hi.  Anna).  Auch 
die  Synaxis  der  Gottesmutter  am  26.  Dez. 
kann  zu  den  B.n  gezahlt  werden. 

Begrabnis.  Die  Alte  Kirche  iibte  entspre- 
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chend  den  jiid.  u.  altrom.  B.-Sitten  die  Erd- 
bestattung,  wahrend  die  Verbrennung  u.  die 
in  Agypten  geQbte  Mumienbestattung  abge- 
lehnt  wurden. 

Aus  dieser  Friihzeit  haben  sich  in  der  Ost- 
kiiche  bis  heute  folgende  Einzelheiten  des 
B.-Ritus  erhalten:  (1)  Die  Aufbahrung 
(grch.  prothesis )  im  Hause,  spater,  wohl  un- 
ter  dem  EinfluB  des  Monchtums,  in  der  Kir- 
che  mit  Olsalbung  od.  Einbalsamierung, 
Einkleidung  u.  Bekranzung  des  Toten;  -  (2) 
nachtl.  Totenwache  (grch.  pannychis);  -  (3) 
der  als  Triumph  ilber  den  Tod  aufgefaBte 
Leichenzug  (lat.  pompa;  grch.  pompe)  mit 
Kerzen  od.  Leuchtem  (— »  auch  Licht,  -a 
Weihrauch)  u.  unter  Begleitung  des  Klerus 
(— >  auch  Prozession);  -  (4)  die  Bestattung 
mit  dem  letzten  KuB  auf  Stirn  u.  Mund  des 
Toten  (grch.  teleutaios  aspamos),  die  Feier 
der  Eucharistie  (in  der  Alten  Kirche  manch- 
mal  mit  Kommunion  des  Toten),  die  Ein- 
hullung  der  Leiche  in  ein  Leichentuch  (ein 
Sarg  wurde  nur  fur  die  Pompa  benutzt)  u. 
die  Einsenkung  in  die  Erde.  Vor  der  Eucha¬ 
ristie  wurde  von  einem  Freund  od.  Ver- 
wandten,  spater  vom  Priester  die  Totenrede 
(lat.  laudatio  funeralis)  gehalten,  die  sich  im 
Stil  an  heidn.  Vorbildern  orientierte,  aber 
die  Hoffnung  auf  die  Auferstehung  in  den 
Mittelpunkt  stellte. 

Eine  Gedachtnisfeier  mit  einem  Gedacht- 
nismahl  (lat.  refrigerium )  ist  schon  im  2.  Jh. 
bekannt  (-»  auch  Katakomben).  Sie  wird 
heute  in  Verbindung  mit  dem  Ritus  des  Ko- 
lybaessens  (— >  Kolyba)  am  5.,  7.  u.  9.  u.  am 
30.  od.  40.  Tag  nach  dem  Tode  gehalten. 
Sehr  alt  sind  ebenfalls  die  40tagige,  nur  von 
einem  Sonntag  od.  einem  groBen  Feiertag 
unterbrochene  Trauerzeit  u.  die  Totenfeier 
am  Jahrestag. 

In  der  Ostkirche  sind  heute  die  einzelnen 
B.-Riten  in  einem  eigenen  Offizium  (grch. 
akoluthia  nekrosimos;  akoluthia  exodiasiike 
[  »  auch  Akoluthia];  russ.  posledovanie  po- 
grebenija)  zusammengefaBt  u.  in  solche  fur 
Laien,  fur  den  Klerus  u.  fur  das  Monchtum 
unterschieden.  In  der  Malerei  kann  man  sie 
in  der  Darstellung  der  Heiligenviten  finden. 
Unter  den  B.-Hymnen  (grch.  kanones  ne- 
krosimoi  [— »  auch  Kanon]  sind  der  Kanon 
auf  die  Verstorbenen  von  Theophanes 
Graptos  (gest.  845)  u.  die  Idiomelen  (->  un¬ 
ter  Stichera)  des  Johannes  Damascenus 
(gest.  um  750)  zu  nennen.  Die  bevorzugte 


Trauerfarbe  ist  Schwarz,  nicht  selten  auch 
WeiB  (— »  unter  Farben). 

Text:  s.  Anhang  Nr.  16, 11. 

Lit.:  Eisenhofer  2,  434-446;  Goar,  423-480;  Hand- 
buch  2,  160-168;  Kirchhoff  -  Schollmeyer3;  Th. 
Klauser,  Das  altchristl.  Totenmahl,  ThGl  20, 1928, 
599-608;  La  Maladie  et  la  Mort  du  Chretien  dans 
la  Liturgie,  21e  Semaine  d’Etudes  Litiirgiques, 
Saint  Serge  1974,  Roma  1975;  P.J.  Fedwick,  Death 
and  Dying  in  Byz.  Liturgical  Tradition,  ECR  8, 
1976,  152-161;  Ch.  Walter,  Art  and  Ritual  of  the 
Byz.  Church,  London  1982,  137-144;  Maltzew3; 
LdK  1(1987),  459;  LexMA  1, 1804-1808. 

Beichte  — >  unter  BuBe 

Bekenner  ->  Martyrer,  Martyrerverehrung 

Benia  (grch.,  n.,  von  [ana]bainein,  ‘[hinauf-] 
steigen’;  lat.  tribunal,  n.),  1.  erhohte,  auf 
Stufen  zu  erreichende  Plattform,  die  mehre- 
ren  Zwecken  dienen  konnte:  als  Redner- 
tribiine  (lat.  rostra);  im  antiken  Theater  als 
Orchestra  (grch.,  ‘Platz  fur  den  Chor’)  mit 
dem  Opferaltar  (grch.  thymele)  od.  auch  die 
ganze  Szene;  als  Podium  mit  Richterstuhl 
bzw.  als  dieser  selbst.  Dabei  konnte  das  B. 
unter  freiem  Himmel  auf  einem  Marmor- 
pfiaster  (grch.  lithostroton)  stehen  (vgl.  Joh. 
19,  13),  in  der  Apsis  einer  Gerichtsbasilika 
(— >  Basilika)  od.  in  einem  Amtsgebaude.  In 
der  forens.  Bedeutung  begegnet  B.  in 
Matth.  27,  19;  Joh.  12,  21;  Apg.  12,  21;  18, 
12.16  f.;  25,  6.10.17.  Als  Richterstuhl  Christi 
versteht  Paulus  das  B.  (Rom.  14, 10;  2.  Kor. 
5, 10). 

2.  Im  Kirchenbau  der  Alten  Kirche  bezeich- 
nete  B.  den  nur  dem  Klerus  zugangl.  Altar- 
raum  (andere  grch.  Bezeichnungen:  hieratei- 
on,  n.,  thysiasterion,  n.,  presbyterion,  n.;  lat. 
presbyterium,  n.;  russ.  altar,  m.).  Noch  nicht 
sakralisierter  Vorlaufer  dieses  Teils  der  Kir¬ 
che  war  wohl  ein  niedriges  Podest,  auf  dem 
der  Vorsteher  der  Gemeinde  gestanden  hat 
(Hauskirche  in  Dura  Europos,  um  230). 
Dieses  Podest  ist  wahrscheinlich  auch  Aus- 
gangpunkt  des  Ambon  gewesen,  der  bei  den 
Nestorianern  seit  dem  7.  Jh.  auch  B.  heiBt. 
Das  B.  entwickelte  sich  in  den  ersten  5  Jh. 
zur  von  den  Laien  getrennten  „Klerikerkir- 
che“.  Es  nahm  den  von  der  Apsis  umschlos- 
senen  Raum  ein,  konnte  abeT  auch  in  das 
Mittelschiff  hineinreichen.  Bei  Kirchen  mit 
Seitenraumen  (-»  Pastophorien)  konnte  das 
B.  seit  dem  6./7.  Jh.  auch  in  die  Seitenschiffe 
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iibergreifen.  In  jedern  Falle  wurde  es  durch 
Cancelli,  Schrankenplatten  aus  Stein,  Metall 
od.  Holz,  in  der  Breite  des  Gesamthauses 
votn  Gemeinderaum  abgetrennt.  Hier  ist 
die  architekton.  Voraussetzung  fiir  die  Ent- 
stehung  der  Bilderwand  zu  sehen.  Die  im- 
mer  starkere  Betonung  des  B.s  als  numino- 
ser  Raumeinheit  innerhalb  des  Kirchenge- 
baudes  hangt  mit  der  spateren  feierl.  Aus- 


gestaltung  der  „Vormesse“  zusammen  (— > 
Prothesis  [2],  — >  auch  Liturgie,  ->  Mystago- 
gie).  Die  Separierung  von  Klerus  u.  Laien 
erreichte  im  12.-15.  Jh.  in  nub.  Kirchen 
ihren  Hohepunkt:  dort  umfaBte  das  B.  die 
ganze  Kirche.  Die  „offentl.“  Teile  der  Litur¬ 
gie  wurden  drauBen  gehalten.  -  Abb. 

Lit.:  W.  Y.  Adams,  Architectural  Evolution  of  the 
Nubian  Church,  500-1400  A.  D.,  Journal  of  Ame- 
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rican  Research  Center  in  Egypt  4, 1965, 87-139;  E. 
Dinkier,  Das  B.  zu  Korinth,  ders.,  Signum  crucis, 
Tubingen  1967,  118-133;  J.  Lassus,  Sanctuaires 
Chretiens  de  Syrie,  Paris  1947,  55-66,  194-207;  K. 
F.  Taft,  Some  Notes  on  the  Bema  in  East  and 
West  Syrian  Tradition,  OrChrPer  34, 1968,  326  bis 
359;  S  Curiid,  Domed  B.  in  Byz.  Churches.  Archi¬ 
tecture  and  Iconography,  Third  Annual  Byz.  Stu¬ 
dies  Conference,  New  York  1977,  49-51;  LdK 
1(1987),  475-476;  LexMA  1,  1854-1855;  RBK  1, 
584-599. 

Benedictus  (lat.),  nach  dem  ersten  Wort  des 
Lobgesangs  des  Zacharias  aus  Luk.  1,  68  bis 
79  (lat.  benedictus  dominus;  grch.  eulogetos 
kyrios,  ‘Gelobt  sei  der  Herr’).  Das  B.  er- 
scheint  zusammen  mit  dem  Magnificat,  dem 
Nunc  dimittis  u.  der  GroBen  — »  Doxologie 
im  AnschiuB  an  die  bibl.  Oden  vom  5.  Jh.  ab 
in  alien  grch.  Handschriften  u.  gehorte 
schon  vor  der  Synode  von  Nizaa  (325)  zu 
den  Stiicken  des  Morgengottesdienstes. 

Benediktionen  >  unter  Segen 

Beschneidung  Christi  (grch.  kata  sarka  peri- 
tome  tu  Iesu  Christus;  russ.  po  ploti  obreza- 
nie  Jisusa  Christa,  ‘B.  nach  dem  Fleisch’). 

1.  Die  B.  Ch.  wurde  als  Fest  (nach  Luk.  2, 
21)  in  Gallien  nach  dem  6.  Jh.,  in  Rom  nach 
dem  7.  Jh.  am  1.  Jan.  gehalten.  Im  Westen 
unter  byz.-orientaI.  EinfluB  als  Oktav  nach 
Weihnachten  begangen  (->  Geburt  Christi, 
->  Entschlafen  der  Gottesmutter)  u.  so 
schon  Augustinus  (gest.  430)  bekannt,  wur¬ 
de  sein  mariolog.  Gehalt  (Reinigung  der 
Maria)  in  Rom  im  Zusammenhang  mit  der 
Darstellung  Jesu  im  Tempel  auf  die 
Menschwerdung  Christi  neu  orientiert.  We- 
gen  des  alten,  vorchristl.  Karnevalstreibens 
hat  man  sich  in  Rom  u.  Konstantinopel  vor 
einer  Festlegung  des  Festtermins  der  B.  Ch. 
lange  Zeit  gescheut.  Das  byz.  Kirchenjahr 
kennt  das  Fest  erst  im  8.  Jh.  Nicht  sehr  viel 
spater  wurde  es  mit  einer  GroBen  Vesper 
(— >  Abendgottesdienst)  ausgestattet. 

2.  In  der  byz.  Ikonographie  ist  die  B.  erst 
nach  dem  Bilderstreit  (->  unter  Bild)  be- 
kannt  (erstes  Beispiel:  das  Menologion  des 
Kaisers  Basileios).  Aber  die  Darstellung  des 
Themas  blieb  hier  ebenso  selten  wie  seine 
Behandlung  in  der  Predigt  (— >  Homilie)  od. 
der  Traktatliteratur.  Auch  in  der  Kunst  des 
alten  Rufilands  einschlieBlich  seiner  Maler- 
biicher  ist  sie  nicht  anzutreffen.  Der  Grund 
hierfur  ist  in  den  Verboten  der  Proselyten 


beschneidung  durch  die  byz.  Kaiser  zu  su- 
chen.  Erst  im  17.-19.  Jh.  fand  die  B.  wieder 
Aufhahme,  auch  in  die  Festzyklen,  wahr- 
scheinlich  unter  west!  EinfluB.  Wie  in  der 
Kunst  des  Westens  erfreute  sich  die  Dar¬ 
stellung  als  Genrebild  allgemeiner  Beliebt- 
heit,  wobei  die  Wiedergabe  des  jtidisch-ori- 
ental.  Milieus  allerdings  auch  der  Juden- 
leindlichkeit  Ausdruck  verschaffte  (Kind  u. 
Eltern  voller  Entsetzen  vor  dem  als  grau- 
sam  hingestellten  Beschneider).  In  dieser 
Spatzeit  wird  die  B.  mit  der  Darstellung  Je¬ 
su  im  Tempel  verbunden:  Die  Gottesmut¬ 
ter,  die  hinter  Joseph  steht,  halt  das  Kind 
mit  verhiillten  Handen,  (— >  auch  Gestus)  ei- 
nem  priesterlich  gekleideten  Mann  (Be¬ 
schneider?)  hin,  wahrcnd  hinter  diesem  ein 
zweiter,  ebenso  gekleideter  steht  (Sime¬ 
on?).  Der  erste  Mann  macht  ilber  Jesu 
SchoB  das  Kreuzeszeichen.  -  Taf.  66. 

Lit.:  Handbuch  2,  289-290;  Onasch,  Weihnachts- 
fest,  63-64;  Pokrovskij,  99  f.;  Schiller  1,  99-100; 
LdK  1(1987),  509-510;  LexMA  2,  83-88;  LChl  1, 
271-273.  -  S.  auch  Lit.  zu  Darstellung  Jesu  im 
Tempel. 

Beweimmg  Christi  ->  unter  Grablegung 
Christi  und  Beweinung 

Bibelillnsfration.  1.  Unter  B.  versteht  man 
die  Ausstattung  von  Bibelhandschriften,  in 
der  Neuzeit  auch  von  Bibeldrucken,  mit  Bil- 
dern  zum  Zwecke  der  Lehrinformation  u. 
der  geistl.  Unterhaltung.  Technisch  und 
kunstgeschichtlich  gehort  die  B.  zum  Be- 
reich  der  Miniaturmalerei.  Sie  findet  sich  in 
beiden  Buchformen  der  Spatantike,  der 
Buchrolle  (— t  Rotuius)  u.  dem  eigentl.  Buch 
od.  Kodex  (lat.  codex,  ‘Klotz’,  ‘Buch’). 

2.  In  der  altkirchl.  u.  byz.  Zeit  waren  illumi- 
nierte  Vollbibeln  unbekannt.  AT  u.  NT  un- 
terlagen  bestimmten,  nach  liturg.  Bediirfnis- 
sen  sich  richtenden  Einteilungen,  die  auch 
ihre  Illustration  beeinfluBten.  Vom  AT  wur¬ 
de  am  haufigsten  der  Psalter,  daneben  der 
Oktateuch  (grch.  oktateuchos  biblos,  die  er¬ 
sten  8  Bucher  des  AT,  d.  h.  die  5  Bucher 
Mose  u.  die  Bucher  Josua,  Richter  u.  Ruth) 
illuminiert.  Wahrend  das  Buch  Hiob  als 
Meditationsbuch  des  Monchtums  oft  mit 
Darstellungen  versehen  wurde,  waren  sie 
bei  den  prophet.  Biichern  (-»  auch  Prophe- 
tologion)  relativ  selten.  Handschriften  des 
NT  mit  u.  ohne  ausgewahlte  Schriften  des 
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AT  fiihrten  die  Evangelistenbilder.  War  ih- 
nen  der  Psalter  angefilgt,  wurde  nur  dieser 
illuminiert.  Von  den  Lesebilchem  des  NT 
war  besonders  der  Aprakos  ( -»  Evange- 
lium)  reich  mit  Randminiaturen  nach  dem 
System  des  Dodekaortion,  der  Zusammen- 
stellung  der  12  groiJen  Feste  des  Kirchen- 
jahres,  bzw.  des  Festzyklus,  der  Zusammen- 
stellung  der  Herrn-  u.  Gottesmutterfeste, 
geschmiickt,  wahrend  der  Apostolos  selte- 
ner  illuminiert  erscheint.  Er  bringt  die  Por- 
trats  der  Briefverfasser. 

3.  Das  alteste  bekannte  Denkmal  der  B. 
sind  die  Quedlinburger  Itala-Fragmente 
(itala  =  altlat.  Bibelubersetzung)  mit  Dar- 
stellungen  der  Saul-  u.  Samuelgeschichten, 
die  an  etwa  gleichzeitige  rom.  Mosaiken  des 

4.  Jh.  erinnern. 

Eine  heute  verlorene  Handschrift  des  5.  Jh. 
wurde  im  10.  Jh.  in  der  Josuarolle  kopiert. 
Auf  10  m  Lange  werden  ohne  Rahmen  u. 
Unterbrechungen  wie  ein  Film  nach  dem 
Vorbild  des  Frieses  der  Trajansaule  die  Ta- 
ten  des  Josua  gezeigt.  Mit  dem  6.  Jh.  begin- 
nen  die  Denkmaler  zahlreicher  zu  werden. 
Das  Fragment  des  Codex  Sinopensis  bringt 
auf  43  Seiten  des  Matth.-Evangeliums  5  an 
die  ersten  Zeugnisse  der  oriental.  Ikonen- 
malerei  erinnernde  Bilder  mit  starker  Aus- 
druckskraft.  Wie  der  Sinopensis  sind  die 
Wiener  Genesis  u.  der  Rossanensis  Purpur- 
kodizes.  Die  dem  5./6.  Jh,  angehorende 
Wiener  Genesis  besaB  die  reichste  B.,  von 
der  allerdings  nur  noch  24  Blatter  mit  48 
Miniaturen  erhalten  sind.  Sie  verbinden  er- 
zahlende  mit  bukolischen  u.  grotesken  Ele- 
menten.  Die  Cotton-Genesis,  ebenfalls  aus 
dem  6.  Jh.,  ist  nur  als  Fragment  erhalten. 
Der  Codex  Rossanensis  enthalt  vorwiegend 
Darstellungen  aus  dem  Passionszyklus.  Aus 
dem  586  geschriebenen  Rabulaskodex  sind 
besonders  zu  erwahnen  die  Darstellungen 
der  Kreuzigung,  der  Auferstehung  (Typ  der 
Frauen  am  Grabe)  u.  Himmelfahrt  Christi, 
des  Pfingstwunders  sowie  die  kunstvoll  aus- 
geftihrten  Kanontafeln.  In  das  6.  Jh.  fallen 
auch  die  Anfange  der  B.  des  Apostolos. 
Nach  dem  Bilderstreit  (->  unter  Bild),  in 
dem  auch  zahlreiche  illuminierte  Hand- 
schriften  vernichtet  warden,  erlebte  die  B. 
in  der  ersten  der  byz.  Renaissancen  eine 
neue  Hochbliite.  Dabei  wurden  die  traditio- 
nellen  beiden  Hauptstile,  der  des  Reprasen- 
tationsbildes  u.  der  des  narrativ-epischen 


Bildes,  weiterentwickelt.  Vom  11.  Jh.  an 
verbreitet  sich  das  auf  islam,  Vorbilder 
zuriickgehende  „Teppichornament“.  Beson¬ 
ders  reiche  Ausstattung  erfahren  die  Evan- 
gelistare  (grch.  aprakoi,  — >  Evangelium).  In 
Bulgarien  und  Serbien  entstanden  mit 
Ubernahme  des  Christentums  zahlreiche 
Schreib-  und  Buchmalereischulen  (Skripto- 
rien),  aus  denen  wertvolle  B.en  hervorgin- 
gen  (z.  B.  in  Bulgarien  das  Curzon-Tetra- 
evangelium,  das  Dobrejsa-Evangeliar  u.  der 
Tomic-Psalter;  in  Serbien  die  Evangelien- 
handschrift  des  Ftirsten  Miroslav,  12.  Jh., 
die  Handschriften  der  Werkstatt  in  Prizren 
u.  die  Gruppe  der  Pergamentkodizes  u.  Ro- 
tuli  des  13.  Jh.  aus  dem  Athoskloster  Chi- 
landar).  In  der  letzten  der  byz,  — »  Renais¬ 
sancen  erlebte  die  B.  auf  dem  Balkan  eine 
abschlieBende  Bliite,  die  sich  nicht  nur  auf 
Griechenland,  sondem  ebenso  auf  Bulgari¬ 
en  u.  Serbien  erstreckte.  Wahrend  der  Tiir- 
kenherrschaft  arbeiteten  bulgar.  Illuminato- 
ren  im  Ftirstentum  Moldau  u.  Walachei, 
ebenso  wurden  auch  in  bulgar.  Kloster- 
skriptorien  B.en  fUr  ruman.  Auftraggeber, 
zunehmend  auf  Papier,  hergestellt. 

In  Rumanien  selbst  haben  vor  ailem  die 
moldauischen  Kloster  Neamf  u.  Putna  wert¬ 
volle  Illuminationen  von  Pergamentkodizes 
ausgeflihrt.  Das  alteste  Denkmal  der 
ruman.  B.  ist  ein  Evangeliar  des  Monchs  Ni- 
codim  um  1405  im  transsilvan.  Kloster  Pris- 
lop. 

Die  altruss.  B.  setzt  mit  dem  in  Kiev  1056 
bis  1057  hergestellten  Ostromir-Evangeli- 
star  (einem  Sonntags-Aprakos)  ein.  Eben¬ 
falls  in  Kiev  entstand  1120-1128  das  Jurjev- 
Evangeliar.  Der  beruhmte  Gertrud-Kodex 
od.  Trierer  Psalter  wurde  1078-1087  von  dt. 
u.  russ.  llluminatoren  geschaffen.  Die  glan- 
zenden  Arbeiten  des  14.  u.  15.  Jh.  sind  mit 
den  Namen  der  groBen  Meister  der  Ikonen- 
u.  Monumentalmalerei  Andrej  Rublev  u. 
Feofan  Grek  verbunden  (Chitrovo-  u. 
Morosov-Evangeliar).  Die  Evangelistenbil¬ 
der  dieser  B.en  zeigen  kiinstler.  Ausgewo- 
genheit  u.  menschl.  Reife  u.  stehen  in  en- 
gem  Zusammenhang  mit  der  zeitgenoss. 
russ.  Askese  (— >  auch  unter  Monchtum).  In 
die  Zeit  des  bedeutenden  Malers  Dionisij 
(gest.  zwischen  1502  u.  1508)  u.  seiner 
Schuler  fallen  eine  Reihe  von  Handschrif¬ 
ten,  deren  Apostel  u.  Propheten  durch  eine 
gewisse  Dynamisierung  u.  zugleich  Indivi- 
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dualisierung  auffaUen,  verbunden  mit  einer 
bestimmten  Eleganz  der  Zeichnung  u. 
Weichheit  der  Farbgebung.  Mit  der  Ein- 
fdhrung  des  Buchdrucks  durch  Ivan  Fe¬ 
dorov  (gest.  1583)  verdrangte  der  Kupfer- 
stich  allmahlich  die  teure  Illumination  mit 
ihren  privaten  Auftraggebem  (als  Wiegen- 
druck  ist  zu  nennen  der  Apostolos  von 
1663/1664).  Die  traditionellen  B.en  wurden 
um  die  Darstellung  der  Apokalypse  erwei- 
tert.  Der  EinfluB  westl.  Vorbilder,  vor  allem 
der  Piscatorbibel,  nahm  zu.  Unter  diesen 
Drucken  ist  die  Bilderbibel  mit  Holzschnit- 
ten  von  Vasilij  Koren  von  1696  zu  erwah- 
nen.  — >  auch  Miniatur,  — >  Psalter. 

Lit.:  S.  Dufrenne,  L'lllustration  des  Psautiers 
Grecs  du  Moyen-Age,  Paris  1966  (Bibl.  d.  CAr, 
1);  W.  Eule,  Zwei  Jt.  Bibelbuch,  Berlin  1958;  H. 
Gerslinger,  Die  grch.  Buchmalerei,  2  Bde.,  Wien 
1926;  E.  L.  Nemirovskij,  Naialo  Knigopecatanija 
na  Ukraine.  Ivan  Fedorov,  Moskau  1974;  C.  Nor- 
denfalk,  SpStantike  Kanontafeln,  Goteborg  1938; 
O.  Pacht,  Byzantine  Illumination,  Oxford  1952;  O. 
Popova,  Les  Miniatures  Russes  du  Xle  au  XVe 
Siede,  Leningrad  1975;  W.  Schubart,  Das  Buch 
bei  den  Griechen  u.  Rdmern,  Leipzig  19613;  A.  N. 
Svirin,  Drevnerusskaja  Miniatura,  Moskau  1950; 
J.  J.  Tikkanen,  Die  Psalterillustration  im  MA, 
Helsingfors  1895-1900;  K.  Weitzmann,  Ancient 
Book  Illumination,  Cambridge  (Mass.)  1959; 
ders.,  Greek  Mythology  in  Byzantine  Art,  Prince¬ 
ton  (N.  J.)  1951;  ders.  Illustration  in  Roll  and  Co¬ 
dex.  A  Study  of  the  Origin  and  Method  of  Text  Il¬ 
lustration,  Princeton  (N.  J.)  1947  (19702);  ders., 
Aus  den  Bibliotheken  des  Athos.  Ulustrierte 
Handschriften  aus  mittel-  u.  spatbyz.  Zeit,  Ham¬ 
burg  1963;  LdK  1(1987), 528-529;  LexMA  2,83-88; 
LChl  1,  282-289;  E.T.De  Wald,  The  Illustration  in 
the  Manuscripts  of  the  Septuaginta,  Vol.  3(Psalms 
and  Odes)Princeton  1942;  G,  Galavaris,  The  Illu¬ 
stration  of  the  Preface  in  Byz.  Gospels, Wien  1979. 

Bild.  1.  Als  mag.  u.  numinose  Vergegenwar- 
tigung  spielte  das  B.  im  gesamten  antiken 
oriental.  Kultusbereich  einschlieBlich  des 
Kaiserkultes  eine  herausragende  Rolle.  Nur 
das  Judentum  lehnte  die  Verehrung  des 
B.es  auf  Grund  des  B.er-Verbotes  des  AT 
(2.  Mose  20,  4  f.)  ab.  Trotzdem  kam  es  zu 
Modifikationen  dieser  Haltung  (bildhafte 
Ausstattungen  von  jtld.  Privathausern  u.  Sy- 
nagogen  [Dura  Europos  245]).  Ebenso  war 
die  Haltung  der  grch.  Philosophen  keines- 
wegs  einheitlich.  Wahrend  die  einen  das  B. 
ablehnten  u.  lacherlich  machten  (z.  B,  Xe¬ 
nophanes,  Heraklit,  Zenon,  Lukian),  bildete 
es  fur  andere  den  Ausgangspunkt  ihrer  phi- 
losoph.  Systeme  (Plato,  Plotinos,  Jamb- 
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lichos  u.  a.).  Bei  manchen  von  ihnen  war  die 
Grenze  zwischen  philosoph.  B.-Auffassung 
u.  mag.  Vorstellungen  flieBend. 

2.  Das  friihe  Christentum  stand  dem  B. 
zunachst  ablehnend  gegeniiber.  Die  Got- 
zen-B.er  der  Nichtchristen  u.  die  B.er- Ver¬ 
ehrung  mancher  Kreise  der  Gnosis  waren 
unter  Hinweis  auf  das  Verbot  im  AT  u.  un¬ 
ter  Heranziehung  der  erwahnten  philosoph. 
Kritik  Gegenstand  christi.  Polemik.  In  der 
ersten  Halfte  des  3.  Jh.  stoBen  wir  auf  die 
ersten  Zeugnisse  der  Verwendung  des  B.es 
in  gottesdienstl.  Raumen,  aber  noch  ohne 
Verehrung.  Wie  die  Synagoge  war  auch  die 
christi.  Hauskirche  von  Dura  Europos  (um 
235)  mit  Fresken  geschmiickt.  Es  handelt 
sich  dabei  um  „histor.  B.er“  (grch.  historiai) 
mit  Darstellungen  aus  der  Lebensgeschichte 
Christi  (Meerwandel,  Heilung  des  Gicht- 
briichigen,  Frauen  am  Grabe  [-»  unter  Auf- 
erstehung  Christi],  Samaritan.  Frau)  u.  sol- 
chen  aus  dem  Bereich  des  Symbols  (Chri- 
stus  als  Guter  Hirte,  Adam  u.  Eva  mit  dem 
Lebensbaum,  David  u.  Goliath).  Etwa 
gleichzeitig  sind  die  Ausmalungen  der 
christi.  Katakomben  anzusetzen.  Hier 
macht  sich  der  EinfluB  nichtchristl.  Motive 
bemerkbar,  die  allerdings  sofort  im  christi. 
Sinne  gedeutet  werden.  Entsprechendes  gilt 
fur  die  ebenfalls  um  diese  Zeit  einsefzende 
Kunst  der  Sarkophage.  Zu  den  urspriinglich 
auBerchristl.  Motiven  gehoren  u.  a.  der 
Orant  (->  Orans),  der  Gute  — >  Hirte  u.  Or¬ 
pheus  als  Christus.  Der  Themenkreis  erwei- 
terte  sich  vor  allem  in  der  nachkonstantin. 
Zeit  zunehmend.  Von  besonderer  Bedeu- 
tung  fur  die  Ausbreitung  des  B.es  war  der 
private  Bereich  der  Kleinkunst.  Die  Stel- 
lung  der  Theologen  war  ahnlich  uneinheit- 
lich  wie  die  der  Philosophen.  Selbst  bei  den 
zustimmenden  Urteilen  fehlt  aber  jeder 
Hinweis  auf  eine  Verehrung  des  B.es. 

3.  Im  5.  -  6.  Jh.  setzte  sich  das  B.  in  alien 
Kunstformen  durch.  GroB-  od.  Freiplasti- 
ken  waren  wegen  der  heidn.  Gbtterbiider 
verboten.  Folgende  Faktoren  waren  an  der 
Ausbreitung  des  Bildes  beteiligt:  „Histori- 
sche“  Darstellungen  der  hi.  Stiitten  Pala- 
stinas  auf  Pilgerandenken  (— >  Ampullen, 
Eulogien);  Andenken  von  Statten  beriihm- 
ter  Heiliger,  vor  allem  der  Styliten  (— »  auch 
Heiligenverehrung,  — >  Martyrerverehrung) 
od.  deren  Reliquien;  das  Laura  ton  (das  Kai- 
serbild);  das  Bischofs-B.  (— >  unter  Bischofs- 
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insignien).  In  zunehmendem  MaBe  sah  sich 
die  Kirche  dem  B.  als  einem  religibs.-asthet. 
Gegenstand  konfrontiert,  der  eine  umfas- 
sende  Klarung  verlangte.  Die  ersten  Vor- 
aussetzungen  einer  spezif.  Kultusasthetik 
wurden  in  den  Schriften  des  Dionysios 
Areopagita  (5./6.  Jh.)  geschaffen,  dessen 
Vorstellungen  z.  T.  in  den  byz.  ~>  Mystago- 
gien  weiterlebten. 

4.  Zur  Ausarbeitung  einer  B.er-Theologie 
kam  es  in  Byzanz  erst  in  der  unter  dem  Na- 
men  „B.er-Streit“  (Ikonoklasmus)  bekann- 
ten  Krise  des  8./9.  Jh.,  die  alle  Bereiche  der 
Kultur  erfafite.  Die  auBere  Veranlassung 
war  der  starke  polit.  u.  militar.  Druck  des 
bilderfeindl.  Islam  auf  das  byz.  Reich  (Ver- 
bot  aller  B.er,  nicht  nur  in  christl.  Kirchen, 
durch  den  Kalifen  Jezid  II.,  721). 

Der  B.er-Streit  verlief  in  folgenden  Etap- 
pen:  Erste  Phase:  Kaiser  Leon  III.  (gest. 
741)  beginnt  726  gegen  die  B.er-Verehrung 
vorzugehen.  Unter  Konstantin  V.  (gest. 
775)  wird  754  eine  Synode  einberufen,  auf 
der  sich  die  Bilderfeinde  durchsetzen.  Der 
Widerstand  des  bilderfreundl.  Monchtums 
wird  brutal  niedergeschlagen.  Anhangcr  der 
B.er  sind  neben  den  Monchen  bes.  Frauen. 
-  Zweite  Phase:  Wiedereinsetzung  der  B.er- 
Verehrung  auf  der  7.  Okumen.  Synode  von 
Nizaa  787  unter  der  Kaiserin  Irene  (gest. 
802).  Annulierung  des  Konzils  von  754.  Un¬ 
ter  den  Nachfolgem  Irenes  Wiederaufleben 
des  Ikonoklasmus.  -  Dritte  Phase:  Ver- 
scharfte  B.er-Feindlichkeit  mit  Verfolgun- 
gen  unter  Kaiser  Theophilos  (gest.  842).  - 
Vierte  Phase;  Einberufung  eines  Konzils 
durch  die  Witwe  Theophilos,  843.  Endgiilti- 
ges  Anathema  tiber  die  B.er-Feinde,  Aner- 
kennung  der  Beschliisse  von  787  u.  Annu¬ 
lierung  der  Beschusse  von  754.  Bei  dem  844 
zum  ersten  Mai  gefeierten  Sonntag  der  Or- 
thodoxie  feierl.  Verdammung  alter  alten 
Haresien  u.  des  Ikonoklasmus. 

5.  Die  byz.  B.er-Feindlichkeit  besitzt  eine 
durchaus  legitime  Tradition  in  der  friih- 
christl.  Ablehnung  des  B.es.  Im  Laufe  der 
Jh.  erfuhr  diese  Tradition,  vor  allem  in 
Kleinasien,  eine  spiritualistisch-rigorist. 
Ubertreibung,  die  durch  die  arabisch-islam. 
Bedrohung  des  Reiches  seit  dem  7.  Jh.  noch 
verscharft  wurde.  Ftir  die  theolog.  Positio- 
nen  der  B.er-Feinde  (Ikonoklasten)  u.  B.er- 
Freunde  (Ikonodulen)  ist  die  starke  Kon- 
zentration  auf  die  Zweinatureniehre  der 


Christologie  bemerkenswert.  Gegentlber 
den  christologisch  abstrakten  Vorstellungen 
des  Dionysios  Areopagita  (-»  Mystagogie) 
bedeutete  das  Einbringen  der  Inkarnations- 
paradoxie,  der  Paradoxie  der  Menschwer- 
dung  Christi,  in  die  B.er-Diskussion  einen 
unbezweifelbaren  Gewinn. 

Die  Auffassungen  hieriiber  gingen  indessen 
bei  beiden  Parteien  sehr  auseinander.  Die 
ikonoklastische  laBt  sich  kurz  so  charakteri- 
sieren:  Die  DarsteLlung  Christi  im  B.  begeht 
2  Haresien  auf  einmal:  die  Vermischung  der 
gottl.  u.  der  menschl.  Natur  Christi  (Mono- 
physitismus)  u.  ihre  Zertrennung  (Nestoria- 
nismus),  indem  im  letzteren  Falle  das  Un- 
darstellbare  (grch.  aperigraphon)  der  gottl. 
Natur  in  einem  einfachen  Menschen  (grch. 
psilos  anthropos)  zur  Erscheinung  kommen 
soil.  Das  ewige  Wort  Gottes,  der  Logos,  ha- 
be  paradoxerweise  seine  menschl.  Natur  oh- 
ne  individuelle  Auspragung  (grch.  acharak- 
teristos)  in  einem  Universalmenschen  (grch. 
katholu  anthropos)  gefunden,  der  undar- 
stellbar  sei.  Als  einziges  seinem  gedankl. 
Urbild  wesensgleiches  (grch.  homousios ), 
ebenfalls  gedankl.  Abbild  Christi  wird  die 
Eucharistie,  die  in  der  Liturgie  vollzogene 
Wandlung  von  Brot  und  Wein  in  Leib  und 
Blut  Christi,  anerkannt.  Die  Wiedergabe 
Christi,  der  Gottesmutter  u.  der  Heiligen  in 
einem  Kunst-B.  ist  fur  die  Ikonoklasten  un- 
vorstellbar. 

An  der  Entwicklung  der  B.er-Theologie  der 
Ikonodulen  haben  vor  allem  folgende  Theo- 
logen  entscheidenden  Anted  gehabt:  Johan¬ 
nes  Damascenus  (gest.  um  749),  der  Abt  des 
Studios-Klosters  Theodoras  (gest.  826)  u. 
der  Patriarch  Nikephoros  (gest.  815).  Ihre 
Argumente  lassen  sich  wie  folgt  zusammen- 
fassen:  Die  Berechtigung  der  B.er-Vereh¬ 
rung  gegenuber  dem  B.er-Verbot  des  AT 
beruht  auf  der  Menschwerdung  Christi.  Die 
Inkamationsparadoxie  wird  dahingehend 
entfaltet,  daB  zwar  nicht  Gott,  wohl  aber 
Christus  darstellbar  (grch.  perigraptos)  sei, 
wenn  anders  man  seine  Menschwerdung  u. 
damit  die  Tradition  der  Kirche  nicht  leug- 
nen  will.  Im  Gegensatz  zu  ihren  Gegnern 
verstanden  die  B.er-Verehrer  das  B.  (grch. 
eikon )  nicht  als  wesensgleich  mit  seinem 
Urbild,  sondem  stellten  die  Wesensahnlich- 
keit  (grch.  homoioma)  zwischen  beiden  her- 
aus,  die  sich  gerade  aus  dem  Charakter  auch 
des  religiosen  B.es  als  Kunstwerk  ergibt. 
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Vor  allem  Theodoros  hat  die  Urbild-Ab- 
bild-Korrelation  auf  das  Verhaltnis  des  Pro- 
totyps  zur  phys.  Materie  iibertragen,  auf 
diese  Weise  den  Weg  fur  eine  theolog. 
Asthetik  des  B.es  freigemacht  (— >  auch  Kul- 
tusasthetik)  u.  den  abstrakten  Beziehungs- 
mechanismus  des  Dionysios  Areopagita 
iiberwunden.  Damit  ist  das  B.  eine  Nachah- 
mung  (grch.  mimesis),  ein  nach  Herstellung, 
Farbe  u.  Form  materielles  Substrat  (grch. 
hypokeimenon)  eines  Prototyps,  der  seiner- 
seits  auf  Verbildlichung  angelegt  ist.  Das 
„homoioma“  zwischen  Urbild  u.  Abbild  be- 
steht  in  der  auBeren  Erscheinungsform 
(grch.  kata  to  eidos)  des  letzteren,  der  Un- 
terschied  indessen  in  ihrem  verschiedenen 
Wesen  (grch.  kaf  usian).  Mit  modernen  Be- 
griffen  ausgedriickt,  besteht  die  Beziehung 
zwischen  Urbild  u.  Abbild  nicht  in  der  Iden¬ 
tity,  sondern  in  der  Analogie  beider  zuein- 
ander.  Durch  solche  Oberlegungen,  deren 
kunsttheoret.  Aspekt  bis  heute  interessant 
bleibt,  wurde  die  Darstellung  heiliger  Perso- 
nen  als  Kunst-B.  fur  den  durch  die  Liturgie 
beslimniten  Kirchenraum  anerkannt. 

6.  Die  Arbeit  der  Theologen  u.  die  Be- 
schliisse  der  Synoden  von  787  u.  843  (letzte- 
re  verlorengegangen)  hatten  eine  durchgrei- 
fende,  auch  die  Privatsphare  erfassende  Re¬ 
form  der  B.er-Verehrung  zur  Folge,  Man 
unterschied  die  ehrfurchtsvolle  Anbetuug 
(grch.  timetike  proskynesis),  die  der  im  B. 
gemalten  Subsistenz  (grch.  engraphomene 
hypostasis)  nicht  schaubarer  heiliger  Perso- 
nen  gilt,  u.  die  nur  Gott  zukommende  gott- 
esdienstl.  Verehrung  im  Glauben  (grch.  ka¬ 
ta  pistin  ...  latreia).  Zugleich  erfolgte  eine 
strengere  Kontrolle  der  Kirchenmalerei 
durch  den  Bischof,  die  sich  in  der  Herausar- 
beitung  einer  spezifisch  ostkirchl.  Ikonogra- 
phie  u.  des  Bildprogramms  der  Kitchen 
auBerte.  Als  AbschluB  dieser  Entwicklung 
sind  die  spat-  bis  nachbyz.  Malerbiicher 
anzusehen.  Die  Spannung  zwischen  Re- 
glementierung  bzw.  Schematisierung  der 
Kirchenkunst  u.  der  kiinstler.  Freiheit 
gehort  seitdem  zu  einem  der  wesentl.  Cha- 

rakteristika  ostkirchl.  Malerei. - >  auch 

Ikone. 

Lit.:  L.  W.  Barnard,  The_Graeco-Roman  and  Ori¬ 
ental  Background  of  the  Iconoclastic  Controversy, 
Leiden  1974;  Beck, “296-306;  ders.,  Die  Fragwiir- 
digkeit “der  Ikone,  Sb.  der  Bayer,  AdW,  phil.-hist. 
Klasse,  Jg.  1975,  Heft  7,  Miinchen  1975;  H.  v. 
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Campenhausen,  Die  B.-Frage  als  theolog.  Pro¬ 
blem  der  alien  Kirche,  Das  Gottesbild  im  Abend- 
land,  Witten  u.  Berlin  1959,  77-108;  Dassmann, 
45-75;  St.  Gero,  Byzantine  Iconoclasm  during  the 
Reign  of  Leo  III  with  Particular  Attention  to  Ori¬ 
ental  Sources,  Louvain  1973;  Grabai.  Iconoclast 
me;  G.  E.  v.  Grunebaum,  Byzantine  Iconoclasm 
and  the  Influence  of  Islamic  Environment,  Hi¬ 
story  of  Religions  2,  1962-1963;  Iconoclasm:  Pa¬ 
pers  given  at  the  Ninth  Spring  Symposium  of  By¬ 
zantine  Studies.  University  of  Birmingham,  March 
1975.  Ed.  by  A.  Bryer  and  J.  Herrin,  University  of 
Birmingham,  Centre  for  Byzantine  Studies,  1977; 

J.  Irmscher  (Hg.),  Der  byz.  Bilderstreit,  Leipzig 
1980;  E.  Kitziuger,  The  Cult  of  Images  in  the  Age 
before**  iconoclasm,  PGP  S.  1954.  k:i-  i  do:  ih- 
klhuscf.  the  7U  I'vrungen  “der”*alten  Kirche  zur 
Kunst  (Revision  der  Zeugnisse,  Folgerungen  flir 
die  archSolog.  Forschung),  Atti  del  VI  Congr.  In¬ 
tern.  di  Archeologia  Christiana  Ravenna  23-30, 
Sett.  1962,  (’it  tit  del  Vaticano  1965,  223-242;  J. 
Koliwitz,  Zur  Friihgesch.  der  B.er-Verehrung, 
Das  Gottesbild  im  Abendland,  Witten  u.  Berlin 
1959, 57-76;  H.  Menges,  Die  B.er-Lehre  des  hi.  Jo¬ 
hannes  von  Damaskus,  Munster  (Weslf.)  1938;  , 
Onasch,  Ikonenmalerei,  7-28;  L.  Ouspensky,  Essai 
sur  la  Theologie  de  l’Icone  dans  1’Eglise  Orthodo- 
xe,  Paris  1960;  V.  M.  Polevoj,  Iskusstvo  Grecii, 
Moskau  1973,  115-137;  D.  Savramis,  Der  aber- 
glaub.  MiBbrauch  der  B.er  in  Byzanz,  OstKSt  9, 
1960,  174-192;  Ch.  v,  Schonborn,  L’Icone  du 
Christ.  Fondements  Theologiques  elabords  entre 
le  ler  et  lie  Concile  du  Nicee  (325-787),  Fribourg 
1976;  K.  Schwarzlose,  Der  B.er-Streit,  Gotha 
1890;  H.  G.  Thummel,  Positionen  im  B.er-Streit, 
SludByz  2,  1973, 177-191,  H.  Belting  Das  B.  und 
sein  Publikum  im  MA.  Form  und  Funktion  truher 
B.lafcln  der  Passiqni  Berlin  l9RTfT5crs.,Bild  und 
Kult.  Erne  GescWcffie  des  Bles  vor  dem  Zeitalter 
der  Kunst,  MUnchen/Leipzig  1990;  D.  Stein,  Der 
Beginn  des  byz.  B.erstreits  u.  seine  Entwicklung 
bis  in  die  40er  Jahre  des  8.  Jh.,  Miinchen  1980;  P 
Brown.  A  Dark  Ape  Crisis:  Aspects  of  the  Icono¬ 
clastic  Controversy.  Society  and  the  Holy  in  Late 
"Antiquity,  London  1982;  H.Bredekamp,  Kunst  als 
'Medium  soaaler  KonUrkte.  B.erkampfe  von  der 
Antike  bis  zur  Hussitenrevolution,  Frankfurt  a. 
M.  1975:  P.  Schreiner.  Der  byz.  B.erstreit:  Kriti- 
sche  Analyse  der  zeitmmOss.  Meinungen  u.  das 
UrteiTBer  NacEwelt  bis  Heute.  Settlmane  fli  Stu- 
dio  de]  Centro  italiano  ill  stiidi  sujl  nltn  nieil^ievo, 
XXXTV.  'Bizanzio,  Roma"  e'Ti'talia  nell’alto 
mediaevo,  Spoieto  2-9  aprile  19R6.  Spoleto  -1-986. 
319-427;  M.  Lurker  (Hg.),  WdrlerbucFi  der  Sym- 
bolik,  Stuttgart  19834  86-87;  91-93  (B.ertheolo- 
gie);  G.  Lange,  B.  u.  Wort.  Die  katechet.  Funktio- 
nen  des  B.s  in  der  griech.  Theologie  des  6.-9.Jh., 
Wurzburg  1968.  LdK  l(1987),545-550(B.erfrage); 
LexMA  2,145-149(B„  B.erverehrung);  RBK  1, 
616-662. 


Bilderstreit  ->  unter  Bild 


Bildertheologie  — >  unter  Bild 


Bilderwand 


Rildcrwand  (grch.  eikonostasis,  f.,  eikono- 
stasion,  n.,  templon,  n.;  russ.  ikonostas,  m.), 

1.  in  der  orth.  Kirche  ein  Holzgeriist  od.  ei- 
ne  hochgemauerte  Wand,  woran  auf  mehre- 
ren  Rangen  (russ.  jarusy)  Ikonen  (->  Iko- 
nenmalerei)  angebracht  sind.  Drei  Tiiren 
od.  mil  einem  meist  kostbaren  Vorhang  (-» 
Velum)  verhangte  Durchgange  fiiliren  im 
Norden  in  den  Riistraum,  die  Prothesis,  in 
der  Mitte  (auch  Konigsttir)  zum  Altar  u.  im 
Siiden  in  das  Diakonikon.  Die  beiden  ersten 
Durchgange  werden  in  der  Liturgie,  vor  al- 
lem  beim  Kleinen  u.  GroBen  —>  Einzug, 
vom  Klerus  durchschritten. 

2.  die  B.  als  architektonisch-kult.  Baiikorper 
ist  aus  den  friihkirchl.  Chorschranken,  den 
Cancelli,  hervorgegangen.  Die  zwischen 
ihren  Platten  hochgefiihrten  Pfosten  od. 
Saulen  trugen  einen  Architrav  od.  Epistyl. 
Wie  wir  z.  B.  aus  der  Ekphrasis  des  Paulus 
Silentiarius  liber  die  Hagia  Sophia  in  Kon- 
stantinopel  wissen,  waren  diese  Architrave 
oft  mit  Medaillons  geschmiickt,  die  Darstel- 
lungen  Christi,  der  Gottesmutter,  Engel, 


Propheten  u.  Apostel  (— >  auch  Apostelbil- 
der)  trugen.  Diese  Anlage  erhielt  nach  dem 
Bilderstreit  (-»  unter  Bild)  die  Bezeichnung 
templon  (grch.).  Die  Form  des  Templons 
stabilisierte  sich  in  mittelbyz.  Zeit  in  dem 
MaBe,  wie  die  Liturgie  endgiiltige  Gestalt 
gewann.  Das  Material  des  Templons  be- 
stand  aus  Manner,  Elfenbein,  Email,  Gold 
od.  Silber.  Die  Verarmung  des  Reiches, 
vollends  nach  der  Einnahme  durch  die  Tiir- 
ken,  lieB  wieder  das  Holz  als  Baumaterial 
Verwendung  finden.  Der  aus  denselben 
Baustoffen  bestehende  Architrav  trug 
Skulpturen  der  obenerwahnten  heiligen 
Personen,  die  vom  11.  - 13.  Jh.  durch  Tafel- 
bilder,  d.  h.  Ikonen  ersetzt  wurden.  Damit 
hatte  sich  das  Templon  zur  Ikonostase  ent- 
wickelt,  die  etwa  gleichzeitig  auch  unterhalb 
des  Architravs  zwischen  den  Pfosten  aufge- 
hangte  Ikonen  zu  filhren  begann.  In  der 
nachbyz.  Zeit  entstanden  auf  dem  Balkan  u. 
den  grch.  Inseln,  vor  allem  auf  Kreta,  Holz- 
ikonostasen,  die  von  ihren  Werkstatten 
auch  in  andere  Lander  ausgefiihrt  wurden. 


Rekonstruktion  ernes  Templons,  des  Vorlaufers  der  Bilderwand 


Bilderwand 


Das  Material  gab  Veranlassung  zu  reichen 
Schnitzereien.  Bis  an  das  Gewolbe  reichen- 
de  hochragende  Bilderwande  aus  Stein  wur- 
den  in  Rutland  hergestellt,  wahrend  die 
balkan.  DenkmSler  niedriger  blicbcn.  Da- 
mit  erhielt  die  B.  den  Charakter  einer  das 
Bema,  den  Altarraum,  vom  Kirchenschiff 
trennenden  Prunkfassade,  deren  kiinstler. 
Wert  der  byz.-slav.  Kultusasthetik  ebenso 
entspricht  wie  den  Vorstellungen  der  My- 
stagogie  des  Kirchenraums.  Mit  beiden  in 
engstem  Zusammenhang  steht  die  Funktion 
der  B.  als  Medium  der  Lehrinformation,  wie 
es  dem  Westen  unbekannt  geblieben  ist. 

3.  Das  theolog.  Programm  der  B.  entwickel- 
te  sich  im  Laufe  der  Jh.  u.  erreichte  schlieB- 
lich  vor  allem  in  RuBland  eine  beein- 
druckende  Vollendung.  Bereits  das  Temp- 
Ion  fiikrte  in  mittelbyz.  Zeit  auf  dem  Ar- 
chitrav  die  skulpierte  Deesis  —  den  thronen- 
den  Christus  mit  Gottesmutter  u.  Johannes 
dem  Taufer  nicht  selten  flankiert  von  an- 
deren  heiligen  Personen  od.  von  Darstellun- 
gen  aus  dem  Dodekaortion.  Mit  dem  Auf- 
kommen  von  Balken,  die  Ikonen  anstelle 
der  Skulpturen  trugen,  u.  der  Konstruktion 
hoherragender  Ikonostasen  ergab  sich  die 
Moglichkeit,  die  Bilder  auf  mehrere  Range 
zu  verteilen  u.  schlieBlich  durch  Auswahl 
der  Themen  die  B.  zu  einer  bildhaften 
„ theolog.  Summe“  zu  gestalten,  die  ihrer- 
seits  eine  gedankl.  Zusammenfassung  des 
Bildprogramms  des  Kirchenraums  darstellt. 
Die  vollausgebildete  russ.  B.  bietet  fiir  diese 
Entwicklung  das  beste  Beispiel.  Sie  ist  in  ei¬ 
ne  Vertikale  und  eine  Horizontale  geglie- 
dert.  Auf  der  Vertikalen  befindet  sich  im 
obersten  Rang  die  Dreieinigkeit,  flankiert 
von  den  Vorvatern  Christi,  darunter  das 
Bild  der  Gottesmutter  des  Zeichens  (-»  un- 
ter  Gottesmutterbilder)  inmitten  der  Chri¬ 
stus  weissagenden  Propheten.  Der  nachste 
Rang,  der  Festtagsrang,  fiihrt  das  Dodeka¬ 
ortion  (bzw.  dessen  Ableitungen).  Es  folgt 
der  Deesis-Rang.  Auf  der  Mitteltur  wird 
vorzugsweise  die  VerkUndigung  der  Gottes¬ 
mutter  dargestellt,  nicht  selten  zusammen 
mit  den  4  Evangelisten  (->  Evangelistenbil- 
der)  od.  den  beiden  Liturgen  der  Ostkirche, 
Basilius  und  Chrysostomus.  SchlieBlich 
hangt  links  von  der  Mitteltur  eine  Darstel- 
lung  der  Gottesmutter,  rechts  eines  der 
Christusbilder  od.  das  Bildnis  der  heihgen 
Person  od.  des  Heilsereignisses,  deren  bzw. 


dessen  Namen  die  Kirche  tragt  (sog.  Orts- 
ikone,  russ.  mestnaja  ikona).  So  verlauft  ei¬ 
ne  gedankl.  Vertikale  von  der  Dreieinigkeit 
(als  der  Darstellung  des  ewigen  Heilsrat- 
schlusses  der  Trinitat)  iiber  die  Gottesmut¬ 
ter  des  Zeichens  (als  Symbolfigur  der 
Menschwerdung  Christi)  und  iiber  den  Fest¬ 
tagsrang  mit  seinen  Bildern  des  Lebens, 
Sterbens  und  Auferstehens  Christi  bis  zur 
endzeitl.  (eschatolog.)  Deesis. 

Da  die  B.  einen  fiir  den  Vollzug  der  Litur- 
gie  wesentl.  Baukorper  darstellt,  darf  ihr 
theolog.  Programm  auch  als  bildhafte  Dar¬ 
stellung  des  Stillgebets,  der  Anamnese,  der 
Erinnerung  an  die  Heilstaten  Christi  im 
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Bilderwand 


StiUgebet,  aufgefaflt  werden.  Als  Medium 
der  Lehrinformation  besaB  die  B.  im  MA 
eine  kaum  zu  unterschatzende  Bedeutung 
fiir  den  Bestand  der  kirchl.  Sozietat.  Bliite 
u.  Eistarrung  der  B.  sind  eng  mit  den  ent- 
sprechenden  Erscheinungen  in  der  spaten 
Ikonenmalerei  verbunden. 

4.  Trotz  der  Bedeutung  der  B.  fur  Liturgie, 
Lehre  und  Frdmmigkeit  der  Ostkirche  kann 
eine  bestimmte  Problematik  nicht  iiberse- 
hen  werden.  Die  Anlage  einer  B.  wider- 
spricht  insofern  der  altkirchlichen  (bis  heute 
von  der  kath.  Kirche  beachteten)  Auffas- 
sung,  als  sie  die  Einsicht  in  die  Liturgie  u. 
gottesdienstl.  Handlungen  u.  damit  ihre  Be- 
statigung  durch  die  Gemeinde  einschrankt 
bzw.  unmoglich  macht.  In  einigen  orth.  Kir- 


chen  gibt  es  deshalb  heute  Bestrebungen, 
die  B.  so  niedrig  zu  halten  bzw.  zu  konstru- 
ieren,  daB  dieser  Mangel  behoben  wird.  - 
Taf.  10;  Abb. 

Lit.:  L.  V.  Betin,  Ob  Architekturnoj  Kompozicii 
Drevnerusskich  Vysokich  Ikonostasov,  Drevne- 
russkoe  Iskusstvo.  Chudofestvennaja  Kul,tura 
Moskvy  i  Prilezascich  k  nej  Knajzestv.  XTV-XVI 
w.,  Moskau  1970,  29-56;  ders.,  Istoriceskie  Osno- 
vy  Drevnerusskogo  Vysokogo  Ikonostasa,  ebd., 
57-72;  E.  Branijte,  Liturgiereform  in  der  orth. 
Kirche,  OstKSt  27, 1978,  128-142;  Felicetti  -  Lie- 
benfels,  Geschichtel,  73-88;  Felicetti  -  Liebenfeis, 
Geschichte2,  38-47;  P.  Florenskij,  Ikonostas,  BoTr 
9, 1972,  80-148;  K.  Holl,  Die  Entstehung  der  B.  in 
der  grch.  Kirche,  Ges.  Aufsatze  2,  Tubingen  1928, 
225-237;  K.  Kreidl  -  Papadopoulos,  Bemerkungen 
zum  justinian.  Templon  der  Sophienkirche  in 
Konstantinopel,  JOBG  17,  1968,  279-289;  J.  B. 


Ubersichtsschema  einer  russischen  Bilderwand 

1. 


□□□□□□□□□□□□□□□a 


□ 
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Bildprogramm 

Konstantinowicz,  Ikonostasis,  Studien  u.  For- 
schungen,  1.  Bd.,  Lwow  1939;  V.  N.  Lazarev,  Tri 
Fragment!  Raspisnych  Epistilev  i  Vizantijskij 
Templon,  VV  7,  1967,  161-196;  Onasch,  Ikonen- 
malerei,  36-39;  O uspensky  -  Lossky,  59-69;  N.  D. 
Protasov,  Ikonologia  Niznego  Tarusa  Ikonostasa 
XIV  do  XV  Veka,  BoV  25,  1916,  63  ff.;  L.  Us- 
penskij,  Vopros  Ikonostasa,  Messager  44,  1963, 
223-255;  J.  Walter,  The  Origin  of  Iconostasis, 
ECR  3, 1971, 251-267;  Weitzmann,  Reg.:  iconosta¬ 
sis;  St.  Xydis,  The  Chancel  Barrier,  Solea  and 
Ambo  of  Hagia  Sophia,  ArtB  29,  1947,  1-24;  N. 
Labrecque-Pervouchin,  L’lconostase:  Une  Evolu¬ 
tion  Historique  en  Russie,Montreal  1982;  H.Faen- 
sen.llemerkuugen  zur  Herausbildung  des  Altruss. 
Ikonostas,  E.  Haustein-Bartsch  (Hg.),  Russ.  Iko- 
nen,  Neue  Foischungen,  Recklinghausen  1991, 
25-38;  A.Epstein,  The  Middle  Byz.  Sanctuary: 
Templon  or  Iconostasis,  Journal  of  the  British  Ar¬ 
chaeological  Association  134,1981,1-28;  N.Thon, 
Zur  Entwicklungsgesch.  der  Ikonostase  u.  ihier 
theol.  Fundierung,  Zs.  f.  Ostkirchl.  Kunst.  Herme- 
neia  2, 1986,  193-207;  3,  1987,  87-100;.LChI  6,  578 
bis  582;  LdK  2,  371-373;  LexMA  2,152-153;  RBK 
3,  326-353. 


Bildprogramm,  1.  ein  Prograinm,  nach  dem 
bestimmte  Themen  der  Monumentalmale- 
rei  an  bestimmten  Orten  (Topographie)  im 
Innern  u.  AuBern  des  Kirchengebaudes  dar- 
gestellt  werden.  Das  Studium  des  B.s  erfaBt 
zuniichst  statistisch  seine  Topographie  u. 
seine  Ikonographie.  Diese  fiihren  bei  dem 
engen,  durch  die  byz.  Mystagogie  gedeute- 
ten  Zusammenhang  mil  der  Liturgie 
schlieBlich  zur  Deutung  der  Bildinhalte,  der 
Ikonologie.  Obwohl  gerade  die  Topogra¬ 
phie  einen  liturg.  Funktionalismus  des  orth. 
Kirchenraums  widerspiegelt,  besteht  das 
Verhaltnis  zwischen  dem  B.  u.  den  kon- 
struktiven  Voraussetzungen  des  byz.  Kir- 
chenbaus  nicht  in  unmittelbaren  Analogien, 
sondern  in  komplizierten  Zwischenbezie- 
hungen.  -  Neben  der  Autopsie  bei  vorhan- 
denen  Denkmalern  ist  fur  die  Erforschung 
verlorengegangener  B.e  die  Literatur  der 
Ekphrasis  u.  der  Malerbilcher  heranzuzie- 
hen. 

2.  Ob  die  Kirchenstiftungen  des  Kaisers 
Konstantin  (gest.  337)  in  Jerusalem  u.  Pala- 
stina  bereits  ein  ausgebildetes  B.  besaBen  u. 
in  welchem  Verhaltnis  dieses  zu  Kleinkunst 
u.  Bibelillustration  stand,  wird  neuerdings 
wieder  kritisch  diskutiert.  Der  einzige  erhal- 
tene  Zyklus  aus  altkirchl.  Zeit  ist  das  mario- 
log.  B.  des  Triumphbogens  yon  S.  Maria 
Maggiore  in  Rom  (nach  der  3.  Okumen.  Sy- 
node  431).  Wahrend  fiir  den  Westen  etwa 

6(1 


durch  die  poet.  Schilderungen  eines  Pauli- 
nus  von  Nola  (gest.  431)  Riickschlusse  auf 
die  Ausschmiickung  der  Kirchen  mit  Dar- 
stellungen  moglich  sind,  flieBen  flir  den 
Orient  u.  Byzanz  die  Queilen  erst  mit  dem 
6.  Jh.  reichiicher.  Die  Hagia  Sophia  in  Kon- 
stantinopel  war  anikonisch,  d.  h.  mit  Aus- 
nahme  eines  groBen  Kreuzes  in  der  Kuppel 
bildlos.  Im  allgemeinen  befand  sich  in  der 
Apsis,  erklarbar  aus  ihrer  besonderen  liturg. 
Bedeutung,  eine  Darstellung  Marias  mit 
dem  Kind  (— >  auch  Gottesmutterbilder)  als 
Hinweis  auf  die  Inkamation,  die  Mensch- 
werdung  Christi.  Schon  vorher  zeigte  das  B. 
der  apsidialen  Wande  reiche  Variations- 
moglichkeiten  (Wiedergabe  Christi  mit  den 
Aposteln,  —>  Apostelbilder,  od.  Engeltra- 
banten  neben  Maria  mit  u.  ohne  Kind,  des 
Kreuzes,  der  Majestas  Domini,  der  Ver- 
klarung  Christi  u.  a.),  die  erst  nach  dem  Bil- 
derstreit  (s.  unten)  einer  Neuordnung  u.  ge- 
wissen  Reglementierungen  unterworfen 
wurden.  Bestimmte  Spezialbauten  wie  die 
Baptisterien  hatten  ein  ihrem  Zweck  ent- 
sprechendes  B.,  das  sich  ebenso  auf  einen 
entsprechenden  Motivschatz  (z.  B.  Guter  — > 
Hirte,  Taufe  Christi)  beschrankte.  Ansatze 
zu  einem  ausgebildeten,  wenn  auch  noch 
nicht  theologisch  voll  programmierten  Bild- 
schmuck  bei  einigen  Kirchen  werden  durch 
den  Bilderstreit  (->  unter  Bild)  unterbro- 
chen. 

3.  Die  Entwicklung  eines  theologisch  durch- 
dachten  u,  sich  zunehmend  nach  der  liturg. 
Topographie  richtenden  B.s  setzt  nach  dem 
Bilderstreit  ein.  Filr  den  Typus  der  Kreuz- 
kuppelkirche  (— >  unter  Kirchenbau)  wurde 
dabei  eine  senkrechte  u.  eine  waagerechte 
Orientierung  konstitutiv.  In  der  Kuppel  ist 
die  Darstellung  der  Himmelfahrt  Christi 
vom  4.  Jb.  an  iiber  lange  Zeit  nachweisbar 
(Hagios  Georgios  in  Thessalonich,  dort 
auch  Hagia  Sophia,  nachikonoklastisch,  u. 
Panhagia  Ton  Chalkedon,  1028;  Kirchen  in 
Kleinasien  vom  10./11.  Jh.,  Neubau  der  Gra- 
beskirche  in  Jerusalem,  11.  Jh.;  Venedig,  um 
1200;  Apostelkirche  in  Pefi,  Mitte  13.  Jh.; 
Kirchen  in  NordruBland,  mit  Veranderun- 
gen  in  der  Ikonographie).  Sie  wird  allmah- 
lich  verdrangt  durch  die  Darstellung  Christi 
als  Pantokrator  (— >  unter  Christusbilder), 
die  die  Vertikale  beherrscht.  Dabei  wird  die 
Kuppel  selbst  als  analog.-bildhafte  Darstel- 
lungszene  der  himml.  Sphare  verstanden.  So 


erscheinen  im  allgemeinen  (d.  h.  nach  ei- 
nem  wenn  auch  nicht  immer  streng  durch- 
gefilhrten  Idealmodell)  unter  dem  Panto- 
krator  die  4  Erzengel,  nicht  selten  mit  den 
Cherubim  u.  Tetramorphen  (— >  unter  En¬ 
gel),  unter  ihnen  im  Tambour  die  12  Pro- 
pheten  u.  schlieBiich  auf  den  Pendentifs  (— » 


Bildprogramm 

unter  Kuppel)  die  4  Evangelisten  (—>  auch 
Evangelistenbilder),  mit  denen  in  symbol. 
Weise  der  Ubergang  zur  ird.  Sphare  der 
sichtbaren  Kirche  angedeutet  wird.  Das 
Stiitzensystem  bleibt  Heiligen  u.  Reprasen- 
tanten  der  kirchl.  Hierarchie  als  Abbild  der 
ird.  Kirche  reserviert. 


Bildprogramm 

1  Gottesmutter  mit 
Kind 

2  Michael 

3  Gabriel 

4  Verkiindigung  der 
Gottesmutter 

5  Geburt  Christi 

6  Verklarung  Christi 

7  Taufe  Christi 

8  Geburt  der 
Gottesmutter 

9  Kreuzigung  Christi 

10  Einzug  Christi  in 
Jerusalem 

11  Auferweckung  des 
Lazarus 

12  Drei  Konige 
(Epiphanie) 

13  Auferstehuhg  Christi 
(Hollenfahrt) 

14  Glaubensiiberzeu 
gung  des  Thomas 
(->  unter 
Pfingsten) 

15  Darstellung  Jesu  im 
Tempel 

16  Entschlafen  der 
Gottesmutter 

17  Abendmahl 

18  FuBwaschung 

19  Verrat  des  Judas 

20  Tempelgang  der 
Gottesmutter 

21  Segnung  der 
Gottesmutter 
dutch  den 
Hohenpriester 

22  Gebet  von 
Joachim 
und  Anna 


PANTOKRATOR 


Bischof 


Ausgangspunkt  der  horizontalen  Orientie- 
rung  ist  der  Altarraum,  das  Bema,  mit  sei- 
nen  durch  die  mittelbyz.  Mystagogie  zu  be- 
sonderer  Wiirde  erhobenen  Nebenraumen, 
den  Pastophorien.  Die  Gottesmutter  mit 
dem  Kind  (->  Gottesmutterbilder)  tiber  der 
Apostelkommunion  in  der  Apsis  versinn- 
bildlicht  wieder  die  Inkarnation  Christi.  Vor 
allem  in  der  Rtistkammer,  der  Prothesis, 
kam  es  in  mittel-  bis  spatbyz.  Zeit  zur  vollen 
Deckung  mit  der  liturg.  Topographie  (z.  B. 
Darstellung  des  Cherubimhymnus,  der  Dar- 
bringung  der  Gaben,  der  Kirchenvater  u. 
Liturgen  mit  Johannes  Chrysostomus  u.  Ba- 
silius,  des  Melismos  [-»  unter  Christusbil- 
der]  u.  a,),  Gleichzeitig  erfolgte  die  Ausbil- 
dung  der  Bilderwand,  die  in  gewisser  Weise 
eine  gedankl.  Zusammenfassung  des  B.s 
darstellt  u,  deshalb  oft  von  denseiben  Ma- 
lem  ausgemalt  wurde.  Das  Kirchenschiff, 
der  Naos,  richtet  sich  in  seinem  Schmuck 
nach  dem  jeweiligen  Patronat  der  Kirche  u. 
fiihrt  auBerdem  im  allgemeinen  den  liturg. 
Festzyklus.  Der  Vorraum,  der  Narthex, 
schlieBlich  ist  dem  Jungsten  — »  Gericht,  dem 
Passionszyklus  od.  dem  Entschlafen  der 
Gottesmutter  vorbehalten.  Neben  dem 
asthetischen  ist  der  psycholog.  Effekt  nicht 
zu  ubersehen:  Eine  voll  ausgemalte  orth. 
Kirche  erweckt  beim  Betrachter  den  Ein- 
druck,  iiberall  von  den  dargestellten  Perso- 
nen  beobachtet  zu  werden. 

4.  In  Rumanien  kam  es  zu  einer  besonderen 
Auspragung  des  B.s,  das  sich  auch  auf  die 
AuBenwande  erstreckte  (erste  AuBenfres- 
ken  in  der  Walachei  seit  1487  [Pdprauti],  in 
der  Moldau  seit  1530  [Humor],  Dabei  kam 
es  zur  Entsprechung  des  inneren  u.  auBeren 
Ausschmiickungssystems.  Im  Sinne  der  byz. 
Kultusasthetik  wurde  damit  die  Illusion  ei¬ 
ner  auBersten  „Verdiinnung“,  Entstoffli- 
chung  der  Wandmaterie  erreicht. 

5.  RuBland  ubernahm  zunachst  in  der  Kie- 
ver  Epoche  (bis  zum  Mongoleneinfall)  das 
mittelbyz.  B.  mit  gewissen  Modifikationen. 
Mit  Erstarken  des  GroBfiirstentums  Mos- 
kau  entwickelte  sich  ein  neues  Programm, 
dessen  Thematik  variabel  blieb  u.  sich  oft, 
ahnlich  wie  das  spatbyz.  B.,  nach  den  beson¬ 
deren  kirchl.  Auftragen  richtete,  z.  B.  als 
Reaktion  auf  bestimmte  Haresien.  Eine  zu- 
sammenfassende  Untersuchung  der  Syste- 
matik  u.  Geschichte  des  altruss.  B.s  muB 
noch  geschrieben  werden.  -  Hingewiesen 
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werden  soil  auch  auf  den  Skulpturen- 
schmuck  (— >  auch  Plastik)  an  den  AuBen- 
wanden  der  Kitchen  im  Gebiet  von  Vladi- 
mir-Suzdal’,  vor  allem  der  Georgs- 
Kathedrale  in  Jurev  Pol’skoj  (1230-1234), 
deren  kompliziertes  B.  erst  jiingst  entratselt 
u.  rekonstruiert  werden  konnte.  -  Abb.  S. 
61. 

Lit.:  O.  Dermis,  Byzantine  Mosaic  Decoration, 
London  19532;  ders.,  Probleme  byz.  Kuppeldarst., 
CAr  25,  1976,  101-108;  E.  Giordani,  Das  mittel- 
byz.  Ausschmiickungssystem  als  Ausdruck  eines 
hierat.  B.s,  JOBG  1,  1951,  103-134;  H.  Hallensle- 
ben.  Die  Maleischule  des  Konigs  Milutin,  GieGen 
1963;  R.  Hamann  -  Mac  Lean/H.  Hallensleben, 
Die  Monumentalmalerei  in  Serbien  u.  Makedoni- 
en,  GieGen  1963;  R.  Hamann  -  Mac  Lean,  Grund- 
legung  zu  einer  Gesch.  der  mittelalterl.  Monu¬ 
mentalmalerei  in  Serbien  u.  Makedonien,  GieGen 
1976;  C.  Ihm,  Die  Programme  der  christi.  Apsis- 
malerei  vom  4.  Jh.  bis  zur  Mitte  des  8.  Jh.,  Wies¬ 
baden  1960;  V.  N.  Lazarev,  Sistema  Zivopisnoj 
Dekoracii  Vizantijskogo  Chrama  IX-XI  Vekov, 
Vizantijskaja  Zivopis,  Moskau  1971,  90-109;  S. 
Der  Nersessian,  Le  Decor  des  Eglises  du  IXe 
Sifecle,  Actes  Vie  Congr.  Intern.  Etudes  Byz., 
2.  Bd.,  Paris  1951,  315-320;  M.  Restle,  Die  byz. 
Wandmalerei  in  Kleinasien,  3  Bde.,  Recklinghau¬ 
sen  1967;  K.  Gamber,  Sancta  Sanctorum.  Studien 
zur  liturg.  Ausstattung  der  Kirche,  vor  allem  des 
Altarraumes,  Regensburg  1981;  W.  Nyssen,  Das 
B.  des  byz.  Kirchenraumes,  Handbuch  Ostk.kun- 
de  H,  246-256;  D.  Piquet-Panayotova,  Recherches 
sur  la  peinture  en  Bulgarie  du  bas  moyen  Sge, 
Paris  1987;  LdK  1(1987),  562;  LexMA  2,  183-186; 
RBK 1, 662-690. 

Bischof  (grch.  episkopos,  m.,  ‘Aufseher’; 
russ.  episkop,  m.),  1.  im  NT  noch  keine  feste 
Institution,  sondern  eine  den  Altesten 
(grch.  presbyteroi,  — »  auch  Priester)  der  Ge- 
meinde  zustehende  u.  mit  den  Diakonen 
ausgeiibte  Leitungsfunktion  (vgl.  Phil.  1,1; 
1.  Tim.  3.1.8).  Sie  wird  mit  Haushalterschaft 
(Tit.  1,  7),  Lehren,  Ermahnen  u.  Strafen 
(Tit.  1,  9)  umschrieben.  Vorbild  ist  Christus 
(1.  Petr.  2,25).  Der  Idealtyp  eines  B.s  wird 
an  Paulus  demonstriert  (Apg.  20).  1.  Tim. 
3,2  u.  Tit  1,6  enthalten  schon  „B.s-Spiegel“. 
Um  100  (1.  Clemensbrief)  werden  Bischofe 
wegen  der  Gefahr  von  Streitigkeiten  durch 
Apostel  eingesetzt  u.  bilden  mit  Diakon  u. 
Priester  den  von  den  Laien  unterschiedenen 
Klerus  (— >  auch  Hierarchie).  Bei  Ignatius 
von  Antiochien  (gest.  nach  110)  findet  sich 
bereits  die  Identifikationsreihe  von  Chri¬ 
stus,  B.  u.  Kirche  („Wo  der  B.  ist,  da  ist  die 
allgemeine  [,kath.,]  Kirche").  Ihm  hat  das 


Bischof 


Presbyterium  wie  Christus  zu  folgen.  Ohne 
den  B.  (od.  einen  von  ihm  delegierten  Kleri- 
ker)  darf  keine  Eucharistie  voilzogen  wer- 
den. 

Inmitten  der  Verfolgungen  u.  gegeniiber 
der  Gnosis  wird  der  Episkopat  zum  stabili- 
sierenden  Faktor  innerhalb  der  Gemeinde. 
Nach  den  von  Tertullian  (gest.  nach  220)  ge- 
schaffenen  Voraussetzungen  wurde  das 
Amt  des  B.s  in  der  frilhen  Kirche  entschei- 
dend  von  Cyprian  von  Karthago  (gest.  258) 
gepragt:  „Man  muB  wissen,  daB  der  B.  in 
der  Kirche  u.  die  Kirche  im  B.  ist.“  Der  B. 
ist  der  eigentl.  Priester  (grch.  hiereus;  lat.  sa- 
cerdos)  u.  vollzieht  die  Eucharistie  als  „un- 
blutiges  Opfer",  als  Nachahmung  des  Kreu- 
zestodes  Christi.  Das  Kirchenrecht  bestatig- 
te  den  monarch.  Episkopat,  d.  h.  die  anf  der 
kollegialen  Einheit  aller  Bischofe  beruhen- 
de  Alleinherrschaft  des  B.s  in  der  jeweiligen 
Gemeinde.  Damit  identifizierte  sich  die 
kirchl.  Sozietat  mit  dem  B.  u.  umgekehrt, 
wie  es  bereits  Ignatius  von  Antiochien  for- 
muliert  hatte. 

2.  Mit  der  Legalisierung  der  Kirche  durch 
Konstantin  I.  (gest.  337)  erhielten  die 
Bischofe  Rang  u.  Titei  hoher  Reichsbeam- 
ten  (Nobilitierung),  ein  -  wenn  auch  mifl- 
lungener  -  Versiich,  die  straff  gegliederte  u. 
durch  den  Episkopat  geleitete  kirchl.  So¬ 
zietat  der  Gesellschaft  zu  integrieren.  Amts- 
tracht  u.  Ehrenzeichen  haben  sich  z.  T.  bis 
heute  erhalten  (— >  auch  Bischofsinsignien). 
Es  entstand  die  in  der  fruhen  Kirche  im  An- 
satz  bereits  vorhandene,  jetzt  aber  weiter 
ausgebaute  Bischofsverwaltung.  Aus  den 
fruhkirchl.  Voraussetzungen  entwickelten 
sich  die  3  Amtsvollmachten  des  B.s:  die 
Weihegewalt  (grch.  exusia  hieratike;  russ. 
vlast,  svjascenija;  lat.  potestas  ordinis;  — > 
auch  Cheirotonie),  die  Lehrgewalt  (grch. 
exusia  didaktike;  russ.  vlast,  ucenija;  lat.  po¬ 
testas  magisterii)  und  die  Rechtsgewalt  od. 
Jurisdiktion  (grch.  exusia  dioiketike;  russ. 
vlast,  upravlenija ;  lat.  potestas  jurisdictionis). 
Ausdruck  der  im  B.  reprasentierten  Rechts- 
souveranitat  der  Kirche  waren  u.  a.  das 
Asylrecht,  das  Recht  rom.  Burger,  statt  der 
zivilen  Gerichtsbarkeit  die  des  B.s  (die  - 
wissenschaftlich  umstrittene  -  episcopalis 
audientia)  anzurufen,  u.  die  Zustandigkeit 
der  letzteren  fur  den  gesamten  Klerus  u.,  je- 
denfalls  im  MA,  fur  alle  in  der  Kirche  Be- 
schaftigten  (die  „Kirchenleute“). 


In  der  Ostkirche  ist  der  B.  der  eigentl. 
geistl.  Herrscher  (grch.  despotes;  russ.  vlady- 
ka)  seines  Kirchengebietes,  dessen  Selb- 
standigkeit  durch  kein  anderes  Mitglied  der 
Hierarchie  (mit  Ausnahme  begriindeter 
Anklagen  wegen  Amtsvergehen)  in  Frage 
gestellt  werden  kann.  Diese  geistl.  SouverS- 
nitat  leitet  sich  aus  dem  einen,  unteilbaren 
u.  nur  vom  B.  verwalteten  hochsten  Hirten- 
amt  der  Kirche  ab,  weshalb  der  B.  auch  den 
Titei  eines  „Ersten  od.  Erzpriesters“  (grch. 
archiereus,  russ.  archierej)  fiihrt.  Auch  die 
hierarch.  Range  des  Erzbischofs,  Metropoli- 
ten  u.  Patriarchen  haben  dieses  Hirtenamt 
zur  einzigen,  unableitbaren  Voraussetzung, 
sie  sind  lediglich  als  „Oberbischofe“  mit  er- 
weiterten  lokalen  u.  jurisdiktionell-admini- 
strativen  Vollmachten  ausgestattet.  Die 
Tatsache,  daB  die  Weihegewalt  u.  damit 
auch  die  voile  Jurisdiktionsgewalt  vor  allem 
dem  Patriarchen  zusteht,  beriihrt  nicht  die 
Eigenstandigkeit  des  bischofl.  Hirtenamtes 
(— »  auch  Patriarch).  Die  Bischofe  einer  au- 
tokephalen  Kirche  (->  unter  Autokephalie) 
nehmen  als  turnusmaBige  Mitgheder  der 
B.s-Synode  an  der  Leitung  ihrer  Landeskir- 
che  teil.  In  alien  Fragen  des  Kirchenrechts, 
der  Liturgie  u.  der  Disziplin  sind  Entschei- 
dungen  ohne  sie  nicht  moglich.  Das  episko- 
pale  Leitungsprinzip  gehort  ebenso  wie  das 
synodale  (— »  Synode)  zu  den  kanonisch  ab- 
gesicherten  Fundamenten  der  Ostkirche. 

Die  Ehelosigkeit  (— >  Zolibat)  des  B.s  ist  in 
der  Kirche  frilh  durchgesetzt  worden.  Es 
bildete  sich  das  Gewohnheitsrecht  heraus, 
daB  die  Frau  eines  zum  Bischof  geweihten 
verheirateten  Klerikers  ins  Kloster  ging.  Fur 
die  unmiindigen  Kinder  muBte  die  Kirche 
sorgen.  Um  Komplikationen  familiarer  Art 
zu  vermeiden,  rekrutiert  sich  der  B.s-Nach- 
wuchs  im  allgemeinen  aus  dem  Monchtum. 
In  Byzanz  u.  in  RuBland  hat  es  (wie  im  We- 
sten)  seit  dem  12.  Jh.  bis  in  die  jiingste  Ver- 
gangenheit  Bestrebungen  gegeben,  auch 
dem  verheirateten  Welt-Klerus  Zugang  zum 
Episkopat  u.  damit  zur  Leitung  der  Kirche 
zu  eroffnen.  Diese  Bemiihungen  hatten 
aber  keinen  Erfolg  (—>  auch  unter  Laien). 

Lit:  Beck,  67-78;  A.  Bousse  u.  A.  Mandouze, 
L’Eveque  dans  l'Eglise  du  Christ,  Paris  -  Tournai 
1963;  V.  Busek,  Episcopalis  audientia.  Eine  Frie- 
dens-  u.  Schiedsgerichtsbarkeit,  Zs.  der  Savigny- 
Stiftung  fur  Rechtsgesch.,  Kan.  Abt.,  59;  1939,  453 
bis  492;  H.  v.  Campenhausen,  Kirchl.  Amt  u. 
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Bischofsinsignien 

geistl.  Vollmacht  in  den  ersten  drei  Jh.,  Tubingen 
19632;  Y.  Congar,  Das  B.s-Amt  u.  die  Weltkirche, 
Stuttgart  1964;  Feme,  §  4,  14;  H.  Kotsionis,  Ver- 
fassung  u.  Aufbau  der  orth.  Kirche,  Orthodoxe 
Kirche  1,  169-174;  K.  Liibeck,  Reichseinteilung  u. 
kirchl.  Hierarchie  des  Orients  bis  zum  Ausgang 
des  4.  Jh.,  Miinchen  1901,  MilaS,  §  102-111;  A. 
Steinwenter,  Die  Stellung  der  B.e  in  der  byz.  Ver- 
waltung  Agyptens,  Studi  in  onore  die  P.  Francisci, 
L,  Mailand  1954,  77-99;  D.  T.  Strothmann,  L’Eve- 
que  dans  la  Tradition  Orientale,  Irenikon  34, 
1961,  147-164;  Ch.  Walter,  L’F.vcqiie  celdbrant 
dans  I’lconographie  byz.  L'Assemblde  liturgique 
et  les  differents  idles  dans  l’Assemblee,  Roma 
1977,  321-331;  ders..  Art  and  Ritual  of  the  Byz. 
Church,  London  1982,  Reg.;  E.  Lohse,  Die  Ent- 
stehung  des  B.samtes  i.  d.  friihen  Christenheit, 
ZNW  71,  1980,  58-74;  J.  Fellermayr,  Tradition  u. 
Sukzession  im  Lichte  des  rom.  anliken  Erbden- 
kens,  Miinchen  1979;  F.  Prinz  (Hg.),  Herrschaft 
und  Kirche.  Beitrage  zur  Entstehungu.  Wirkungs- 
weise  episkopaler  u.  monastischer  Organisations- 
formen,  Stuttgart  1988;  LChl  1,  301-303;  5, 403  bis 
404;  LexMA  2,228-237. 

Bischofsinsignien  (lat.  insigne,  n.,  'Abzei- 
chen’,  ‘Ehrenzeichen’),  dem  Bischof  als  Zei- 
chen  geistl.  Herrschaft  dienende  Gegen- 
stande  mannigfacher  Art:  bestimmte  kirchl. 
u.  iiturg.  -»  Gewander,  bestimmte  Kopfbe- 
deckungen  -  die  Iiturg.,  kronenfdrmige  Mit- 
ra  u.  das  nichtliturg.  Kamelauchion  mit  dem 
Schleier,  dem  Epanokamelauchion  -,  das 
Enkolpion  -  heute  meist  ein  ovales  Medail- 
lon  mit  Gottesmutterbild  -.Bischofsstab,  Bi- 
schofsthron  u.  der  sog.  „Adler“  (grch.  ados; 
russ.  oriec),  2  ovale  kleine  Fuflteppiche  mit 
der  Darstellung  eines  Adlers,  der  iiber  eine 
von  Mauern  umgebene  Stadt  fliegt,  als  Sym¬ 
bol  fur  die  3  Amtsvollmachten  des  Bischofs. 
Zu  den  insignialen  Rechten  des  B.s  gehoren 
ferner  bestimmte  Ehrenbezeugungen:  das 
Vorantragen  von  Licht,  der  ihm  zu  spen- 
dende  Weihrauch,  der  Kniefall  vor  ihm  (-» 
Proskynese),  die  hymnenartige  Akklamati- 
on  (— >  Polychronion),  die  Iiturg.  Handha- 
bung  des  zwei-  u.  dreiarmigen  Leuchters  (— ) 
Dikerion,  — i  Trikerion),  das  Tragen  des 
Ringes,  der  Anspruch  auf  den  Titel  „Herr- 
scher"  (grch.  despotes;  russ.  vladyka)  u. 
schlieBlich  in  friihbyz.  Zeit  die  Anbringung 
seines  -»  Bildes  in  der  Kathedrale. 

Fast  alle  diese  Insignien  u.  Rechte  sind  dem 
Kaiserkult  bzw.  dem  Protokoll  hoher 
Reichsbeamten  entnommen  od.  von  ihnen 
abgeleitet  u.  hangen  mit  der  Nobilitierung 
des  Episkopats  unter  Konstantin  I.  (gest. 
337)  u.  seinen  Nachfolgern  zusammen.  Da- 
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bei  wird  man  ein  kaum  verborgenes  Kon- 
kurrenzverhaltnis  zwischen  den  Reprasen- 
tanten  einer  streng  profilierten  kirchl.  So- 
zietat  u.  denen  des  spatantiken  Staates  u, 
seiner  Gesellschaft  nicht  ubersehen  dtirfen. 
Auf  der  anderen  Seite  war  die  Kirche  in  ei¬ 
ner  an  Amtsinsignien  keineswegs  armen 
Umwelt  genotigt,  auch  nach  auBen  aus  der 
frilheren  Zeichenanonymitat  ihrer  Amtstra- 
ger  herauszutreten.  Zugleich  brauchte  die 
Massenkirche  ebenso  nach  innen,  d.  h.  filr 
ihre  Glieder,  einpragsame  Orientierungsab- 
zeichen  ihrer  Hierarchie. 

Lit.:  A.  Alfoldi,  Insignien  u,  Tracht  der  rom.  Kai¬ 
ser,  Mitt.  d.  DAI,  Rbm.  Abt.,  50, 1-171;  J.  Braun, 
Die  pontifikalen  Gewander,  Freiburg/Br.  1898; 
Th.  Klauser,  Der  Ursprung  der  bischofl.  Insignien 
u.  Ehrenrechte,  Krefeld  19532;  J.  Straub,  Die  Or¬ 
dination  von  Bischofen  u.  Beamten  in  der  christl. 
Spatantike,  Mullus-Fs.  Th.  Klauser,  Munster  1964, 
336-345;  N.  Thierry,  Le  Costume  Episcopal  du 
IXe  au  Xmc  Siecle  d’apres  les  Peintures  Datdes, 
REByz  24,  1966,  308-315;  Ch.  Walter,  Art  and 
Ritual  in  the  Byz.  Church,  London  1982,  7-34; 
LChl  5,  404-415;  LexMA  5, 449-450.  -  S.  auch  Lit. 
zu  Bischofsstab;  Gewander,  Jiturgische;  Kamelau¬ 
chion. 

Bischofsstab  (grch.  rhabdos,  m.,  paterissa,  t 
[von  pater,  m.,  ‘Vater’],  bakteria,  f.,  ‘Hirten- 
stab’;  russ.  zezl,  rn.,  posoch,  m.;  lat.  baculus 
pastoralis),  ein  zu  den  Bischofsinsignien 
gehorender,  das  Hirtenamt  symbolisieren- 
der  Stab.  Etwas  ktirzer  als  in  der  kath.  Kir¬ 
che,  besitzt  der  B.  der  orth.  Kirche  statt  der 
einen  ausholenden  2  kleinere,  sich  zum 
Kreuz  auf  dem  Stab  neigende  Rriimmen.  Er 
kann  auch,  wie  in  der  russ.  orth.  Kirche,  ei¬ 
nen  auf  den  Stab  gesetzten  u.  an  den  Enden 
leicht  geneigten  Quergriff  haben.  Der  grch. 
B.  ist  etwas  hoher  als  der  der  russ.  Kirche. 
Daneben  gibt  es  schlichtere,  wenn  auch  in 
der  Regel  aus  edlem  Material  (Elfenbein, 
Ebenholz)  hergestellte  Stabe  ftir  den  nicht¬ 
liturg.  Gebrauch.  Als  insignialer  Gegen- 
stand  entsprachen  die  oft  goldenen  Stabe 
den  Dikanikia  (grch.)  hoher  Hofbeamter, 
wahrend  ihr  Symbolgehalt  als  Zeichen 
geistl.  Herrschaft,  die  das  Hirtenamt  ein- 
schlieBt,  eng  mit  dem  AT  (Micha  7,  14)  u. 
NT  (Offb.  2,  27;  19,  15)  sowie  mit  altesten 
oriental,  religiosen  Vorstellungen  verbun- 
den  ist.  In  Byzanz  wurde  der  B.  sehr  wahr- 
scheinlich  zuerst  vom  Kaiser  dem  Patriar- 
chen  bei  dessen  Inthronisation  iiberreicht. 


Bischofsthron 


bevor  er  zur  Ordination  (-»  Cheirotonie) 
des  Bischofs  gehorte. 

Lit.:  R.  Bauerreiss,  Abtsstab  u.  B.,  Studien  u. 
Mitt,  zur  Gesch.  des  Benediktinerordens  68, 1957, 
215-226;  F.  Focke,  Szepter  u.  Krummstab,  Fs.  f.  A. 
Fuchs,  Paderbom  1950,  337-387;  P.  Salmon,  Aux 
Origines  De  la  Crosse  des  EvSques,  Melanges 
Andrieu  30,  1956,  373-383;  P.  E.  Schramm,  Herr- 
schaftszeichen  u.  Staatssymbolik,  1.  Bd.,  Stuttgart 
1954;  LdK  1(1987),  572-573.  -  S.  auch  Lit.  zu  Bi- 
schofsinsignien. 

Bischofsthron  (grch.  kathedra,  f.,  ‘Sessel’, 
‘Lehrstuhl’,  ‘Richterstuhl’,  thronos,  m.;  russ. 
prestol,  m.). 

1.  Der  Sessel  des  altrom.  Pater  familias  wird 
in  der  frtlhchristl.  „Hauskirche“  dem  Vor- 
steher  der  Gemeinde,  ebenso  aber  auch 
dem  Charismatiker  als  Ehrenplatz  gedient 
haben.  Auch  die  Subsellien  der  rom.  Pro- 
fanbasilika  mogen  mit  dem  erhohten  Sitz 
des  Vorsitzenden  auf  die  Entstehung  des 
B.s  eingewirkt  haben.  In  dem  MaBe,  wie  aus 


dem  Vorsteher  ein  Bischof  wurde,  wandelte 
sich  der  Sessel  zur  Kathedra,  wahrend  sein 
Postament  allmahlich  zum  Bema  wurde. 
Der  B.  befand  sich  hinter  dem  Altar.  Der  zu 
den  bischofl.  Insignien  gehorende  Thronos 
bestand  aus  Holz,  Stein  od.  Marmor.  Eine 
der  bekanntesten  Kathedren  ist  die  des  Ma- 
ximinian  von  Ravenna  (Mitte  6.  Jh.).  Von 
der  Kathedra  aus  erfullt  der  Bischof  seine 
Amtspflichten.  Vor  allem  halt  er  (groBten- 
teils  sitzend  im  Gestus  des  Lehrenden)  von 
dort  seine  Predigt  (— >  Homilie)  od.  (auf  den 
Stufen  stehend)  seine  Belehrungen  der  Ka- 
techumenen.  In  Darstellungen  der  Apoka- 
lypse,  der  Hetoimasia  (der  Thronbereitung) 
und  des  Jiingsten  — i  Gerichts  steht  der  B.  in 
gedankl.  Verbindung  zum  Richterstuhl 
Christi  als  seinem  ideellen  Urbild.  Dasselbe 
gilt  vom  Stuhl  Christi  inmitten  des  Apostel- 
kollegiums  auf  bestimmten  Apostelbildern. 
-Abb. 

2.  In  einem  weiteren  Sinne  bezeichnet  Ka- 


Bischofsverwaltung 

thedra  die  offizielle  Residenz  des  Bischofs 
(->  auch  Bischofsverwaltung).  Das  Kirchen- 
recht  unterscheidet  dabei  zwischen  der  stan- 
digen  Kathedra,  die  in  den  Notitiae  episco 
patum  (lat.),  den  Listen  der  Bischofssitze, 
gefUhrt  wild,  u.  dem  Kathisma  (grch.),  dem 
voriibergehenden  Amtssitz. 

Lit.:  H.  Bietenhard.  Die  himml.  Welt  im  Urchri- 
stentum  u.  SpStjudentum,  Tubingen  1951,  53  74; 
Eisenhofer  1, 376  f.;  H.  U.  Instinsky,  Bischofsstuhl 
u.  Kaiseithron,  Munchen  1955;  P.  E.  Schramm, 
Herrschaftszeichen  u.  Staatssymboiik,  1.  Bd., 
Stuttgart  1954,  316-325;  3.  Bd.,  1956, 694-707;  LdK 
1(1987),  573-574  (B.sstuhl);  LexMA  5,  1074-1075 
(Kathedra).  -  S.  auch  Lit.  zu  Bischofsinsignien. 

Bischofsverwaltung.  Die  Notwendigkeit  ei- 
ner  B.  ergibt  sich  aus  der  Ausiibung  der  3 
Amtsvollmachten  des  Bischofs,  der  Weihe-, 
der  Lehr-  u.  der  Rechtsgewalt.  In  altkirchl. 
u.  friihbyz.  Zeit  stand  an  der  Spitze  fast  aller 
Verwaltungskollegien  der  Archidiakonos 
(grch.;  russ.  episkopl  d’jak),  wahrend  dem 
Kollegium  der  Presbyter  (-»  Priester)  der 
Archipresbyter  vorstand.  Die  Presbyter 
stellten  allerdings  den  Leiter  der  Vermo- 
gensverwaltung,  den  Oikonomos  (grch.), 
der  auch  die  Mittel  fur  die  karitative  Tatig- 
keit  u.  den  Lebensunterhalt  des  Bischofs 
beaufsichtigte.  Die  Bedeutung  des  Oikono¬ 
mos,  vor  allem  in  den  Auseinandersetzun- 
gen  zwischen  Staat  u.  Kirche  in  Byzanz  u. 
Rutland  um  das  Kirchenland,  kommt  auch 
darin  zum  Ausdruck,  dafi  er  lange  Zeit  als 
Bistumsverweser  gait. 

Aus  der  Fiille  der  anderen  Amter  der  B. 
seien  genannt:  der  Hiiter  der  sakralen  Ge- 
genstande  einschlieBlich  der  Reliquien  des 
bischofl.  Schatzes  (grch.  skeuophylax;  russ. 
skevofitaks);  der  die  Urkunden  (grch.  char- 
tai)  u.  Geheimarchivaiien  verwaltende  No¬ 
tar  (grch.  chartophylax;  russ.  chartofilaks)\ 
die  fur  den  interepiskopalen  Schriftverkehr 
zustandigen  „Nuntien“  (grch.  apokrisiarioi; 
russ.  apokrisiarii)',  die  mit  Weihegraden  ver- 
bundenen  sozial-karitativen  Sozialamter, 
wie  der  Armen-  u.  Waisenspeiser  (grch.  pto- 
chotrophos,  orphanotrophos;  russ.  siropita- 
tel’),  der  Fremden-  u.  Pilgerwirt  (grch.  xe- 
nodochos;  russ.  gostepriimec)  u.  a.  Bei  der 
Taufe  von  Frauen  u.  zu  ihrer  Aufsicht  im 
Gottesdienst  assistierten  die  Diakonissen. 
Den  niederen  Weihen  gehorten  an:  der 
Lektor,  Leiter  u.  Mitglieder  des  Chores,  der 
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Tiirhiiter,  der  Kiister,  der  Bilttel  des  Epi- 
skopalgefangnisses  u.  a.  Dem  engsten  Kreis 
der  B.  gehorte  der  Beichtvater  des  Bischofs 
an,  der  Synkellos  (grch.;  russ.  sinkel),  dessen 
EinfluR  nicht  selten  mit  dem  des  Archidia- 
kons  u.  des  Oikonomos  konkurrierte. 

Alle  Dienste  fanden  ihre  Zusammenfassung 
u.  Representation  in  dem  zentralen  Dienst 
des  Bischofs,  der  Liturgie.  Sitz  des  Bischofs 
war  das  Episkopion  (grch.;  russ.  archierejs- 
kij  dorti,  duchovnyj  prikaz,  domovaja  ar- 
chierejskaja  kontora),  in  dem  sich,  oft  ver- 
teilt  auf  mehrere  Gebaude  um  die  Kathe- 
drale,  neben  der  geistl.  Verwaltung  (russ. 
duchovnye  pravlenija)  u.  karitativen  Anstal- 
ten  die  Wohn-  u.  Reprasentationsraume  fiir 
Bischof  u.  Klerus  befanden.  Dazu  gehorten 
auch  die  Gebaude  fiir  die  Hofhaltung  u.  die 
Bediensteten  (Kiichenpersonal,  Stallmeister 
u.  -knechte,  Bier-  bzw.  Kvasbrauer,  Kir- 
chenmaler  [einem  eigenen  Kontor  unter- 
stand  die  Kontrolle  der  Kirchenmalerei  in 
der  Diozese]  u.  a.).  Innerhalb  der  Stadt  u. 
ihrer  Verwaltung  bildete  das  Episkopion 
ein  exterritoriales  Gebiet. 

Lit.:  Beck,  98-120;  L.  Clugnet,  Les  Offices  et  les 
Dignites  Ecclesiastiques  dans  l’Eglise  Grecque, 
ROC  3, 1898,  142-150;  E.  Hermann,  Das  bischofl. 
Abgabewesen  im  Patriarchal  von  Konstantinopel, 
OrChrPer  5, 1939,  434-513;  ders.,  Zum  kirchl.  Be- 
nefizialwesen  im  byz.  Reich,  Atti  V.  Congr.  In¬ 
tern.  di  Studi  Byz.  I,  1939,  675  f.;  P.  A,  Lederer, 
Die  Diakonie  der  Bischofe  u.  Presbyter  u.  ihre  ur- 
christl.  Vorlaufer,  Stuttgart  1905;  I.  Smolilsch, 
Gesch.  der  Russ.  Kirche  1700-1917;  Leiden  1964, 
357-389;  J.  Zhishman,  Die  Synoden  u.  Episko- 
palamtei  in  der  morgenland.  Kirche,  Wien  1867;  , 
RBK  2,  335-371  (Episkopion).  -  S.  auch  Lit.  zu 
Kirchenrecht. 

Bischofswalil,  Bischofsweihe  unter 

Cheirotonie 

Blacherniotissa  ->  unter  Gottesmutterbilder 

Blumentriodion  unter  Triodion 

Boris  —>  unter  Heiligenverehrung,  — >  auch 
Heiligenbilder 

Brandeum  (lat.,  n.,  auch  palliolum,  n.,  sane - 
tuarium,  n.),  seidenes  od.  leinenes  Tuch  zum 
Einhilllen  der  Leiber  verstorbener  Heiliger 
od.  Martyrer,  Das  B.  gait  in  der  Alten  Kir¬ 
che  als  mittelbare  Reliquie.  Die  Sitte,  die 


Leiber  verstorbener  Heiliger  nicht  den 
menschl.  Blicken  freizugeben,  bat  ihre  Wur- 
zel  im  rom.  Recht,  das  die  Unberiihrbarkeit 
(lat.  intangibilitas)  des  Leichnams  unter  sei- 
nen  Schutz  stellte,  im  Gegensatz  zur  „grch. 
Sitte“  (lat.  consuetudo  graecoruin)  der  Zur- 
schaustellung  von  Reliquien  bei  deren 
Uberfuhrung  (lat.  translatio).  In  der  Kirche 
diente  das  B.  zum  Beruhren  von  Reliquien 
unter  dem  Altar  durch  ein  Fensterchen  (lat. 
fenestella,  — >  unter  Confessio).  Es  konnte 
statt  jener  bei  der  Kirchenweihe  Verwen- 
dung  finden. 

Lit.:  H.  Delehaye,  Les  Origines  du  Culte  des  Mar¬ 
tyrs,  Brussel  1933,  52  ft.;  Rotting,  340;  LdK 
1(1987),  635;  LexMA  2, 563-564. 

Brotbrechen  (grch.  artoklasis,  f.,  auch  melis- 
mos,  m.;  russ.  razdroblenie  chleba;  lat.  frac- 
tio  panis),  1.  ein  besonderer  manueller  Akt 
in  der  Liturgie  vor  der  Kommunion.  Im  Ri- 
tus  des  B.s  wird  das  Lamm,  d.  h.  das  Siegel 
auf  dem  Abendmahlsbrot  (— >  Prosphore), 
so  gebrochen,  dafi  die  4  Buchstabengruppen 
IC  XC  NI  KA  (‘Jesus  Christus  siegt’)  unver- 
letzt  folgendermaBen  auf  der  liturg.  Schtis- 
sel,  der  Patene,  geordnet  werden: 


IC 

NI 

KA 

XC 

Dabei  sprichl  der  Priester;  „Gebrochen  u. 
zerteilt  wird  das  Lamm  Gottes,  das  gebro¬ 
chen  u.  nicht  zertrennt,  fortwahrend  geges- 
sen,  aber  mentals  erschopft  wird,  sondern 
die  Essenden  heiligt"  (— »  auch  Lamm  Got¬ 
tes).  Mit  dem  B.  ist  der  Ritus  des  Zeon,  des 
kreuzfbrmigen  EingieBens  von  warmem 
Wasser  in  den  Kelch  verbunden.  Dabei  wird 
vorher  mit  dem  IC  iiber  dem  Kelch  ein 
Kreuz  geschlagen  u.  diese  Partikel  hineinge- 
tan.  Zusammen  mit  dem  Zeon  gilt  das  B.  als 
Symbol  der  Kreuzigung  Christi,  wobei  von 
dem  eigentl.  Brechen  (grch.  klasis),  das  Zer- 
teilen  (grch.  melismos)  unterschieden  wird. 
Das  Hineintun  der  Partikel  (lat.  immissio) 
in  den  Wein  deutet  auf  die  Auferstehung 
Christi.  Wahrend  das  B.  als  mit  der  Eucha- 
ristie  identisch  bis  in  das  NT  zu  verfolgen 


Bucher,  liturgische 

ist,  wird  das  Kreuzschlagen  (lat.  consignatio 
crucis)  mit  der  Partikel  u.  seine  Immissio 
erst  mit  dem  7.  Jh.  anzusetzen  sein.  Die  vol- 
lige  Ausgestaltung  des  B.s  steht  im  Zusam- 
menhang  mit  der  Entwicklung  der  Vormes- 
se,  der  Prothesis. 

2.  In  der  Malerei  wird  das  B.  in  einem  be- 
sonderen  Bildtypus,  dem  „Zerteilten“  (grch. 
melismos,  -»  unter  Christusbilder,  -4  Bild- 
programm),  dargestellt. 

3.  Zum  B.  als  einem  abendl.  Spezial-Offizi- 
um  — >  Akoluthia. 

Lit.:  Handbuch,  440-444;  Hanssens,  Nr.  1388  bis 
1405;  Jungmann,  2,  369-375;  Raes,  94-103;  Schulz, 
Die  byz.  Liturgie,  Reg.  II  B;  LexMA  2,  721.  —  S. 
auch  Lit.  zu  Akoluthia. 

Biicher,  liturgische,  im  Unterschied  zu  den 
Lesebiichern,  solche  Biicher,  die  Bischof, 
Priester,  Diakon  u.  der  Leiter  des  Chores 
fur  die  Liturgie,  den  Stundengottesdienst, 
das  Stundengebet  u.  die  Spendung  der  Sa- 
kramente  brauchen.  Wahrend  sich  in  der 
kath.  Kirche  die  l.n  B.  wesentlich  nach  den 
gottesdienstl.  Handlungen  richten,  orientie- 
ren  sie  sich  in  der  Ostkirche  mehr  nach  den 
Funktionen  des  Klerus  im  Gottesdienst.  In 
der  kath.  Kirche  unterstehen  die  Rubriken 
der  l.n  B.  einer  zentralen  Behorde,  der  Ri- 
tenkongregation;  in  der  Ostkirche  gehoren 
sie  zu  den  Obliegenheiten  der  obersten  Au- 
toritaten  der  autokephalen  Kirche  (->  Au- 
tokephalie).  Deshalb  sind  in  den  Ostkirchen 
die  l.n  B.  in  den  verschiedenen  Volksspra- 
chen  (— >  Sprachen)  geschrieben  bzw.  ge- 
druckt. 

Die  l.n  B.  sollte  man  zweckmaliigerweise 
wie  folgt  ordnen  (-»  auch  Kirchenjahr  [3]): 
(1)  Im  Tageskreis  verwenden  Priester  u. 
Diakon  das  Euchologion  ffir  den  Vollzug 
der  Liturgie  (etwa  dem  kath.  Missale  ent- 
sprechend)  u.  das  Horologion  fiir  Stunden- 
gebete  u.  -gottesdienste.  -  (2)  Ftir  den  Wo- 
chenkreis  sind  die  Oktoechos  mit  den  got¬ 
tesdienstl-  Hymnen,  das  Hirmologion  mit 
den  Leitstrophen  u.  (bis  zum  15.  Jh.  in  Ge- 
brauch)  auch  das  Sticherarion  notwendig. 
Ferner  gehoren  dazu  das  Triodion  u.  das 
Pentekostarion  mit  den  Liedem  fiir  die  Fa¬ 
sten-,  Oster-  u.  Pfingstzeit  innerhalb  des  be- 
wegl.  Zyklus.  -  (3)  Das  umfangreiche  Mate¬ 
rial  an  Lesungen,  Hymnen  u.  a.  des  Monats- 
dienstes  innerhalb  des  unbewegl.  Zyklus 
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Rudiillust  ration 

findet  man  im  Menaion.  Auch  das  unter 
Pkt.  2  erwahnte  Sticherarion  enthalt  Vers- 
texte  fiir  den  unbewegl.  Jahreskreis.  -  (4) 
Die  Texte  flir  die  Spendung  der  Sakramen- 
te,  Weihen  u.  Segnungen  sind  ebenfalls  im 
Euchologion  u.  seinen  Sonderformen  zu- 
sammengestellt.  Zu  nennen  sind  ferner  das 
Antiphonarion  mit  den  Wechselgesangen 
des  Chores,  Doxastarion  u.  Kondakarion 
fiir  den  Chorleiter  sowie  das  Synaxarion  mit 
Notizen  zu  den  Heiligenviten  bzw.  kurzen 
theolog.  Auslegungen. 

Lit:  L.  Allatius,  De  libris  ecclesiasticis  graecorum, 
Paris  1645;  Daniel,  314  f.;  J,  A.  Fabricius,  Biblio 
theka  graeca  V,  Hamburg  1723;  C.  Korolevskij, 
La  Codification  de  l’Office  Byzantin.  Les  Essais 
dans  le  Passe,  OrChrPer  19, 1953,  25-58;  Maximi¬ 
lian  v.  Sachsen,  Praelectiones  de  liturgiis  orientali- 
bus,  Freiburg/Br.  1908,  73-75;  Onasch,  Weih- 
nachtsfest,  32-47;  E.  Pantelakis,  Les  Livres  Eccle- 
siastiques  de  l’Orthodoxie,  Sonderdruck  des  Ir<5 
nikon,  Amay  sur  Mense,  o,  J,;  Paramente  u. 
Bucher  der  christl.  Kirchen,  Miinchen/London/ 
New  York/Paris  1988  (Glossarium  Artis,  4); 
Handbuch  Ostk.kunde  II,  87-90;  LdK  3,  34-36. 

Buchillustration  — >  Bibelillus [ration,  — >  Mi- 
niaturmalerei 

Butte  (grch.  metanoia,  f.;  russ.  pokajanie, 
n.).  1.  die  B.  gehort  zu  den  7  Sakramenten; 
sie  regelt  die  in  der  Alten  Kirche  im  allge- 
meinen  offentl.  Wiederaufnahme  des  reu- 
igen  Senders  in  die  Gemeinde,  geht  aiier- 
dings  iibei  eine  nur  juristisch  verstandene 
Wiederversohnung  mit  Gott  (lat,  reconcilia- 
tio)  hinaus.  Die  wichtigste  Handlung  der  B. 
ist  die  Beichte  (grch.  exhomologesis;  russ.  is- 
poved’),  die  personlich  vor  einem  Priester 
zu  geschehen  hat.  Sie  wird  auch  als  „sakra- 
mentale  Beichte"  (grch.  mysteriake  exho¬ 
mologesis',  lat.  confessio  sacramentalis)  be- 
zeichnet.  Dabei  ist  die  Ostkirche  ebenso- 
wenig  wie  die  kath.  Kirche  an  das  Fra- 
geschema  der  7  Todsunden  gebunden.  Bei 
aufrichtiger  Bufigesinnung  wird  die  Los- 
sprechung  von  den  Siinden  (grch.  lyterion; 
lat.  absolutio ;  russ.  razresenie)  erteilt.  Sie  ist 
bedingungslos  u.  uneingeschrankt.  Die  Ab- 
solutionsformel  ist  im  Os  ten  deprekativen 
Charakters,  d.  h.,  sie  wird  herabgefleht. 
Aber  auch  indikative  (unmittelbar  zuspre- 
chende)  Formeln  sind  in  der  Ostkirche  be- 
kannt.  Die  russ.  orth.  Kirche  verbindet  die 
deprekative  mit  der  indikativen  Form.  In  ei- 
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nigen  Fallen,  wie  bei  Absage  an  eine  Hare- 
sie,  ist  die  Lossprechung  mit  der  Myronsal- 
bung  verbunden.  Die  BuBstrafen  (-»  Epiti- 
mien)  haben  nach  orth.  Auffassung  padago 
gischen,  keinen  satisfaktorischen  (rechtferti- 
genden)  Charakter.  Auf  der  anderen  Seite 
kennt  das  byz.  Kirchenrecht  einen  BuBno- 
mokanon,  in  dem  die  entsprechenden 
Rechtsmaterien  a  us  anderen  kanon. 
Btichern  zusammengetragen  sind. 

2.  Die  Geschichte  des  BuBsakraments  der 
Ostkirche  ist  in  wesentl.  Ziigen  anders  ver- 
laufen  als  in  der  kath.  Kirche.  In  der  Ostkir¬ 
che  hat  sich  die  Spannung  zwischen  dem  an 
den  Bischof  gebundenen  B.-Institut  u.  dem 
von  einem  Charismatiker  verwalteten  „frei- 
en“  B.-Wesen  am  langsten  erhalten.  Dem 
Bischof  als  dem  eigentl.  Oikonomos  (grch., 
‘Verwalter’)  des  B.-Instituts  unterstand 
auch  die  Aufsicht  iiber  die  BuBklassen.  Das 
wahrscheinlich  wahrend  der  Christenverfol- 
gung  unter  Decius  (250/251)  entstandene 
Amt  des  B.-Priesters  (grch.  presbyteros  epi 
tes  metanoias)  gab  es  in  der  byz.  Kirche 
noch  bis  zum  4.  Jh.  Nach  dem  Aufhoren  der 
Verfolgungen  ging  auch  das  altkirchl.  Cha- 
rismatikertum  zuriick.  Seine  Funktion  tiber- 
nahm  das  Monchtum.  In  standiger  Ausein- 
andersetzung  mit  dem  Klerus  erwuchs  als 
„charismat.  Autoritat"  der  Altmonch  (grch. 
geron;  russ.  starec),  der  als  geistl.  Vater 
(grch.  pneumatikos  pater;  russ.  duchovnyj 
otec,  duchovtiik)  mit  dem  Charisma  der 
Seelenkenntnis  (grch.  diakrisis)  Beichte 
horen  u.  die  Seeienfiihrung  tibernehmen 
durfte.  Von  bedeutenden  Mystikern  unter- 
stiitzt,  gait  solchen  Monchen  das  asket.  Tun 
(grch.  praxis;  russ.  delanie)  nicht  selten  als 
die  eigentl.  B.  In  der  russ.-orth.  Kirche  hat 
dieses  Vorbild  auch  auf  den  Weltklerus  ein- 
gewirkt.  Mit  dem  Aufkommen  des  Amtes 
eines  Protopopen  (—>  unter  Archipresbyter) 
sammelten  sich  um  diesen  die  sog.  BuBfami- 
lien  (russ.  pokajal'nie  semi),  in  denen  eine 
der  wichtigsten  Wurzeln  des  innerruss. 
Schismas  (russ.  raskol ),  der  Abspaltung  der 
Altglaubigen  von  der  Patriarchatskirche  im 
17.  Jh.,  zu  sehen  ist.  Heute  gilt  die  BuBe  mit 
der  vor  einem  Priester  abgelegten  Beichte 
als  Voraussetzung  fiir  den  Empfang  der  Eu¬ 
charistic.  Strenge  Bufigesinnung  wird  durch 
kniefalliges  Gebet  (— >  auch  Gonyklisia)  od. 
durch  Sichniederwerfen  (->  Proskynese) 
zum  Ausdruck  gebracht. 


Butterwoche 


3.  Die  kirchl.  Kunst  des  Ostens  spiegelt  das 
Institut  der  B.  mannigfach  wider.  Seine  in- 
neren  Probleme  fanden  ihre  Darstellung  im 
Jiingsten  — >  Gericht  u.  in  der  Apokalypse. 
Der  Siindenfall  Adams  u.  Evas  bol  Mog- 
lichkeiten  bildhafter  Reflexion  iiber  die  B. 
Der  BuBcharakter  gottesdiensfl.  Versamm- 
lungen  kommt  im  Deesis-Rang  der  Bilder- 
wand  zum  Ausdruck.  Auch  andere  Themen 
der  Ikonographie  behandeln  die  B.,  wie  die 
Darstellung  der  „Himmelsleiter“  (Bufistu- 
fen)  od.  in  der  Bibelillustration  die  Wieder- 
gabe  des  Gleichnisses  Luk.  15, 11-32. 

Lit.:  A.  I.  Almazov,  Tajnaja,  Ispoved’  Pravoslav- 
noj  Vostocnoj  Cerkvi,  Odessa  1894;  Beck,  147; 
Dassmann;  W.  Elert,  Abendmahl  u.  Kirchenge- 
meinschaft  in  der  alten  Kirche  hauptsSchlich  des 
Ostens,  Berlin  1954,  71-88;  Heiler,  174-179;  E. 
Hermann,  De  Fontibus  Iuris  Ecclesiastici  Rus- 
somm,  Citta  del  Vaticano  1936;  35  f. ;  K.  Holl,  En¬ 
thusiasms  u.  B.-Gewalt  beim  grch.  Monchtum, 
Leipzig  1898;  C.  Korolevskij,  L’Administration  du 
Sacrament  de  Penitence  dans  le  Rite  Byzantin, 
Studion  2,  Rom  1925,  36  ft.;  Kotting,  329  f.;  Mi- 
lasch,  §  143-154  a,  172;  H.  Poblmann,  Die  Meta- 
noia  als  Zentralbegriff  der  christl.  Frommigkeit, 
Leipzig  1938;  A.  Raes,  Les  Formulaires  Grecques 
du  Rite  de  la  Penitence,  Melanges  Andrieu,  Stras¬ 
bourg  1956,  365-372;  S.  Smirnov,  Duchovnyj  Otec 
v  Drevnej  Vostocnoj  Cerkvi,  1.  Bd.,  Sergiev  Posad 
1905;  I.  Suvorov,  K  Voprosu  o  Tajnoj  Ispovedi  i  o 
Duchovnikach  v  Vostocnoj  Cerkvi,  Moskau  1906; 
D.  A.  Tanghe,  L’Eucharistie  pour  la  Remission 
des  Pdchds,  Irfinikon  34, 1961,  165-181;  G.  Schro¬ 
der,  Die  Lehre  vom  Sakrament  der  B.  in  der 
Russ.-Orth.  Kirche,  Diss,  Greifswald  1978;  Litur- 
gie  et  remission  des  peches,  Rom  1975;  Handbuch 
Ostk.kunde  II,  155  f.,  175(Lit.);  LChl  1,  343-348; 
LexMA  2,  1124-1144.  -  S.  auch  Lit.  zu  BuGklas- 
sen. 

Bullklassen,  Bujifristen.  In  der  Alten  Kirche 
hatte  die  BuBe  offend.  Charakter;  diese 
Tatsache  war  die  Voraussetzung  fur  das 
Verhalten  der  BiiBer.  Auch  als  BuBende 
bheben  sie  durch  die  Taufe  Glieder  der  Ge- 
meinde;  sie  strebten  danach,  wieder  in  ihre 
vollen  Rechte  eingesetzt  zu  werden. 

Im  Orient,  vor  allem  in  Kleinasien,  gab  es 
folgende  BuBklassen:  (1)  Die  „Weinenden“ 
(grch.  prosklaiontes )  durften  sich  nur  im 
Vorhof,  dem  Atrium,  aufhalten,  wo  sie  die 
Gottesdienstbesucher  weinend  um  Fiirbitte 
anflehten.  Sie  waren  von  der  gesamten  Li- 
turgie  ausgeschlossen.  -  (2)  Die  „Horen- 
den“  (grch.  akroomenoi)  durften  nur  von 
der  Vorhalle,  dem  Narthex,  aus  die  Liturgie 
der  Katechumenen  bis  zu  den  Ftirbitten  an- 


horen.  -  (3)  Am  Eingang  zum  Kirchen- 
schiff,  dem  Naos,  befanden  sich  die  „auf 
den  Knien  Liegenden“  (grch.  hypopipton- 
tes).  Sie  wurden  nach  den  Geisteskranken 
(grch.  energumenes)  mit  einem  Segens- 
spruch  des  Bischofs  entlassen.  -  (4)  Die  mit 
den  Glaubigen  „Zusammenstehenden“ 
(grch.  synhistamenoi)  durften  zwar  an  der 
Liturgie  teilnehmen,  waren  aber  von  der 
Darbringung  der  Naturalgaben  ebenso  aus¬ 
geschlossen  wie  von  der  Kommunion. 
Diesen  4  B.  entsprachen  die  BuBfristen.  Bei 
Kapitalverbrechen,  z.  B.  bei  Mord,  wurde 
der  BUBer  20  Jahre  von  der  Liturgie  ausge¬ 
schlossen-  Davon  hatte  er  4  Jahre  in  der  er- 
sten,  5  Jahre  in  der  zweiten,  7  Jahre  in  der 
dritten  u.  4  Jahre  in  der  vierten  Klasse  zu 
verbringen,  ehe  er  durch  die  erste  Vollteil- 
nahrne  an  der  Eucharistie  wieder  alle  Rech¬ 
te  eines  Gemeindegliedes  wahmehmen 
konnte.  Spatestens  seit  dem  12.  Jh.  horen 
wir  in  der  byz.  Kirche  nichts  mehr  von  die¬ 
sen  B.  Die  obenerwiihnten  BuBstrafen  wur¬ 
den  schon  vorher  durch  das  System  der  Epi- 
timien  ersetzt. 

Lit.:  J.  Grotz,  Die  Enlwicklung  des  BuBstufenwe- 
sens  in  der  vornican.  Kirche,  Freiburg/Br.  1955;  S. 
Hiibner,  KirchenbuBe  u.  Exkommunikation  bei 
Cyprian,  ZThK  84,  1962,  49-84,  171-215;  E. 
Schwarz,  BuGstufen  u.  Katechumenatsklassen, 
Schriften  der  wiss.  Gesellschaft  in  StraBburg,  Heft 
7,  1911;  LexMA  2,  Bufie  B,  C.  -  S.  auch  Lit.  zu 
BuBe. 

BuBstrafen  -*  unter  Epitimien 

Butterwoche  (grch.  hebdomas  tes  tyrines ; 
russ.  masljannica,  maslenica),  Woche  nach 
dem  Sonntag  der  Fleischentsagung  in  der 
Vorfastenzeit  (-->  Fastenzeiten),  wahrend 
der  der  GenuB  von  Laktizinien  (Milchspei- 
sen,  Kase  u.  a.)  u.  Eiern  noch  gestattet  ist. 
Sitten  u.  Gebrauche  der  B.  sind  oft  von 
nichtchristl.  Folklore  beeinfluBt,  die  an  den 
gleichzeitigen  Kameval  erinnern.  Die  B. 
soil  von  Kaiser  Heraclius  (gest.  641)  wah¬ 
rend  der  Perserkriege  eingefuhrt  worden 
sein.  Im  Gegensatz  zum  Karnevalstreiben 
sind  die  Hymnen  der  B.  durch  BuBgesin- 
nung  u.  Vorbereitung  auf  die  GroBe  — >  Fa- 
stenzeit  gekennzeichnet.  Der  Dienstag  gab 
dem  Patriarchen  Gelegenheit,  das  Volk  zum 
Fasten  zu  ermahnen.  Mittwoch  u.  Freitag 
waren  aliturgisch,  wahrend  der  Samstag  in 
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der  Erinnerung  an  die  Asketen  der  Kirche 
nochmals  den  BuBernst  hervorhob. 

Lit.:  Maltzew4,  LXIV;  V.  F.  Miller,  Russkaja, 
Maslennica  i  Zapadnoevropejskij  Kainaval,  Mo- 
skau  1884;  Nilles  2,  36-37,  53  Ostkirchenkunde, 
609  f.;  V.  K.  Sokolova,  Vesenne-Letnie  Kalen- 
damye  Obrjady,  Moskau  1979;  11-93;  G.  Schrei- 
ber,  Die  Wochentage  im  Erlebnis  der  Ostkirche  u. 
des  christl.  Abendlandes,  Koln  u.  Opladen  1959, 
85;  LexMA  2, 1162-1163  (Butterbriefe).  -  S.  auch 
Lit.  zu  Fastenzeiteo. 


c 

Cancelli  (lat.,  m.  plur.;  russ.  altarnaja  pre- 
grada,  f.),  Schrankenplatten  aus  Stein,  Me- 
tall  od.  Holz,  die  fUr  verschiedene  profane 
u.  religiose  Zwecke  verwendet  wurden 
(Einfriedung  von  Brunnen,  Beeten;  Ab- 
grenzung  der  Redner-  od.  Richtertribtine; 
Abgrenzung  des  Kaisers  u.  seines  Gefolges 
vom  Volk;  Abzaunung  von  hi.  Statten  u.  a.). 
Im  Kirchenbau  dienten  die  C.  od.  Chor- 
schranken  vor  allem  der  Abgrenzung  der  im 
Bema  versammelten  Hierarchie  vom  Kir- 
chenvolk,  daneben  z.  B.  der  Trennung  der 
Frauenabteilung  von  der  Mannerabteilung. 
Wahrend  die  Gesamtiage  der  C.  zwischen 
die  Saulen  gestellt  u.  an  bestimmten  Stellen 
(vor  dem  Riistaltar  [-»  Prothesis],  dem  Al¬ 
tar  u.  dem  Diakonikon)  zum  Offnen  u. 
SchlieBen  eingerichtet  war,  befestigte  man 
die  Platten  zwischen  hiifthohen  schmalen 
Pfeilern,  so  daB  die  Glaubigen  zur  Andacht 
niederknien  u.  die  Hande  auf  die  Briistung 
legen  konnten.  Die  Platten  trugen  ein 
Flachrelief  od.  waren  a  jour  (durchbrochen) 
gearbeitet.  Die  Schmuckmotive  stammten 
aus  der  Tier-  u.  Pflanzenwelt  od.  zeigten 
geometrische  u.  andere  Muster.  Szenische 
Darstellungen  sind  selten,  wahrend  sich  das 
Rreuz,  das  Christusmonogramm  u.  die  He- 
toimasia  (die  Thronbereitung)  ofter  finden. 
Die  Weiterentwicklung  der  C.  fiihrte 
schlieBlich  zur  Bilderwand. 

Lit.:  S.G.  Xydis,  The  Chancel  Barrier,  Solea  and 
Ambo  of  Hagia  Sophia,  ArtB  29, 1947,  1-24;  LdK 
1(1987),  761-762;  RBK  1,  900-931;  LexMA  2, 
1890-1891  (Chorschranken). 

Cantbarus  (lat.,  m.,  von  grch.  kantharos, 
‘Becher’,  ‘Pokal’;  grch.  auch  phiale,  f., 


‘Schale’),  ein  Brunnen  im  Atrium,  dem  Vor- 
hof  der  Kirche,  der  nach  MOglichkeit 
flieBendes  Wasser  fiihren  sollte.  An  ihm 
vollzogen  die  Glaubigen  vor  Betreten  der 
Kirche  rituelle  Waschungen,  wie  es  in  der 
Antike  vor  Betreten  von  Wohnraumen  od. 
hi.  Statten  iiblich  war.  Der  C.  war  oft  mit  ei- 
nem  Ciborium,  einem  baldachinartigen 
Aufbau,  tiberdacht.  Der  C.  von  Alt-S.-Peter 
in  Rom  (— >  auch  Kirchenbau)  hatte  einen 
machtigen  Pinienzapfen  aus  Bronze,  an  dem 
das  Wasser  herabfloB.  Die  Form  des  C. 
konnte  schalenformig  od.  polygonal  sein. 

Lit.:  J.  Zellinger,  Bad  u.  Bader  in  der  altchristl. 
Kirche,  Miinchen  1950;  3.G.  Davies,  The  Origin  ' 
and  Development  of  Early  Christian  Church  Ar¬ 
chitecture,  New  York  1953,  Reg. 

Cantica  — >  unter  Oden 

Chalkoprateia  — >  unter  Gottesmutterbilder 

Charisma  (grch.  charisma,  n.),  in  der 
Spatantike  eine  von  einer  Gottheit  od.  ei¬ 
nem  Herrscher  verliehene  Gabe  ideeller  od. 
materieller  Art.  Das  NT  versteht  unter  den 
Ch.ta  die  Gnadengaben  der  in  den  Dienst 
der  Gemeinde  gestellten  Gemeindeglieder 
(1.  Petr.  4,  10;  1.  Kor.  12).  Ihre  Vorausset- 
zung  ist  die  Menschwerdung  Christi  (Rom. 
5, 15.16;  6,  23;  12,  6),  ihre  Einheit  besteht  im 
hi.  Geist  (1.  Kor.  12,4).  Das  Kennzeichen  ei- 
nes  Charismatikers  ist  im  NT  weniger  die  ir- 
rationale  Komponente  als  vieimehr  die  Un- 
mittelbarkeit  seiner  geistl.  Autoritat,  d.  h. 
die  unmitteibare  Wirkung  des  hi.  Geistes. 
Es  gab  eine  bestimmte  Hierarchie  der  Gna¬ 
dengaben  (Apostel,  Propheten,  Lehrer, 
Wundertater,  nach  1.  Kor.  12, 28).  Das  alte- 
ste  Dokument  des  Kirchenrechts,  die  Dida- 
che  (um  100),  gestattete  den  Propheten,  bei 
der  Armenspeisung  (— >  Agape)  u.  der  Eu- 
charistie  wie  der  Bischof  mitzuwirken.  Cha- 
rismatiker  standen  auBerhalb  jeder  Kritik 
seitens  der  anderen  Gemeindeglieder.  In 
den  Verfolgungszeiten  u.  vor  allem  im 
Kampf  gegen  die  Gnosis  verlor  der  Charis- 
matiker  Stellung  u.  EinfluB  u.  muBte  den 
Reprasentanten  der  Gemeindestabilitat, 
den  Mitgliedem  des  Klerus,  weichen.  Im 
Osten  erhielt  der  dem  Monchtum  an- 
gehorende  Charismatiker  bestimmte  Voll- 
machten  in  der  Seelsorge  u.  in  der  Verwal- 
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tung  des  BuBsakraments.  Charismatiker 
konnen  eine  standige  echte  Beunruhigung 
fur  erstarrte  Sozialstrukturen  der  Kirchen 
bedeuten. 

Lit.:  H.  v.  Campenhausen,  Kirchl.  Amt  u.  geistl. 
Vollmacht  in  den  ersten  drei  Jh.,  Tubingen  19632; 
E.  A.  Stephanou,  The  Charismata  in  the  Early 
Church  Fathers,  Greek  Orthodox  Theological  Re¬ 
view  21,  Brookline  (Mass.)  1976,  125-146;  J. 
Wach,  Religionssoziologie,  Tubingen  1951,  170, 
377  f.,  382  f.;  H.  Weinel,  Die  Wirkungen  des  Gei- 
stes  u.  der  Geister  im  nachapostol.  Zeitalter,  Frei- 
burg/Br.  1890;  T.  Rendtorff  (Hg.),  Ch.  u.  Institu¬ 
tion,  Giitersloh  1985;  LexMA  2,  1719-1723.  -  S. 
auch  Lit.  zu  BuBe,  Monchtum. 

Charismatiker  — >  unter  Charisma 

Cheironoinie  (aus  grch.  cheir,  f.,  ‘Hand’,  u. 
nomos,  m.,  ‘Gesetz’;  russ.  chironomija,  f.), 
die  Regeln,  nach  denen  der  Letter  eines 
Chores  diesen  mit  Hilfe  bestimmter  Hand- 
u.  Fingerzeichen  zu  flihren  hat.  Die  Ch.  ist 
ein  Spezialgebiet  der  aligemeinen  Gestik. 
Die  Ch.  der  altkirchl.  u.  byz.  Kirchenmusik 
baut  auf  alteren,  durch  den  Hellenismus  be- 
reicherten  grch.  u.  oriental.  Traditionen  auf. 
Im  Verlaufe  eines  komplizierten  Prozesses 
wurden  solche  Handzeichen  zu  graph.  Zei- 
chen  fixiert  u.  in  die  ekphonet.  ->  Notation 
u.  das  umfangreiche  Repertoire  der  Neu- 
men  aufgenommen.  Die  spatbyz.  Musik  ver- 
stand  vom  14./15.  Jh.  ab  unter  Ch.  ein  unter 
westl.  EinfluB  entstandenes  Notationssy- 
stem  von  etwa  38  Zeichen,  mit  denen  auch 
unterschiedl.  Zeitdauer  u.  zahlreiche  Nuan- 
cen  des  musikal.  Ausdrucks  angegeben  wer- 

den  konnten. - »  auch  Kirchenmusik,  — s 

Neumen. 

Lit.:  Goar,  352;  Palikarova  -  Verdeil,  83,  87,  190, 
208-209;  Wellesz,  287  f.;  Werner,  107-1 09;  MGG  5, 
1443-1460;  H.  Hucke,  Die  Ch.  u.  die  Entstehung 
der  Neumenschrift,  Die  Musikforschung  32,  1979, 
1-16;  E.  Tonceva,  Neuentdeckte  Abschriften  des 
cheironont.  Lehrgesanges  des  Johannes  Kukuze- 
les,  Actes  XIVe  Congr.  Intern.  Etudes  Byz.  Buca- 
rest  1971,3,  Bucaresl  1976,  579-588;  A.  Hermann, 
Mit  der  Hand  singen,  Jahrb.  Antike  u.  Christen- 
tum  1,  1958;  Joh.  v.  Gardner,  Gesang  der  russ.- 
orth.  Kirche  bis  zur  Mitte  des  17.  Jh.,  Wiesbaden 
1983,  Reg.;  LexMA  2, 1789. 

Cheirothesie  (grch.  cheirothesia,  f.,  ‘Hand- 
auflegung’,  auch  sphragis,  f.,  ‘Siegel’,  probo¬ 
le,  f.;  russ.  rukovozlozenie,  n.;  lat.  promotio, 
L).  Der  Gestus  der  Handauflegung  ist  als 


magischer  u.  zugleich  rechtsverbindl.  Akt 
alien  Hochreligionen  bekannt.  Die  Wurzel 
dieser  Vorstellung  auch  im  friihen  Christen- 
tum  ist  in  der  Bedeutung  der  Hand  als  Ver- 
mittler  (Transformator)  einer  numinosen 
Kraft  zu  sehen.  Damit  ist  die  Handaufle¬ 
gung  zugleich  ein  Gestus  u.  ein  Symbol.  Das 
orth.  Kirchenrecht  versteht  unter  Ch.  im  en- 
geren  Sinne  die  Weihe  der  niederen  Weihe- 
grade.  Die  Ch.  ist  aber  auch  konstitutiver 
Akt  der  eigentl.  Priesterweihe,  der  Cheiro¬ 
tonie,  geblieben.  Auch  bei  einer  Reihe  an- 
derer  Weihen  u.  bei  der  Spendung  der  Sa- 
kramente  ist  die  Ch.  als  Rechtsakt  wirksam. 
In  fruhbyz.  Zeit  war  sie  mit  der  Tonsur  ver- 
bunden. 

Lit.:  Beck,  Reg.;  Ch.;  J.  Behm,  Die  Handaufle¬ 
gung  im  Urchristentum,  Leipzig  1911;  G.  Delling, 
Der  Gottesdienst  im  NT,  Berlin  1952,  Reg.: 
Handauflegung;  A.  A.  Dmitrievskij,  Stavlennik, 
Kiev  1904;  P.  E.  Elderenbosch,  De  oplegging  der 
Handens,  ‘s  Gravenhage  1953;  Feine,  Reg.:  Ch.; 
Fendt,  Reg.:  Handauflegung;  Goar,  194-207;  E. 
Lohse,  Die  Ordination  im  Spatjudentum  u.  im 
NT,  Gottingen  1951;  J.  Neumann,  Salbung  u. 
Handauflegung  als  Heilszeichen  u.  Rechtsakt, 
Wahrheit  u.  Verkiindigung.  M.  Schmaus  zuin  70. 
Geburtstag,  2.  Bd.,  Paderbom  1967, 1419-1444;  A. 
Neselovskij.  Ciny  chirotesij  i  chirotonii,  Kamenec 
Podolsk  1906;  M.  A.  Siotis,  Die  klass.  u.  die 
christl.  Cheirotonie  in  ihrem  Verhaltnis,  Athen 
1951;  LexMA  4,  1893-1894  (Handauflegung).  -  S. 
auch  Lit.  zu  Cheirotonie. 

Cheirotonie  (grch.  cheirotonia,  f.,  'Handaus- 
streckung';  russ.  rukopolozenie,  n.,  chiroto- 
nisanie,  n.,  chirotonija,  f.),  in  der  Ostkirche 
die  Ordination  der  3  hoheren  Weihegrade; 
Bischof,  Priester,  Diakon.  Die  Ch.  wird  zu 
den  7  Sakramenten  gezahlt.  Im  profanen 
Bereich  bezeichnete  sie  das  Erheben  der 
Hand  (— »  auch  Gestik)  bei  der  Wahl  eines 
Beamten  in  der  Volksversammlung  u.  die 
damit  verbundene  Amtseinsetzung.  In  die¬ 
ser  Bedeutung  ist  das  Verb  cheirotonein 
auch  im  NT  bekannt  (2.  Kor.  8, 19;  Apg.  14, 
23).  In  dem  altesten  Denkmal  des  Kirchen- 
rechts,  der  Did  ache  (uni  100),  wird  Ch.  fur 
die  Einsetzung  des  Bischofs  u.  des  Diakons 
durch  die  Gemeinde  gebraucht. 

In  der  weiteren  Geschichte  der  Ch.  ent- 
wickelte  sich  die  Bischofsweihe  zu  einem 
immer  komplexeren  Gebilde.  Zu  ihren  kon- 
stitutiven  Elementen  gehorten  die  Handauf¬ 
legung  (od.  nur  -berilhrung,  lat.  manibus  ca¬ 
put  tangere)  durch  die  Mitbischofe  (die  heu- 
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te  dem  Metropoliten  assistieren),  die  als  Ch. 
bezeichnete  Wahl,  die  Akklamation  durch 
das  Kirchenvolk  sowie  die  Ubeneichung 
der  Bischofsinsignien.  Die  Myronsalbung 
erscheint  zunachst  im  Westen,  im  MA  dann 
auch  im  Osten.  Die  4.  Okumen.  Synode  von 
Chalcedon  451  unterschied  zwischen  der 
Ch.  u.  der  Cheirothesie,  der  Weihung  der 
niederen  Grade  durch  Handauflegung.  Be- 
reits  in  der  Kirchenordnung  Hippolyts  von 
Rom  (3.  Jh.,  — >  Kirchenrecht)  ist  ausgespro- 
chen,  daB  der  Bischof,  obwohl  selbst  der 
Ch.  bediirftig,  als  deren  Spender  die  Hierar- 
chie  der  Kirche  standig  erneuert  u.  durch 
die  Eucharisde,  die  er  unmittelbar  nach  der 
Ch.  halt,  als  Stellvertreter  Christi  die  Ge- 
meinschaft  (grch.  koinonia)  stiftet.  Daraus 
ergeben  sich  die  bischdfl.  Amtsvollmachten 
(->  unter  Bischof). 

Wie  die  Taufe  ist  die  Ch.  irreversibel  (nicht 
wiederholbar).  Der  Cheirotonierte  kann 
menials  -  unabhangig  davon,  welchem  der 
hoheren  Weihegrade  er  angehort  -  auf  eige- 
nen  EntschluB  aus  dem  Amte  scheiden. 
Sein  Rechtsstatus  kann  nur  durch  Abset- 
zung,  Streichung  aus  den  Listen  der  Cheiro- 
tonierten  u.  Zuriiekversetzung  in  den  Laien- 
stand  (Laisierung,  — »  auch  Epitimien),  bei 
Schwerverbrechen  (einschlieBlich  der  Zu- 
gehorigkeit  zu  einer  Haresie)  auch  durch 
das  Anathema  annulieTt  werden.  Die  aus 
der  Bischofsordfnation  abgeleitete  Ch.  von 
Priester  u.  Diakon  erfolgt  wie  diese  am  Al¬ 
tar,  nur  zu  einem  anderen  Zeitpunkt  inner- 
halb  der  Liturgie.  Der  Bischof  selbst  hat  vor 
der  Ch.  die  Stufen  des  Presbyteriats  u.  Dia- 
konats  zu  durchlaufen.  Trotz  der  3  Stufen 
der  hoheren  Weihegrade  wird  die  Ch.  als  ei- 
ne  Einheit  verstanden.  Der  von  der  Alten 
Kirche  geforderte  Zblibat  konnte  im  Osten 
nur  beim  Bischof  strikt  durchgesetzt  wer¬ 
den.  Im  Diakonat  u.  Presbyteriat  behalt  die 
vor  der  Ch.  erfolgte  kirchl.  EheschlieBung 
bis  heute  kirchenrechtl.  Giiltigkeit.  Die  Or¬ 
dination  eines  Patriarchen  ist  keine  „hohe- 
re“  Ch.,  sondem  ist  nur  mit  einer  ausge- 
dehnteren  Jurisdiktion  verbunden. 

Die  Darstellung  der  Ch.  in  der  ostkirchl. 
Kunst  ist  selten.  Zu  den  wenigen  bekannten 
Beispielen  gehort  die  Ikonographie  des  Le- 
bens  des  hi.  Nikolaus  (— >  unter  Heiligenver- 
ehrung). 

Lit.:  Anonymus,  Les  Ordinations  dans  le  Rite  By- 
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zantin  selon  les  Livies  Liturgiques  Paleoslaves, 
Irenikon  6,  1929,  76-97;  deis.,  La  Consecration 
Episcopale  dans  le  Rite  Byzantin  ...,  Irdnikon  7, 
1930,  276-308;  Beck,  Reg.:  Ch.;  B.  Botte,  Etudes 
sur  le  Sacrament  de  l’Ordre,  Paris  1957;  I.-H.  Dal- 
mais,  Die  Liturgie  der  Ostkirche,  Aschaffenburg 
1960,  93-102;  F.  X.  Funk,  Die  Bischofswahl  im 
christi  Altertum  u.  im  Anfang  des  MA,  Kirchen- 
geschichll.  Abh.  u.  Untersuchungen,  1.  Bd.,  Pa- 
derborn  1897,  23-39;  Goar,  208-261;  Handbuch  2, 
1 1-18;  J.  M.  Hanssens,  La  Forme  dans  les  Ordina¬ 
tions  Sacerdotales  du  Rite  Grec,  Gregorianum  5, 
Rom  1924, 208-277;  6, 1925, 41-70;  ders.,  Les  Orai 
sons  Sacramentelles  des  Ordinations  Orientates, 
OrChrPer  18,  1952,  297-318;  Heiler,  179  184;  La 
Pnere1,  367-396;  Milasch,  §  74-78;  Onasch,  Kon- 
fessionskunde,  187-192;  Archimandrit  Pierre 
(L'Huillier),  La  Plurality  des  Consecrations  dans 
les  Chirotonies  Episcopales,  Messager  42-43, 
1963,  97-111;  J.  Zhishman,  Die  Synoden  u.  die 
Episkopalamter  in  der  morgenlSnd.  Kirche,  Wien 
1 807.  -  S.  auch  Lit.  zu  Cheirothesie. 

Cherubimhymnus  (grch.  cherub ikos  hym- 
nos,  m.,  cherubikon,  n.;  russ.  cheruvimskaja 
pesn,  f.),  feierlicher,  wahrend  des  GroBen  — » 
Einzugs  gesungener  Hymnus.  Die  Melodie 
richtet  sich  nach  den  8  Kirchentonen  (— > 
Oktoechos).  Der  Ch.  wird  vom  Chor  in  2 
Teilen  gesungen  u.  mit  einem  dreimaligen 
Halleluja  abgeschlossen.  Wahrenddessen 
spricht  der  Priester  ein  langeres  Gebet.  Da- 
nach  rezitiert  er  dreimal  den  ersten  Teil,  der 
Diakon  dreimal  den  zweiten  Teil  des  Hym¬ 
nus.  Der  Ch.  ist  nach  dem  Text  des  ersten 
Teils  benannt  („die  wir  die  Cherubim  auf 
myst.  Weise  abbilden  Er  bereitet  die 
Glaubigen  auf  den  Einzug  des  leidenden, 
sterbenden  u.  verklart  triumphierenden 
Christus  vor,  der  abbildhaft  im  Einzug  der 
noch  nicht  konsekrierten  (verwandelten) 
Gaben  geschieht.  Der  Ch.,  ein  Mass.  Bei- 
spiel  der  friihen  byz.  Mystagogie,  wurde  574 
in  die  Liturgie  eingefiihrt.  Vorher  wurde 
sehr  wahrscheinlich  der  „Konig  der  Ehren“ 
(grch.  basileus  tes  doxes),  d,  h.  Ps.  24  gesun¬ 
gen.  Bei  der  Nachtwache  (Vigil)  am  Kar- 
samstag,  am  Grtindonnerstag  u.  in  der  Li¬ 
turgie  der  vorgeweihten  Gaben  wird  der 
Normaltext  durch  andere  Texte  ersetzt,  von 
denen  der  der  Karsamstagsvigil  aus  der  Ba- 
siliusliturgie  sehr  lang  u.  in  seinem  Kern 
wohl  der  alteste  ist.  Er  stellt  eine  umfangrei- 
che  christologisch-heilsgeschichtl.  Entfal- 
tung  von  Ps.  24,  7  dar.  -  Zur  ikonograph. 
Darstellung  des  Ch.  — >  unter  Bildpro- 
gramm. 

Texte:  s.  Anhang  Nr.  5. 


Lit.:  A.  Baumstark,  Der  Ch.  u.  seine  Parallelen. 
Eine  Gattung  friihchristl.  MeBgesange  des  Mor- 
genlandes,  Mtinster  1911;  D.  Conomos,  Byzantine 
Trishagia  and  Cherubika.  A  Study  of  the  late  By¬ 
zantine  Liturgical  Chant,  Thessalonich  1974; 
Hanssens,  Nr.  1097,  1113-1115;  Onasch,  Konfes- 
sionskunde,  115  f.,  189  f.;  P.  Simii,  Ein  osterl.  che¬ 
rub.  Hymnus,  BZS  30,  1969,  11-18;  Wellesz,  166; 
Schulz,  Die  byz.  Liturgie,  Reg.  II  B;  R.F.  Taft, 
The  Great  Entrance.  A  History  of  the  Transfer  of 
Gifts  and  other  Preanaphoral  Rites  of  the  Liturgy 
of  St.  John  Chrysostom,  Roma  1975  (OrChrAnal, 
200);  Basileios  (Archim.),  Chant  d’Entre,  Genf 
1980;  N.K.  Morau,  the  musical  „Gestaltnng“  of 
the  Great  Entrance  Ceremony,  JOB  28, 1979, 167 
bis  193;  K.Ch.  Felmy,  „Die  wir  die  Cherubim  ge- 
heimnisvoll  darstellen“.  Zu  einer  Ikone  aus  der 
Stroganov  Residenz  Sol’vycegodsk,  Hermeneia  6, 
1990,  191-199;  ders..  Die  Gregorios-Auslegung 
der  Gotti.  Liturgie  in  der  russ.  Kirchenmalerei, 
Hermeneia  4,  1988,  87-91,  —  S.  auch  Lit.  zu  Basili- 
usliturgie,  Chrysostomusliturgie. 

Chomonie  (russ.  chomonija,  L,  chomovoe 
penie,  n.),  eine  besondere  Erscheinung  in 
der  russ.  Kirchenmusik  des  17.  Jh.,  bei  der 
es  um  die  Losung  eines  phonet.  Problems 
ging.  Nach  dem  Gesetz  der  Strukturentspre- 
chung  von  SilbenfluB  u.  Melodie  in  dem 
klass.  byz.-slav.  einstimmigen  Kirchenge- 
sang  wurden  die  Halbvokale  des  Alt[kir- 
chenjslavischen  (— »  unter  Sprachen)  wie  je- 
der  andere  Vokal  mit  einem  Notations- 
zeichen  (->  Neumen)  versehen.  Im  Laufe 
des  12.  Jh.  gingen  die  Halbvokale  verloren, 
an  ihre  Stelle  traten  in  betonter  Position  die 
„Vollvokale“  o,  u,  e.  Da  die  Vokale  in  un- 
betonter  Position  weiterhin  mit  einem  No- 
tationszeichen  versehen  blieben,  sang  man 
auch  hier  die  „Vollvokale'‘.  Auf  diese  Wei- 
se  entstanden  auf  -cho,  -mo  und  anderes  en- 
digende  „Wortungeheuer“,  die  den  Begriff 
der  Ch.  pragten.  Im  17.  Jh.  ioste  eine  Kom- 
mission  bedeutender  Musiktheoretiker  u. 
-praktiker  das  Problem,  doch  hielten  die 
Altglaubigen  an  der  Ch.  fest.  Schliefllich 
verbot  die  Synode  von  1666/1667  die  Ch.  u. 
fiihrte  den  „novyj  istinnorecnyj  raspev“,  den 
neuen  Gesangsstil  mit  richtiger  Aussprache, 
ein,  der  bis  heute  giiltig  ist. 

Lit.:  E.  Koschmieder,  Die  altesten  Novgoroder 
Hirmologienfragmente,  1.  Bd.,  Mtinchen  1955;  V. 
M.  Metallov,  Oferk  Istorii  Pravoslavnogo  Cerko 
vnogo  Penija,  Moskau  1914,  53  f.;  B.  A.  Uspen- 
skij,  Archaideskaja  Sistema  Cerkovnoslavjansko- 
go  Proiznosenija,  Moskau  1968;  Joh.  v.  Gardner, 
Gesang  der  russ.-orth.  Kirche  bis  zur  Mitte  des  17. 
Jh.,  Wiesbaden  1983,  Reg.  -  S.  auch  Lit.  zu  Kir¬ 
chenmusik. 


Chor  (grch.  choros,  m.;  russ.  lik,  m.,  pevcie, 
m.  plur.,  seltener  kliros,  m.  [eigentl.  ‘Stan- 
dort  des  Ch.s’]).  In  der  Alten  Kirche  wurde 
der  Kirchengesang  von  der  Gemeinde  aus- 
gefiihrt,  bei  Wechselgesangen  von  ihr  u. 
dem  Klerus.  Die  Einstimmigkeit  gait  schon 
bei  Ignatius  von  Antiochien  (gest.  nach  110) 
als  Ausdruck  der  Einheit  der  Gemeinde. 
Mit  der  Herausbildung  der  Hierarchie  u. 
spater  einer  byz.  Kultusasthetik  wurde  der 
Ch.  notwendig;  sein  Gesang  wurde  von 
Pseudodionysius  vom  Areopag  (— »  My- 
stagogie)  als  das  materiell-sinnl.  Echo  (grch. 
apechema,  — »  auch  unter  Oktoechos)  der 
unsinnl.  Engelchore  gedeutet.  Der  Ch.  wur¬ 
de,  bei  zunehmender  Passivitat  der  Gemein¬ 
de  wahrend  der  Liturgie,  ausschlieBlich  von 
Mitgliedern  des  Klerus  besetzt.  Auf  seine 
immer  differenzierter  werdende  Struktur 
nahmen  die  fur  den  Kaiserkult  u.  fiir  den 
Gesang  an  den  Bischofskirchen  notwendi- 
gen  Scholae  cantorum  (lat.)  groBen  EinfluB. 
Der  Ch.  wurde  -  u.  ist  es  heute  noch  -  in  2 
Unterchore  geteilt.  Jeder  von  ihnen  wurde 
von  einem  Domesticus  (lat.;  russ.  demestik) 
geleitet,  die  beide  dem  Protopsaltes  (grch.) 
unterstanden,  einem  Solisten,  der  die  Ein- 
satze  einschlieBlich  der  Psaimodie  intonier- 
te.  Er  stand  im  allgemeinen  zwischen  den 
Choren,  in  groBen  Kirchen  auch  auf  dem 
Ambon.  Diese  Ch. -Letter  trugen  in  Byzanz 
weifle  Tuniken  u.  schiffchcnformigc  Kopf- 
bedeckungen. 

Welch  wichtige  Aufgaben  dem  Ch.  zufallen, 
wird  u.  a.  daraus  ersichtlich,  daB  bis  heute 
die  Orgel  im  orth.  Gottesdienst  verboten  ist. 
Zu  den  beriihmtesten  Choren  der  Ostkirche 
gehorten  der  Ch.  des  Okumen.  Patriarchen 
in  Konstantinopel,  der  in  byz.  Zeit  u.  da- 
nach  auch  die  Tradition  der  kaiserl.  Hofmu- 
sik  pflegte,  u.  der  Ch.  des  Metropoliten  bzw. 
(nach  1589)  des  Patriarchen  von  Moskau 
(die  patriargei  pen  die  d'jaki).  Aus  ihm  ging 
nach  Aufhebung  des  Patriarchats  1721  der 
Moskauer  Synodal-Ch.  hervor,  wahrend  aus 
der  Zarenschola  (den  gosudarevi  pevcie 
d’jaki)  spater  die  „Peterburgskaja  pridvor- 
naja  pevieskaja  kapella “  entstand,  deren  be- 
kanntester  Diligent  im  19.  Jh.  Bortnjanskij 
gewesen  ist.  Daneben  gab  es  noch  Chore 
bedeutender  Kloster  od.  Bischofssitze; 
in  RuBland  war  der  Novgoroder  Kathe- 
dralchor  fiir  die  Geschichte  der  altruss. 
Kirchenmusik  von  besonderer  Wichtigkeit. 
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Chorschranken 


-  In  der  Neuzeit  machte  die  seit  dem  16.  Jh. 
aufkommende  Mehrstimmigkeit  des  Ge- 
sanges  die  Aufnahme  von  Frauen  u.  Laien 
(mit  Ausnahme  der  Klosterchore)  not- 
wendig. 

Lit.:  J.  v.  Gardner,  Stilist.  Richtungen  im  russ.  li- 
turg.  Ch.-Gesang,  OstKSt  11, 1962, 161-182;  ders., 
Drei  Typen  des  russ.  Kirchengesanges,  OstKSt  6, 
1957,  251-267;  ders.,  Gemischte  Chore  in  der  Li- 
turgie  der  russ.  orth.  Kirche,  OstKSt  22,  1973,  44 
bis  54;  J.  Handschin,  Das  Zeremonienwerk  Kai¬ 
sers  Konstantin  u.  die  sangbare  Dichtung,  Bern 
1942;  Jungmann  1,  164  f.;  Wellesz,  102-104;  MGG 
2,  1230-1239;  LexMA  2,  1892-1894  (Chorus).  -  S. 
auch  Lit.  zu  Kirchenmusik,  Orge!. 

Chorschranken  — >  Cancelli 

Chrisma  —>  unter  Myron 

Chiistusbilder.  Unter  Ch.n  werden  hier 
nicht  die  szenenreichen  Darstellungen  des 
Festzyklus  (— »  auch  Dodekaortion)  od.  das 
Christusportrat,  sondern  das  autonome,  sich 
durch  streng  formalisierte  Gestik  u.  Mimik 
auszeichnende  Chris  tusbild  u.  einige  seiner 
Mischtypen  verstanden. 

(1)  Der  Pantokrator  (grch.,  ‘Allherrscher’; 
russ.  pantokrator,  vsederzitel';  vgl.  Taf.  15); 
Auf  den  Gottestitel  der  Septuaginta  (des 
grch.  AT)  zuriickgehend,  von  der  Offb.  (z. 
B.  1,  8;  4,  8;  15,  3;  21,  22)  u.  den  Kirchenvd- 
tern  christoiogisch  verstanden,  wird  dieser 
Typus  zum  erstenmal  in  der  Himmelfahrt  u. 
der  Kreuzigung  Christi  des  Rabulaskodex 
(->  unter  Bibelillustration)  von  586  fafibar; 
er  entspricht  auch  der  polit.  Christologie 
des  Justinian.  Zeitalters.  Seinem  ideellen 
Gehalt  nach  setzt  er  sich  als  Allerhalter, 
Allgegenwartiger  u.  vor  aliem  als  Allerloser 
vom  hellenist.  Kosmokrator  (grch.  kosmo - 
krator,  ‘Weltenherrscher’)  u.  der  gleichna- 
migen  Titulatur  des  Kaiserkultes  bewulJt  ab. 
Das  Grundschema  biidete  sich  endgiiltig 
nach  dem  Biiderstreit  {—>  unter  Bild)  her- 
aus:  mannl.  Antlitz,  Segensgestus  der  rech- 
ten  Hand,  in  der  Linken  offenes  od.  ge- 
schlossenes  Bibelbuch;  das  Haupthaar  in 
der  Mitte  gescheitelt  u.  in  den  Nacken  fal- 
lend,  runder  od.  langl.  Backen-  u.  Kinnbart, 
selten  in  Halbfigur,  Biiste  bevorzugt.  Unter- 
typen  des  Pantokrators  sind  (a)  der  Wohlta- 
ter  (grch.  euergetes;  russ.  dobrodetel’),  (b) 
der  Erloser  (grch.  so  ter;  russ.  spas,  spasitel’, 
vgl.  Taf.  13  u.  Abb.),  (c)  der  Lebensspender 
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(grch.  zoodotes;  russ.  ziznopodatel’,  Abb.), 
(d)  der  Menschenliebende  (grch.  philan¬ 
thropes;  russ.  celovekoljubec),  (e)  der  See- 
lenretter  (grch.  psychosoter;  russ.  dusespasi- 
tel’.  Abb.).  Die  russ.  Erloserbilder  tragen  oft 
Beinamen  wie  „Zorniges  Auge“  (russ.  spas 
jaroe  oko;  vgl.  Taf.  14  u.  Abb.),  „Nasser 
Bart“  (russ.  mokraja  boroda;  vgl.  Taf.  12  u. 
Abb.),  „Goldene  Haare“  (russ.  zlatye  vlasy ) 
u.  a.  Auf  dem  geoffneten  Bibelbuch  finden 
sich  als  Texte  Matth.  11,  28;  25,  34;  Joh.  8, 
12;  10,  9.  Der  Pantokrator  erscheint  aueh  in 
der  Ikonographie  des  Lebenszyklus  Christi 
u.  vor  allem  auf  der  Deesis  u.  dem  Jiingsten 
Gericht.  Die  Menschwerdung  versinn- 
bildlichend,  wurde  er  zum  Zentrum  des 
Bildprogramms.  -  (2)  Nicht  zuletzt  als  Ant- 
wort  auf  antiklerikale  u.  antieucharist.  Be- 
wegungen  (Bogomilen,  unter  Haresie) 
breitete  sich  im  14./15.  Jh.  vom  Balkan  bis 
nach  RuBland  der  Typus  „Christus  als  Ho- 
herpriester“  (grch.  megas  archiereus;  russ. 
velikij  archierej)  aus  (—>  auch  Bischof).  Die 
Darstellung  Christi  mit  den  Bischofsinsigni- 
en  findet  sich  in  der  russ.  Ikonen-  u.  Monu- 
mentalmalerei  des  17.  u.  18,  Jh.  haufiger. 
Nach  dem  Dreifigurenbild  der  Deesis  rich- 
tet  sich  der  „Konig  der  Konige'1  (russ.  car 
carem),  Christus  als  Bischof  zwischen  der 
als  Braut  wiedergegebenen  Gottesmutter  u. 
Johannes  dem  Taufer  (vgl.  Ps.  45, 10).  Selte- 
ner  ist  der  reduzierte  Typ  des  zelebrieren- 
den  Christus  mit  dem  Kelch  aus  der  Apo- 
stelkommunion.  -  (3)  Aus  dem  friihbyz. 
Emmanuelbild  (Pkt.  4)  entstanden  ist  der 
Typ  des  „Alten  der  Tage“  (grch.  palaios  ton 
hemeron;  russ.  vetchij  detimi,  Abb.),  dessen 
Darstellung  sich  nach  Daniel  7,  9  richtet. 
Wegen  seines  trinitatstheolog.  Gehalts  (Joh. 
6,  15.30)  wurde  dieser  Typ  von  anderen 
Bildthemen,  vor  allem  von  anthropomor- 
phen  (menschengestaltigen)  Darstellungen 
der  Dreieinigkeit  u.  von  der  Verklindigung 
der  Gottesmutter,  (Ibernommen,  wo  er  die 
-»  Hand  Gottes  ersetzt.  -  (4)  Liegt  beim 
Pantokrator  die  Betonung  auf  der  Wesens- 
gleichheit  zwischen  Gottvater  u.  Gottsohn, 
so  beim  Typ  des  „Emmanuel“  (Taf.  16)  auf 
der  Besonderheit  des  praexistenten  u.  zu- 
gleich  Mensch  werdenden  Logos.  Seine  iko- 
nograph.  Charakteristika  sind  nach  Jes.  7, 
14;  9,  5-6;  Matth.  1,  23  folgende:  ein  Rnabe 
mit  hoher,  gebuckelter  Stirn,  kurzem,  im 
Nacken  gerolltem  Haupthaar,  Segensgestus 


Christ  usbildcr 


u.  Kodex,  unkind!  Ernst  im  Ausdruck.  In 
einem  Medaillon  (Clipeus)  erscheint  der 
Emmanuel  auf  Gottesmutterbildern  vom 
Typ  der  Platytera,  als  Ganzfigur  (manchmal 
mit  Ziigen  des  Pantokrators)  sehr  selten  im 
Leibe  Mariens  auf  der  Verkiindigung  der 
Gottesmutter.  Auf  die  Entstehung  des 
..Emmanuel"  u.  des  ..Aiten  der  Tage“  (s. 
oben)  hat  die  Topik  des  ..Kindgreises" 
(grch.  paidariogeron)  eingewirkt,  die  auch 
in  den  Apokryphen  u.  in  der  Gnosis  zu  fin- 
den  ist.  -  (5)  Nach  les.  9,  6  (Septuaginta- 
text),  Maleachi  3,  1,  nach  der  Auslegung 
von  Hab.  2,  1  durch  Gregor  von  Nazianz 
(gest.  390)  u.  nach  der  4.  Ode  des  GroBen 
— »  Kanons  richtet  sich  die  Komposition  des 
..Engels  des  GroBen  Rates"  (grch.  megales 
bules  angelos;  russ.  angel  velikogo  soveta; 
vgl.  Abb.  S.  76).  Sie  breitet  sich  vom  9.  Jh. 
an  liber  den  Balkan  aus,  im  12.  Jh.  gehdrt 
sie  bei  Serben  u.  Bulgaren  zum  festen  Be- 
stand:  Ein  jugendlicher,  mit  mSchtigen  Flii- 
geln  ausgestatteter  Christus-Engel,  die 
Rechte  zum  GruB  od.  Befehl  ausgestreckt, 
in  der  Linken  Kreuz  u.  Buchrolle  mit  dem 
erwahnten  Hymnentext,  zeigt  Wundmale  an 
Handen  u.  FtiBen.  Bei  diesem  Motiv  ist  eine 
antiharetische  (antibogomilische)  Tendenz 
(-»  Haresie,  — >  Engel)  erkennbar.  Unter  an- 
deren  Darstellungen  Christi  als  Engel  ist  die 
->  ..Weisheit  Gottes"  (Taf.  80)  mit  einem 
komplizierten  Bedeutungsgehalt  zu  nennen. 
-  (6)  In  den  Bereich  des  Symbols  od.  der 
Allegorie  gehoren  eine  Reihe  von  Ch.n  aus 
dem  16./17.  Jh.,  die  nicht  mehr  zum  eigent- 
lich  autonomen  Typus  zu  zahlen  sind.  Zu 
nennen  waren  hier:  (a)  das  ..Nichtschlafen- 
de  Auge"  (russ.  nedremannoe  oko\  grch. 
anapeson,  ‘der  Liegende’):  Ein  jugendl.  Em¬ 
manuel  ruht  mit  offenen  Augen  auf  einem 
Lager.  Das  Motiv  spielt  auf  das  Lowen- 
gleichnis  des  friihchristl.  Physiologos  an 
(der  schlafende  Lowe  behalt  die  Augen  of¬ 
ten,  so  wie  der  Mensch  Christus  im  Kreuze- 
stod  ruht,  wahrend  seine  Gottheit  wacht). 
Die  Komposition  erscheint  bereits  im  12. 
Jh.  in  der  Miniaturmalerei  des  Berges 
Athos  (->  unter  Kloster).  Vom  14.  Jh.  ab  . 
wird  das  Personal  u.  der  Motivschatz  erwei- 
tert:  Christus  od.  auch  Engel  halten  Lanze, 
Ysop  u.  Schwamm  aus  der  Kreuzigungssze- 
ne,  neben  David  u.  Salomo  kann  auch  die 
Gottesmutter  u.  ein  den  Emmanuel  facheln- 
der  Erzengel  auftreten.  Manchmal  spielt  die 


Szene  in  einem  Paradiesesgarten.  (b)  In  ei- 
nigen  Ziigen  dem  westl.  „Schmerzensmann“ 
vergleichbar,  aber  doch  eine  typisch  byz. 
Komposition  ist  die  „AuBerste  Erniedri- 
gung“  (grch.  akra  tapeinosis),  auch  als  „Ko- 
nig  der  Ehren"  (grch.  basileus  tes  doxes; 
russ.  car  slavy)  bezeichnet:  Christus  mit  un- 
bekleidetem  Oberkorper  in  einem  Sarko- 
phag,  mit  gekreuzten  Armen,  Wundmalen 
an  den  Handen,  geneigtem  od.  aufgerichte- 
tem  Haupt.  Dieser  Typ  ist  auf  dem  Balkan  — 
im  13.  Jh.  entstanden.  Spater  wurde  er  im 
Personalhestand  erweitert.  Auf  die  Gottes¬ 
mutter  u.  Johannes  den  Theologen,  wie  der 
Evangelist  im  Osten  genannt  wird,  als  Be- 
gleitperson  reduziert,  heiBt  dieses  Christus- 
bild  in  der  russ.  Kirchenmalerei  ..Mutter, 
weine  nicht"  (ne  rydaj  mene  mati).  Wahr- 
scheinlich  haben  ein  Stillgebet  zum  Cheru- 
bimhymnus,  ein  Gottesmutterhymnus  (— > 
Theotokion)  u.  Phil.  2,  4-11,  die  Kompositi¬ 
on  literarisch  beeinfluBt,  wahrend  gedank- 
lich  die  Darstellung  der  Kreuzanbetung  ein¬ 
gewirkt  haben  mag.  -  (7)  Eine  Gruppe  von 
Ch.n  fur  sich  bilden  Darstellungen,  die  auf 
eucharist.  Legenden  reflektieren  (— >  auch 
Eucharistie,  — »  Liturgie).  Dazu  gehoren:  (a) 
der  nach  dem  liturg.  Akt  des  Brotbrechens 
benannte  Bildtypus  des  Melismos  (grch., 
‘der  Zerteilte’;  vgl.  die  Abb.)  od.  auch  Am- 
nos  (grch.,‘Opferlamm’):  Das  Christuskind 
(manchmal  mit  Bart  wiedergegeben)  wird 
auf  der  liturg.  Schtissel,  der  Patene,  liegend 
dargestellt,  von  Engeln  als  himml.  Diako- 
nen  mit  Fachern  in  den  Handen  umgeben; 

(b)  die  Darstellung,  die  die  Schlachtung 
(Opferung)  des  Lammes  in  der  Vormesse 
(der  Prothesis)  versinnbildlicht:  Ein  Bischof 
vollzieht  die  Schlachtung  am'  Kind,  od.  (c) 
dieses  steht  aufrecht  auf  dem  Altar  unter  ei¬ 
nem  Ciborium,  Literarisches  Vorbild  sind 
Legenden,  nach  denen  ein  Sarazene  der 
Schlachtung  eines  Kindes  zuschaut  u.  glau- 
big  wird,  od.  (im  Westen  verbreitet)  ein  un- 
glaubiger  Priester  durch  dasselbe  Erlebnis 
zum  Glauben  kommt;  auch  die  Vision  Pe¬ 
ters  von  Alexandrien  aus  dem  10.  Jh.,  der 
ein  Kind  in  derselben  Situation  mit  einem 
zerrissenen  Kleid  schaut.  In  der  russ.  Male- 
rei  wurden  diese  Bildthemen  vom  16.  Jh.  ab 
gem  mit  anderen,  etwa  mit  der  Darstellung 
des  Hymnus  ->  Eingeborener  Sohn  od.  des 
Cherubimhymnus  zu  einem  eucharist.  Lehr- 
u.  Schaubild  vereinigt.  In  nicht  wenigen  die- 
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Christusbilder: 

Der  Zerteilte  (— >  Schlachtung  [Opferung]  Engel  des  GroBen  Rales  (oben) 

des  Lammes)  (unten) 


(rechts) 

1  Erloser  -  2  Erloser  mit  dem  nassen  Bart  - 
3  Christus  der  Seelenretter  - 
4  „Alter  der  Tage“  - 
5  Erloser  mit  dem  zornigen  Auge  - 
6  Erloser  -  7  Christus  der  Lebensspender 
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ser  Falle  haben  wir  es  mit  Reaktionen  der 
Kirche  auf  bestimmte  antieucharist.  Bewe- 
gungen  der  jeweiligen  Epochen  zu  tun,  - 
Taf.  12-16;  Abb. 

Lit:  C.  Capizzi,  PANTOKRATOR,  Rom  1964;  E, 
v.  Dobschtitz,  Ch.,  Leipzig  1899;  R.  Erni,  Das 
Christusbild  der  Ostkirche,  Luzern  u.  Stuttgart 
1963;  U.  Fabricius,  Jesus  Christus,  Recklinghau¬ 
sen  1957;  F.  Gerke,  Christus  in  der  spatantiken 
Plastik,  Mainz  19483;  A.  Grillmeier,  Der  Logos 
am  Kreuz,  Miinchen  1956;  J.  Kollwitz,  Das  Chri¬ 
stusbild  des  diitten  Jh.,  Munster  (West!)  1953;  N. 
P.  Kondakov,  Ikonografija  Gospoda  Nasego  Iisu- 
sa  Christa,  S.  Peterburg  1905;  Lazarev,  Reg,:  Chri¬ 
stos;  ders.,  Russkaja  Srednevekovaja  Zivopis, 
Moskau  1970,  Reg.:  Christos,  Ne  ridaj  mene  mati; 
J.  Meyendorff,  L'Iconographie  de  la  Sagesse  Divi¬ 
ne  dans  la  Tradition  Byzantine,  Ders.,  Byzantine 
Hesychasm,  London  1974,  Nr.  XVI;  W,  Meers- 
mann,  Der  Schmerzensmann,  Diisseldorf  1962;  S. 
Der  Nersessian,  Notes  sur  quelques  images  se 
rattachants  au  Thbme  du  Christ  Ange,  CAr  13, 
1962,  209-216;  Ouspensky  -  Lossky,  69-77;  H. 
PreuO,  Das  Bild  Christ)  im  Wandel  der  Zeiten, 
Leipzig  19344;  ders.,  Das  ostkirchl.  Christusbild, 
MUnchen  1965;  Rothemund,  205-214;  J.  Sauer, 
Die  altesten  Ch.,  Berlin  1920;  H.  G.  Thiimmel, 
Kaiserbild  u.  Christusikone,  BZS  39, 1978, 196  bis 
206;  W.  J.  A.  Visser,  Die  Entwicklung  des  Chri- 
stusbildes  in  Literalur  u.  Kunst  in  der  friilichristl. 
u.  friihbyz.  Kunst,  Diss.  Bonn  1934;  Weitzmann, 
Reg.:  Christ;  K.  Wessel,  Das  Bild  des  Pantokra- 
tors,  POLY CHRONION,  Fs.  F.  Dolger,  Heidel¬ 
berg  1966,  521-538;  J.M.  Mathews,  The  Byz.  Use 
of  Pantokrator,  OrChrPer  44,  1 978,  442-462;  Ch. 
Walter,  Art  and  Ritual  of  the  Byz.  Church,  Lon¬ 
don  1982,  Reg.:  Christ;  LChl  1,  355-399;  LdK 
1(1987),  839-841;  LexMA  5,  360-364  (Jesus  Chn- 
stus);  RBK 1, 966-1047. 

Christusmonogramm,  auch  Chrismon 
(grch.,  n.)  od.  Christogramm,  Zusammenfti- 
gung  (Ligatur)  der  ersten  Buchstaben  des 
grch.  Namens  Christi  (CHRISTOS),  Chi  u. 
Rho,  zu  einem  emblemat.  Zeichen  od.  Mo- 
nogramm  (grch.).  Das  Ch.  gewann  durch 
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die  Propagierung  Konstantins  I.  nach  dem 
Sieg  an  der  Miv.  Brtlcke  312  als  Siegeszei- 
chen  (grch.  tropaion)  in  der  Alien  Kirche 
grofle  Bedeutung  u.  erscheint  auf  Gegen- 


standen  aller  Art  (Figur  1),  in  Verbindung 
mit  dem  Kreuz  (2,  3)  und  schlieBlich  (4)  in 
Verbindung  mit  Alpha  und  Omega  (-»  A 
und  O)  sowie  in  anderen  Ligaturkombina- 
tionen. 

Im  Bildprogramm  der  Alten  Kirche  u.  der 
friihbyz.  Epoche  hat  es  seinen  Platz  in  der 
Kuppel,  wird  aber  in  mittelbyz.  Zeit  vorn 
Pantokrator  (->  unter  Christusbilder)  ver- 
drangt.  Vom  Ch.  zu  unterscheiden  sind  die 
christi.  — >  KUrzungen  des  Namens  Christi. 

Lit.:  E.  Dinkier,  Signum  Crucis,  Tilbingen  1967, 
Reg.:  Chi-Rho-Monogramm;  V.  Gardthausen, 
Das  alte  Monogramm,  Leipzig  1924  (Stuttgart 
1966);  M.  Sulzberger,  Le  Symbole  de  la  Crois  et 
les  Monogrammes  de  Jesus,  Llittich  1926;  LChl  1, 
456-458;  LexMA  2,  1943-1945;  LdK  1(1987),  844; 
RBK  1,  1047-1050. 

Christ  usportrat.  Ein  authent.  Ch.  ist  nicht 
tiberliefert.  Deshalb  hat  sich  die  Legende 
dieses  Gegenstandes  angenommen  u.  eine 
Reihe  von  „Ch.s“  hervorgebracht.  Zu  ihnen 
gehort  die  Acheiropoietos,  das  Ch.  des  Lu¬ 
kas  in  der  Vatikan.  Bibliothek,  der  Volto 
Santo  in  Lucca  (auch  als  hi.  Kummernis  be- 
kannt),  das  Veronikabild  im  Petersdom  zu 
Rom  u.  das  Turiner  Leichentuch.  Von  ihnen 
heben  sich  die  Idealbilder  Christi  in  der 
Kunst  der  Katakomben  u.  auf  fruhchristl. 
Sarkophagen  ab.  Sie  sind  reprasentativen 
Charakters  u.  zeigen  deshalb  die  Gestalt  des 
Heilsbringers  Christus  als  Idealportrat  nach 
dem  Vorbild  antiker  Richter-  u.  Philoso- 
phenbilder.  -  Taf.  11. 

Lit.:  G.  Stuhlfauth,  Die  „altesten  Poitrats"  Christi 
u.  der  Apostel,  Berlin  1918;  O.  Thulin,  Das  Chri¬ 
stusbild  der  Katakombenzeit,  Berlin  1954.  -  S. 
auch  Lit.  zu  Christusbilder. 

Christussymbole.  Die  Alte  Kirche  kannte 
eine  Reihe  von  Symbolen,  die  sie  mit  der 
Person  Christi  verband.  Zu  ihnen  gehorte  z. 
B.  das  Licht.  Weitere  Ch.  waren  der  Fisch 
(doppelsinnig  der  Frosch),  der  Gute  ->  Hir- 
te,  das  Lamm  Gottes  u.  das  Kreuz.  Auch 
das  Christusmonogramm  darf  als  Christus- 
symbol  verstanden  werden.  Wahrend  ab- 
strakte  Bildformeln  wie  die  Thronbereitung 
(->  Hetoimasia)  erhalten  blieben,  verbot 
das  Quinisextum  von  692  (— >  unter  Syn- 
oden)  ftir  den  byz.  Bereich  die  symbol.  Wie 
dergabe  Christi  als  Lamm  u.  gebot  die  Dar- 
stellung  „nach  seinem  menschl.  Bilde“.  Da- 


78 


Clavi 


mit  verschwanden  die  Ch.  (mit  Ausnahme 
des  Kreuzes)  zunehmend  aus  der  mittel-  bis 
spatbyz.  Kunst,  um  mehr  od.  weniger  figu- 
rativen  Kompositionen  Platz  zu  machen,  die 
durch  die  ostl.  Mystagogie  angeregt  waren. 

Lit.:  M.  Lurker  (Hg.),  Worterbuch  der  Symbolik, 
Stuttgart  1983,  122-125;  LexMA  2,  1947-1948; 
RBK  1,1051-1055. 

Chronologie  -»  unter  Zeitrechnung 

Chrysographie  (grch.  chrysographia,  f.;  russ. 
pozolota,  f.),  Goldmalerei,  bestimmte  Tech- 
nik  des  Auflegens  von  Gold  auf  Hinter- 
grund  u.  Gegenstande  (z.  B.  auf  den  Nim¬ 
bus);  Einen  Spezialfall  der  Ch.  stellt  der  As¬ 
sist  dar.  Die  Ch.  fand  Verwendung  in  der 
Ikonen-,  Miniatur-  u.  Monumentalmalerei. 
Gena  tie  Anweisungen  ilber  die  Technik  u. 
die  Anwendung  der  Ch.  sind  in  den  Maler- 
biichern  zu  finden.  ->  auch  Perspektive. 

Lit:  Onasch,  Ikonenmalerei,  57  f.,  93;  D.  A.  Ro- 
vinskij,  Obozrenie  Ikonopisanija  v  Rossi  do  konca 
XVII  veka,  Moskau  1903,  72-77,  111;  Ju.G.  Bob¬ 
rov,  Istorija  Restavracii  Drevnerusskoj  Zivopisi, 
Leningrad  1987;  A.  Heuser,  Ikonenmalerei  heute, 
Recklinghausen  1988;  K.F.J.  Berger,  Traditionelle 
u.  neue  Vergoldungstechniken  fiir  Ikonen,  T.  Ill, 
Hermeneia  4.  Jg.,  1988,  148-152;  LdK  1(1987), 
845-846. 

Chrysostomusliturgie.  Eine  personl.  Urhe- 
berschaft  des  Patriarchen  von  Konstantino- 
pel  Johannes  Chrysostomus  (gest.  407)  an 
diesem  Formular  der  orth.  Liturgie  laBt  sich 
nicht  nachweisen.  Das  alteste  Euchologion 
vom  Ende  des  8.  Jh.  ftthrt  nur  einige  Gebete 
unter  seinem  Namen.  Sehr  wahrscheinlich 
ist  der  Kern  der  Ch.  in  Antiochien  entstan- 
den,  das  sehr  alte  liturg.  Traditionen  besaB 
u.  wo  Johannes  Chrysostomus  als  berfihm- 
ter  Prediger  tatig  gewesen  ist  (-»  auch  Ho- 
milie).  In  Konstantinopel  wurde  es  umgear- 
beitet,  ohne  daB  auch  hier  der  Anteil  des 
Chrysostomus  bekannt  ware.  Im  5.  u.  6.  Jh. 
wurde  die  Ch.  um  den  Hymnus  auf  den 
dreieinigen  Gott  (-»  Trishagion),  den  Che- 
rubimhymnus,  den  Hymnus  — >  Eingebore- 
ner  Sohn  u.  das  Glaubensbekenntnis  (nach 
einigen  Forschern  auch  um  den  liturg.  Akt 
des  Zeon)  bereichert.  Die  zweite  Entwick- 
lungsphase  ist  nach  dem  Bilderstrei(  (->  un¬ 
ter  Bild)  mit  der  Ausbildung  der  Vormesse 
(-»  Prothesis)  sowie  verschiedenen  Ande- 


rungen  im  Ablauf  der  Liturgie  anzusetzen. 
Wegen  ihrer  verbal tnismabig  kurzen  Form 
wurde  die  Ch.  gegenilber  der  Basiliuslitur- 
gie  vielfach  bevorzugt;  schlieBlich  wurde  sie 
an  alien  Tagen  des  Kirchenjahres,  mit  Aus¬ 
nahme  der  dem  alteren  Formular  reservier- 
ten  Tage,  gefeiert. 

Texte:  s.  Anhang  Nr.  4;  9;  11;  13;  24,  1;  29. 

Lit:  CHRYSOSTOMIKA,  Rom  1908;  H.  Eng- 
berding.  Die  Angleichung  der  byz.  Ch.  an  die  Ba- 
siliusiiturgie,  OstKSt  13, 1964, 105-122;  Fendt,  246 
bis  253;  Georgievskij;  Hanssens,  Nr.  1491-1492, 
1517;  C.  Kucharek,  The  Byzantine-Slav  Liturgy  of 
St.  John  Chrysostom.  Its  Origin  and  Evolution, 
Allendale  (N.  J.)  1971;  N.  Krasnosel’cev,  Materia- 
ly  dlja  Istorii  Cinoposledovanija  Liturgii  Sv.  Ioan¬ 
na  Zlatoustnogo,  Kazan  1889;  A.  Raes,  L’Authen- 
licite  de  la  Liturgie  de  S.  Jean  Chrysostome, 
OrChrPer  24,  1958,  5-16;  G.  Wagner,  Der  Ur- 
sprung  der  Ch.,  Munster  (West!.)  1973;  Schulz, 
Die  byz.  Liturgie;  ders.,  Handbuch  Ostk.kunde 
Bd.  II,  ptisseldorf  1971;  F.  v.  Lilienfeld,  Die  Gott- 
liche  Liturgie  des  hi.  Johannes  Chrysostomus  mit 
den  besonderen  Gebeten  der  Basiliusliturgie  im 
Anhang,  H.A.,  B.C.,  Erlangen  1979.  -  Texte: 
Brightman,  309-344,  353-399;  Die  Gotti.  Liturgie 
unseres  hi.  Vaters  Johannes  Chrysostomos,  Leip¬ 
zig  1976;  LexMA  2,  2053-2054.  -  S.  auch  Lit.  zu 
Liturgie. 

Ciborium  (lat.,  n.,  von  grch.  kiborion,  n., 
‘Fruchtgehause’,  ‘Becher’),  ein  im  Gegen- 
satz  zum  Baldachin  aus  festem  Material 
(Holz,  Stein  od.  Metall)  bestehender  Auf- 
bau,  der  auf  Saulen  od.  Pfeilcm  eine  biswei- 
len  von  einem  Pyramidendach  verkleidete 
Kuppel  tragt.  In  der  Antike  u.  im  Christen- 
tum  wird  der  Altar  mit  einem  C.  iiberdeckt. 
Bereits  in  altoriental.  Zeit  ist  das  C.  ilber 
dem  Herrscherthron  bekannt  u.  wurde  vom 
byz.  Kaiserkult  ubernommen.  Es  gait  als 
Sinnbild  des  von  der  Sonne  beherrschten 
Himmels.  In  der  Kunst  der  Alien  Kirche 
wurde  Christus  als  „Sonne  der  Gerechtig- 
keit“  das  C,  zugesprochen,  z.  B.  in  der  Dar- 
stellung  der  Apostelkommunion  od.  auf  der 
Thronbereitung  (-»  Hetoimasia).  In  kirchl. 
Raumen  fand  es  fiber  dem  Taufbecken  des 
Baptisteriums  Aufstellung,  im  Kirchenbau 
fiber  hi.  Orten,  z.  B.  bei  der  Memoria  eines 
Heiligen  od.  fiber  dem  hi.  Grabe  in  Jerusa¬ 
lem. 

Lit:  s.  Baldachin,  Kuppel. 

Clavi  (lat.,  m.  plur.),  vom  Halse  bis  zum 
Saum  des  antiken  Gewandes  (lat.  tunica) 
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reichende,  parallel  laufende  Streifen  von 
unterschiedl.  Breile  u.  Farbe  als  Abzeichen 
des  kaiserl.  Hofstaates.  In  der  christl.  Kunst 
wurden  sie  frlih  als  Herrschaftsattribut  auf 
Christus  ilbertragen  u.  zieren  auf  zahlrei- 
chen  Darstellungen  sein  Gewand. 

Clipeus  (lat.,  m.,  ‘gewolbter  Schild’),  eine 
Art  von  Medallion  mit  dem  Bildnis  eines 
Veistorbenen  (lat.  imago  clipeata).  Solche 
Ahnenbilder  stellten  die  Rdrner  in  eigens 
dazu  bestimmten  Zimmern,  den  Alae  (lat.) 
auf.  Sie  dienten  auch  der  Apotheose  (Ver- 
gottlichung)  von  Kaisern  u.  Helden.  Von 
der  christl.  Kunst  tibemommen  wurde  der 
C.  vor  allem  bei  der  Darstellung  des  kindl. 
Christus  (Emmanuel,  — >  Christusbilder)  auf 
Gottesmutterbildern,  so  bei  der  Nikopoi'ia 
u.  der  Platytera  (— »  Gottesmutterbilder  [II, 
2]).  Ebenso  erscheint  er  auf  friihen  Apostel- 
bildern.  Der  Ubergang  zur  Aureole  ist  oft 
ftieBend;  er  deutet  den  imperialen  Symbol- 
gehalt  des  C.  an. 

Lit.:  J.  Bolten,  Die  imago  clipeata,  Paderborn 
1937;  Grabar,  Iconoclasme,  Reg.:  Christ,  Imago 
clipeata;  J.  M.  Toynbee,  Roman  Medaillons,  New 
York  1944;  Wellen,  183-186;  LdK  2(1989),  8;  Lex 
MA  2, 2162-2163;  RBK  3, 353-369. 

Coemeterialkirche,  Kirche,  die  auf  einem 
Friedhof  <—>  Coemeterium)  steht.  Im  Un- 
terschied  zur  Memoria  (die  Grenzen  sind  al- 
lerdings  oft  flicBend)  besitzt  die  C.  einen 
Altar,  unter  dem  sich  die  Confessio  mit  den 
Reliquien  befindet.  Das  bedeutet,  daG  in 
der  C.  regelmaBig  Liturgie  gehalten  wird, 
sie  hat  auch  einen  eigenen  Klerus.  Ahnlich 
wie  in  den  Katakomben  pflegten  die  Chri 
sten  in  solchen  Kirchen  ihre  Graber  anzule- 
gen,  um  in  der  Nahe  der  Heiligengraber  zu 
ruhen.  Im  allgemeinen  war  die  C.  in  der  Al- 
ten  Kirche  eine  basilikaahnl.  Hallenkirche. 
Vor  allem  in  groGen  Wallfahrtsorten  befan- 
den  sich  in  der  Nahe  der  C.  oft  Gasthauser 
(grch.  xenodochia)  u.  andere  dem  Pilgerver- 
kehr  dienende  Gebaude;  auch  Werkstatten 
fur  die  Herstellung  von  Ampullen,  Eulogien 
u.  anderen  Devotionalien  wurden  hier  er- 
richtet.  In  byz.  Zeit  stand  eine  groBe  Zahl 
von  C.n  unter  der  Obhut  des  Monchtums. 

Lit.:  B.  Rotting,  Der  fiuhehristl.  Reliqienkult  u. 
die  Bestattung  im  Kirchengebaude,  Kohl  1965; 
LdK  2(1989),  16.  -  S.  auch  Lit.  zu  Coemeterium. 
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Coemeterium  (lat.,  n.,  von  grch.  koimeteri- 
on,  n.,  ‘Ruhestatte’;  russ.  kladbisce,  n.),  Be- 
grabnisplatz,  der  im  allgemeinen  oberir- 
disch  (lat.  sub  divo,  ‘unter  freiem  Himmel’) 
angelegt  war,  aber  auch  die  Katakomben 
bezeichnen  konnte. 

1.  Die  Rechtsgrundlage  sowohl  fur  die  ober- 
irdische  wie  firr  die  unterird.  Anlage  be- 
stand  im  Ankauf  eines  Platzes  (lat.  area);  er 
konnte  von  jedem  rom.  Btirger  erworben 
werden  u.  stand  dann  unter  dem  Schutz  des 
rom.  Bestattungsrechts,  ebenso  wie  die  Be- 
stattungskollegien,  die  fiir  alle  Angelegen- 
heiten  des  Begrabnisscs  und  des  C.s  zustan- 
dig  waren.  Einem  dieser  offentlich  aner- 
kannten  Kollegien  (lat.  collegium  funerale) 
muflte  man  bei  Erwerb  des  Begrabnisplat- 
zes  beitreten.  Der  Schutz  wurde  auch  in 
Verfolgungszeiten  nicht  aufgehoben.  Diese 
Rechtsvoraussetzungen  fiir  die  christl.  Ge- 
meinde  Roms  genutzt  u.  ausgebaut  zu  ha- 
ben  ist  das  Verdienst  des  Papstes  Kallistos 
(Calixtus  I.,  gest.  222).  Die  Selbstverwal- 
tung  des  C.s  ermoglichte  es  den  Armen  u. 
Sklaven  der  Gemeinde,  dem  stadt.  Massen- 
grab  (lat.  commune  sepulcrum)  zu  entgehen 
u.  auf  den  christl.  Friedhofen  beigesetzt  zu 
werden.  Sie  machte  auch  die  Mitgliedschaft 
in  einem  nichtchristl.  Funeralkollegium 
unnotig.  Anhangern  einer  Haresie  war  es 
nach  den  Statuten  nicht  moglich,  einen  Be- 
grabnisplatz  zu  erwerben. 

2.  Zum  Personal  eines  C.s  gehorte  der  (an- 
fangs  wohl  als  Privatunternehmer  arbeiten- 
de)  Totengraber  (lat.  fossor),  der  die  Grab- 
platze,  auch  in  den  Katakomben,  verkaufte. 
Bei  Ubernahme  der  Funeralkollegien  durch 
die  Diakone  u.  schlieBlich  durch  die  Priester 
organisierten  sich  die  Fossoren  zu  eigenen, 
der  Kirche  unterstellten  u.  von  der  Gemein¬ 
de  bezahlten  Kollegien.  Mit  eigenen  Werk¬ 
statten  (lat.  officinae )  entwickelten  sie  sich 
zur  Zeit  lustinians  (gest.  565)  zu  wirtschaft- 
lich  betriebenen  Bestattungsvereinen,  de- 
nen  kleinere  Kollegien  unterstanden.  AuBer 
dem  Totengraber  gehorte  zu  einem  C.  noch 
der  Grabwachter  (lat.  custos  sepulcri;  grch. 
topophylax).  Besondere  Bedeutung  besaB 
das  Amt  des  Wachters  einer  Gedachtnis- 
statte,  der  Memoria  (lat.  custos  martyrum, 
cubicularius,  aeditus),  das  schon  friih  einem 
Diakon  ubertragen  wurde. 

3.  Das  C.  bestand  aus  dem  Grabbau  inmit¬ 
ten  eines  als  Paradies  verstandenen,  oft  um- 
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fangreichen  Gartens,  dem  Wachhaus  (lat. 
custodia)  u.  einigen  ftir  die  Pflege  des  Gar¬ 
tens  notwendigen  Nebengebauden.  Fur  die 
Erinnerungsmahlzeiten  (lat.  refrigeria)  hat 
es  wohl  eine  vom  Grab  etwas  entfernter  ge- 
legene  Versammlungsstatte  (lat.  triclia)  ge- 
geben.  Neben  Grabbauten  (Mausoleen)  gab 
es  auch  einfache,  ebenfalls  Coemeterien  ge- 
nannte  Erdgraber,  die  mit  Ziegeln  bedeckt 
waren  (lat.  sepulcri  campana),  u.  Sarkopha- 
ge.  Wahrend  im  alien  Rom  die  Anlage  eines 
C.s  nur  auflerhalb  der  Stadtmauern  (lat.  ex¬ 
tra  muros)  gestattet  war,  gab  es  sie  seit  An- 
fang  des  7.  Jh.  auch  in  der  Stadt  selbst  ( intra 
muros),  vor  allern,  urn  sie  vor  Grabfrevel 
(lat.  piacula),  zu  bewahren. 

4.  Nach  orth.  Kirchenrecht  gehort  der 
Friedhof  mit  seiner  Weihe  zu  den  hi.  Orten 
(grch.  hieroi  topoi ),  die  unter  dem  Schutze 
des  Kirchenrechts  stehen.  In  altkirchl.  u. 
byz.  Zeit  gehorte  das  C.  zu  den  S  fatten  des 
Asyls. 

Lit.:  Dassmann,  9-25;  J.  G.  Davies,  La  Vie  Quoti- 
dienne  des  premiers  Chretiens,  Neuch&tel  -  Paris 
1956,  117-142;  Eisenhofer  1,  335-342;  H.  Giilzow, 
Christentum  u.  Sklaverei  in  den  ersten  Jh.,  Bonn 


1969,  Reg.:  C.;  E.  Kirschbaum,  Die  Graber  der 
Apostelfttrslen,  St.  Peter  u.  St.  Paul  in  Rom,  Leip¬ 
zig  19742;  Kotting,  Reg.;  Milasch,  §  174;  H.  v. 
Schoenebeck,  Altchristl.  Grabdenkmaler  u.  antike 
Grabbrauche,  ARW  34,  1937,  60-80;  F.  d.  Vis- 
scher,  Le  Droit  des  Tombaux  Romains,  Mailand 
1963;  LdK  2(1989),  597-599;  LexMA  4,  923-929 
(Friedhof).  - S.  auch  Lit.  zu  Katakomben. 

Colobium,  1.  armelloses  Untergewand  (lat. 
tunica)  der  Frau;  2.  — »  Kolobion. 

Complet,  Completorium  — »  Nachtgottes- 
dienst 

Confessio  (lat.,  f.,  ‘Bekenntnis’,  synonym 
mit  lat.  martyrium),  Anlage  zur  Herstellung 
einer  rauml.  u.  ideellen  Verbindung  zwi- 
schen  Altar  und  Martyrergrab  (lat.  locus  in¬ 
ter  altare  et  sepulcrum,  — >  Coemeterialkir- 
che).  Die  C.  lag  unter  dem  Altar  u.  hatte 
denselben  Umfang  wie  dieser.  Vor  dem 
Grab  befand  sich  eine  Mauer  mit  einem 
Fensterchen  (lat.  fenestella).  Durch  dieses 
Fenster  konnte  der  Besucher  das  Grab  an- 
schauen  u.  es  mittels  eines  Tuches  (— >  Bran- 
deum)  berUhren.  Vor  dem  Martyrergrab 
wurde  in  der  C.  ein  zweiter  Altar  angelegt. 
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Damian 

Auf  diese  Weise  konnte  der  Pilgerstrom  ge- 
regelt  u.  das  Grab  unter  standiger  Aufsicht 
gehalten  werden.  Die  ideelle  Verbindung 
zum  Altar  ilber  dem  Grabe  bestand  in  der 
tagl.  Liturgie.  Die  C.  stellt  die  Vorform  der 
westl.  Krypten  dar.  Als  es  im  Laufe  der  Zeit 
keine  echten  Coemeterialkirchen  mehr  gab, 
wurden  im  Westen  u.  Osten  die  Reliquien 
im  Altar  deponiert.  Im  Osten  werden  sie 
auBerdem  in  das  Antimensium  (-»  unter 
Altardecken)  eingenaht.  -  Abb. 

Lit.:  F.  Wiegand,  Mensa  u.  C.,  2  Bde.,  Miinchen 
1906,  Leipzig  1912;  E.  Kirschbaum,  Die  Graber 
der  Apostelfttrsten  St.  Peter  u.  St.  Paul  in  Rom, 
Leipzig  19742,  Reg.:  C.;  LdK  2(1989),  23;  LexMA 
2, 128-129.  -  S.  auch  Lit.  zu  Kirchenbau. 


D 

Damian  — »  unter  Heiligenverehrung,  — » 
auch  Heiligenbilder 

Darbringung  (grch.  anaphora,  f.,  prosphora, 
f.;  lat.  oblatio,  f.;  russ.  prinosenie,  n.),  1.  im 
weiteren  Sinn  die  D.  von  Gebeten,  Hym- 
nen,  Lesungen,  Weihrauch  u.  a.  durch  Ge- 
meinde  u.  Klerus  als  Dank  filr  das  Golga- 
thaopfer  Christi.  In  diesem  Sinne  wird  die 
ganze  Liturgie  als  D.  verstanden  (->  auch 
unter  Anaphora).  Ebenso  gehort  dazu  die 
karitative  Tatigkeit  der  Gemeinde. 

2.  In  einem  engeren  Sinne  bedeutet  D.,  ent- 
sprechend  dem  Begriff  der  Oblation  in  der 
rom.  Messe,  den  GroBen  — >  Einzug  mit  den 
hi.  Gaben  unter  Absingen  des  Cherubim- 
hymnus,  Urspriinglich  handelte  es  sich  bei 
diesem  Ritus  um  die  D.  der  von  der  Ge¬ 
meinde  gestifteten  Naturalgaben  fur  die  Eu- 
charistie  durch  die  Diakone  an  den  Bischof, 
der  sie  auf  den  Altar  legte  (-»  auch  Prothe¬ 
sis).  Mit  der  Ablosung  der  Naturalgaben 
durch  die  Geldkollekte  entfiel  der  Oblati- 
onsgang  der  Gemeinde,  wahrend  aus  der 
Prozession  der  Diakone  im  Sinne  der  byz. 
Mystagogie  der  erwahnte  GroBe  Einzug 
wurde. 

Lit.:  K.  Gamber,  Missa  Romensis,  Regensburg 
1970,  176-183;  Jungmann  2,  3-125;  Handbuch  1, 
273  f.  -  S.  auch  Lit.  zu  Anaphora,  Liturgie. 

Darstellung  Jesu  im  Tempel  (grch.  hypa- 
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panle,  f.;  russ.  sretenie,  n.,  ‘Begegnung’  [mit 
Symeon]).  -  1.  Grundlagen  filr  dieses  Fest 
sind  die  Berichte  in  Luk.  2,  22-39  u.  in  den 
Apokryphen  (Pseudomatth.  15).  Bereits 
Ende  des  4.  Jh.  schildert  die  Pilgerin  Egeria 
die  Hypapante  als  Jerusalemer  Lokalfest, 
das,  wahrscheinlich  am  14.  Febr.,  den  Ab- 
schluB  des  40tagigen  Fastens  nach  dem  Fest 
der  Epiphanie  (lat.  sane  quadragesimae  de 
epiphanie)  bildete.  die  D.  J.  i.  T.  wurde  „mit 
groBer  Freude  wie  das  Osterfest“  (lat.  cum 
summa  laetitia  ac  si  per  pascha)  begangen. 
Nach  anderen  Quellen  scheint  das  Fest  in 
unmittelbarer  Nahe  von  Epiphanie  (am  5. 
Jan.?)  gefeiert  worden  zu  sein.  Wahrend  ei- 
ner  Pest  wurde  auf  Anordnung  des  Kaisers 
Justinian  am  2.  Febr.  542  eine  Prozession 
gehalten.  Als  bei  den  Kamevalsumziigen 
der  Brumalien,  der  rom.  Feiern  zur  Winter- 
sonnenwende,  der  Kaiser  Mauritius  dffent- 
lich  verhohnt  wurde,  fand  ebenfalls  am  2. 
Febr.  unter  Teilnahme  des  barfiiBigen  Kai¬ 
sers  eine  Prozession  statt.  Im  Westen  war 
der  situationsmilitante  „Sitz  im  Leben“ 
durch  den  Gegensatz  zu  den  nichtchristl. 
Lupercalia  (lat.)  am  14.  Febr.  u.  zum  Am- 
burbium  (lat.)  mit  ihren  Fruchtbarkeitsriten 
u.  Karnevalsumzugen  gegeben.  Gegen  sie 
schritt  der  Papst  Gelasius  494  durch  Prozes- 
sionen  ein,  bei  denen  die  Christen  Lichter  u. 
dunkle  Gewander  zu  tragen  hatten.  Diese 
Litania  (lat.;  —>  unter  Litanei)  bewegte  sich 
nach  S.  Maria  Maggiore.  Daraus  wird,  ne- 
ben  dem  alten  BuBcharakter  des  Festes, 
sein  mariolog.  Verstandnis  in  der  kath.  Kir- 
che  deutlich  (lat.  purificatio,  ‘Reinigung 
Maria’;  dt.  Maria  LichtmeB).  Erst  1960 
wurde  der  urspriingl.  Sinngehalt  als  Herrn- 
fest  wiederhergestellt.  Der  Herkunftsort  der 
Lichterprozession,  ob  Rom  od.  Jerusalem, 
ist  umstritten.  Jedenfalls  wmde  das  Fest  seit 
dem  6.  Jh.  in  beiden  Kirchen  am  2.  Febr.  be¬ 
gangen. 

Fin  die  Ostkirche  gehort  die  D.  J.  i.  T.  zu 
den  wichtigen,  den  Heilsplan  Gottes  in 
Christus  darstellenden  Festen.  Es  ist  des- 
halb  mit  einer  Ganznachtfeier  (grch.  panny- 
chis)  ausgezeichnet,  die  Abendgottesdienst 
u.  Nachtwache  zusammenfaBt.  Die  AT-Le- 
sungen  (2.  Mose  13, 1-16;  3.  Mose  12;  Jes.  6, 
1-12;  Jes.  19,  1.3.4.5-6.12.16.19-21)  stellen 
der  Gemeinde  die  Vor-Bilder  (grch.  typoi) 
des  Alten  Bundes  for  den  Neuen  Bund  vor. 
Unter  Beachtung  des  Zusammenfalls  (Ko- 
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inzidenz)  von  GroBer  — >  Fastenzeit  u.  dem 
Fest  der  D.  J.  i.  T.,  der  durch  das  Typikon 
geregelt  wird  (— >  auch  VerkUndigung  der 
Gottesmutter),  kommt  im  Morgengottes- 
dienst  nach  der  Lesung  von  Luk.  2,  25-32 
ein  Vollkanon  des  Kosmas  von  Majum  (8. 
Jh.)  zum  Vortrag,  in  dem  das  Mysterium 
der  Inkarnation  u.  das  Verhaltnis  des  Chri- 
stus  als  Kind  u.  Erloser  (ein  beliebtes  Motiv 
in  der  Ikonenmalerei)  in  immer  neuen 
Wendungen  behandelt  wird.  Nach  der  9. 
Ode  werden  die  Lichter  angeztindet.  Zur 
Liturgie  werden  Hebr.  7,  7-17  u.  Luk.  2,  22 
bis  40  gelesen.  Auf  das  Fest  folgt  eine  Ok- 
tav,  die  bei  Zusammenfall  (Koinzidenz)  xnit 
der  Vorfastenzeit  (-»  auch  unter  Fastenzei- 
ten)  auf  4  Tage  od.  auch  auf  einen  Tag  ver- 
kiirzt  werden  kann.  Im  Osten  bestimmt  der 
Gegensatz  zum  Karnevalstreiben  auBerhalb 
der  Kirche  (— >  auch  Butterwoche)  diesen 
Abschnitt  des  Kirchenjahres. 

2.  Die  ai teste  Darstellung  des  Festes  auf  ei- 
nem  Mosaik  am  Triumphbogen  von  S.  Ma¬ 
ria  Maggiore  in  Rom  (um  440,  vgl.  Pkt.  1) 
fUhrt  in  die  Zeit  der  abklingenden  Ausein- 
andersetzungen  mit  den  Lupercaiia  nach 
dem  Verbot  der  nichtchristl.  Kulte  im  Jahre 
392.  Dieses  Mosaik,  ein  Reprasentationsbild 
im  Vollsinne  des  Wortes,  zeigt  die  Repra- 
sentation  Christi  vor  seinem  Volk  u.  vor  den 
nichtchristl.  Volkern.  Das  christianisierte 
Rom  empfangt  Christus  als  „Erhalter  der 
hi.  Stadt“  (lat.  conservator  urbis),  mit  dem 
das  „Neue  Zeitalter“  (lat.  saeculum  novum) 
anbricht.  Maria  mit  dem  Kind  wird  durch 
eine  Gruppe  (Joseph,  ein  Engel  u.  Flanna) 
von  Symeon  getrennt,  der  mit  verhtillten 
Handen  (— >  auch  Gestus)  heranschreitet. 
Die  Ikonographie  des  Ostens  setzt  erst  mit 
dem  8.  Jh.  ein  u.  betont  die  Hypapante,  die 
Begegnung  Christi  mit  Symeon  u.  Hanna, 
indem  sie  sich  auf  die  Hymnentexte  des  2. 
Febr.  stutzt.  In  der  ietzten  der  byz.  — >  Re- 
naissancen  wird  das  Szenarium  bewegter. 
Manche  Darstellungen  zeigen  Einfliisse  der 
Beschneidung  Christi  (Abwendung  des  Kin- 
des?).  Nicht  selten  erhalten  sie  Zilge  des 
Genrebildes.  Manchmal  wird  Symeon  iso- 
liert  als  Brustbild  mit  dem  Kinde  auf  dem 
Arm  wiedergegeben.  Dabei  ist  oft  die,  aus 
den  Festhymnen  stammende  Bezeichnung 
Symeons  als  „der,  der  Gott  empfangt11 
(greh.  theodochos;  russ.  bogopriimec)  anzu- 
treffen.  -  Taf.  17, 68. 


Lit.:  Bludau,  89-93;  Handbuch  2,  290-291;  V.  Iva¬ 
nov,  Ikona  „Sretenija  Gospodnja",  ZMP  1976,  2, 
16-18;  Kellner,  132-134;  Nilles  1,  91-93;  Onasch, 
Weihnachtsfest,  67-69;  Pokrovskij,  101-112;  Schil¬ 
ler  1,  100-104;  D.  C.  Shorr,  The  Iconographical 
Development  of  the  Representation  in  the  Temp¬ 
le,  ArtB  28,  1946,  17-32;  V.  Talin,  Sretenie  Gos- 
podne,  Istorija  prazdnika  i  ego  smysl,  ZMP  1967, 
2,  68-71;  Ouspensky  -  Lossky,  171  f.;  Wellen,  101 
bis  109;  LChl  1,  473-477;  LdK  2(1989),  81-82 
(Darbringung  im  Tempel);  LexMA  5,  1151-1153 
(Kindheitsgeschichte  Jesu  I,  II);  RBK  1,  1134  bis 
1145. 

Decken,  liturgische.  Im  orth.  Gottesdienst 
werden  folgende  D.  verwendet;  (1)  die  „er- 
ste  Decke11  (greh.  proton  kalymma,  diskoka- 
lymma;  russ.  malyj  vozduch)  zum  Bedecken 
der  Abendmahlsschilssel,  der  Patene;  (2) 
die  „zweite  Decke“  (greh.  deuteron  kalym¬ 
ma;  russ.  wie  oben,  fur  beide  auch  russ.  po- 
krovey)  fiir  den  Kelch  u.  schlieBIich  (3)  fur 
Schussel  und  Kelch  die  „dritte  Decke11 
(greh.  triton  kalymma,  auch  aer,  ‘Luft’, 
nephele,  ‘Wolke’,  anotaton  peplon,  ‘obere 
Decke’,  mega  eilimmenon;  russ.  bol’soj 
vozduch). 

Bei  der  Patene  liegt  die  Decke  auf  dem 
Asteriskos,  dem  „Stem“  (-»  unter  Altar- 
gerate).  Die  D.  liegen  auf  dem  Riistaltar, 
der  Prothesis,  dessen  Entstehung  mit  der 
gleichnamigen  Vormesse  verbunden  ist.  Im 
8.  Jh.  war  das  Diskokalymma  bereits  be- 
kannt,  ebenso  der  Aer.  Im  Zusammenhang 
mit  der  byz.  Mystagogie  wurde  das  erstere 
als  SchweiBtuch  Christi,  der  letztere  als 
Stein  am  Grabe  gedeutet.  Oftmals  reich  u. 
kostbar  gestickt,  gehoren  die  l.n  D,  in  den 
Bereich  der  sakralen  Textilien.  Eine  Decke 
mit  besonderer  gottesdienstl.  Funktion  (am 

Karfreitag)  ist  der  — >  Epitaphios. - >  auch 

unter  Velum.  -  Vgl.  die  Abb.  S.  25. 

Lit.:  F.  Dblger,  Die  zwei  byz.  „Fahnen“  im  Hal- 
berstadter  Domschatz,  Deis.,  Byzanz  u.  die 
Europ.  Staatenwelt,  Ettal  1953,  116-127;  R.  Eng- 
dahl,  Beitr.  zur  Kenntnis  der  byz.  Liturgie,  Berlin 
1908;  Goar,  105,  Nr.  51;  Hanssens,  Nr.  818-828; 
LexMA  3, 619  (Decke  2D). 

Deesis  (greh.,  f.;  russ.  deisus,  m.,  ‘Fiirbitte’, 
‘Gebet’),  lormeihaft-emblemat.  Dreifigu- 
renbild  (greh.  trimorphon,  triprosopos,  pa- 
rastasis). 

1.  Mit  D.  bezeichnet  man  die  Darstellung 
des  thronenden  Christus  mit  einem  offenen 
od.  geschlossenen  Bibelbuch,  zu  seiner 
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Rechten  die  Gottesmutter,  zu  seiner  Linken 
Johannes  der  Taufer,  beide  im  Gestus  der 
FUrbitte  (lat.  intercessio).  Dieses  Dreifigu- 
renbild  wird  auch  „Kleine  D.“  genannt-  Nur 
sie  erhielt  im  Bildprogramm  der  Kirchen,  in 
der  Apsis,  vorubergehend  einen  Platz. 

2.  Die  „Gro8e  D.“  ist  um  die  Erzengel 
Michael  u.  Gabriel,  die  Apostel  Petrus  u. 
Paulus  sowie  um  die  Liturgen  Basilius  u. 
Chrysostomus  erweitert,  die  sich  -  ebenfalls 
im  Furbitt-Gestus  -  an  Maria  u.  Johannes 
anschlieBen.  Die  GroBe  D.  besitzt  auf  der 
Bilderwand  (nicht  im  Bildprogramm)  zen- 
trale  Position  u.  erscheint  auch  in  der  hof. 
Kleinkunst  als  autonome  Darstellung. 

Die  Wurzel  der  D.  ist  in  dem  schon  fur  das 
6.  Jh.  nachweisbaren  Interzessionsgedanken 
zu  suchen,  der  mit  der  Gottesmutter  u.  dem 
Vorlaufer  Johannes  verbunden  wird.  Er  be- 
stimmte  die  Wandlung  der  trimorphen 
(dreifigurigen)  Komposition  vom  reinen 
Reprasentationsbild  vor  dem  Bilderstreit 
(— >  unter  Bild)  zum  Ftirbittenbild  der  mit- 
tel-  bis  spatbyz.  Zeit.  Vom  11.  Jh.  ab  er¬ 
scheint  die  Kleine  D.  auch  in  der  Darstel¬ 
lung  des  Jtingsten  ->  Gerichts,  ohne  damit 
selbst  unmittelbaT  eschatolog.  Charakter 
anzunehmen.  Die  friihe  Einbeziehung  der 
D.  in  den  Mittelpunkt  der  Bilderwand  be- 
deutet  vielmehr  die  theologisch  wichtige 
Vergegenwartigung  der  fiirbittenden  hi. 
Personen,  wie  sie  auch  in  der  GroBen  — > 
Fiirbitte  der  Liturgie  zum  Ausdruck  kommt. 

3.  Eine  Sonderform  der  D.  stellt  die  — »  En- 
geldeesis  dar.  -  Taf.  26. 

Lit.:  Th.  v.  Bogyay,  D.  u.  Eschatologie,  POLY- 
CHORDIA.  Fs.  F.  Dolger,  Amsterdam  1967,  59 
bis  72;  Felicetti  -  Liebenfels,  Geschichte1,  Reg.: 
D.;  GrabaT,  Empereur,  103  f.;  A.  Kirpidnikov, 
Deisus  na  Vostoke  i  Zapade  i  ego  Literaturnye 
Paralleli,  Zumal  Ministerstva  Narodnogo  Pro- 
svescenija,  Nov.  1893,  1-26;  V.  N.  Lazarev,  Dva 
novych  pamjatnika  russkoj  stankovoj  Zivopisi 
XII-XIII  vekov;  ders.,  Russkaja  Srednevekovaja 
Zivopia,  Moskau  1970, 128-139;  J.  Myslivec,  Proiz- 
chozdenie  „Deisusa",  Vizantija,  Juznye  Slavjane  i 
Drevnjaja  Rus,  Zapadnaja  Evropa,  Sbornik  Statej 
v  cest’  V.  N.  Lazareva,  Moskau  1973, 59-63;  A.  A. 
Saltykov,  Deisusnye  Ikony  iz  Sela  Obodovo,  Dre- 
vnerusskoe  Iskusstvo,  Moskau  1977,  188-198; 
Weitzmann,  Reg.:  D.;  LChl  1,  494-499;  6,  38;  Ch. 
Walter,  Art  and  Ritual  of  the  Byz.  Church,  Lon¬ 
don  1982,  Reg.;  LdK  2(1989),  100-101;  LexMA  3, 
631-632;  RBK 1, 1178-1186. 

Demetrios  — >  unter  Heiligenverehrung,  -» 
auch  Heiligenbilder 


Devotionalie  (von  lat.  devotio,  t,  ‘Gelob- 
nis’,  ‘Ergebenlieit’,  ‘Fluch’),  ein  vornehm- 
lich  der  Kleinkunst  zugehorender  Gegen- 
stand  religioser  Verehrung  in  der  Privat- 
sphare.  Schon  in  der  Antike  gab  es  Gotter- 
statuetten,  die  beim  Besuch  von  Heiligtii- 
mern  erworben  werden  konnten.  In  der  Al- 
ten  Kirche  entstanden  an  den  Coeme- 
teriaikirchen  und  den  hi.  Statten  in  Jerusa¬ 
lem  und  Palastina  regelrechte  Betriebe  zur 
Herstellung  von  Reliquiaren,  Ampullen, 
Amuletten,  Statuetten  u.  anderen  D.n.  Der 
Handel  mit  diesen  Dingen  breitete  die  Ver¬ 
ehrung  der  auf  ihnen  dargestellten  hi.  Per¬ 
sonen  od,  Gegenstande  liber  die  ganze  Welt 
aus.  Die  Kirche  muflte  die  D.,  die  sozusagen 
im  „Niemandsland“  zwischen  Individuum 
und  kirchl.  Sozietat  angesiedelt  war,  unter 
ihre  Kontrolle  bringen,  indem  sie  ihren  Be- 
sitz  erlaubte  bzw.  unter  ihren  Segen  stellte. 
Bei  Profanation  verliert  die  D.  ihre  Segens- 
kraft.  Als  Massenware  unterliegt  sie  den 
Gesetzen  von  Angebot  und  Nachfrage.  Da- 
bei  wild  zwangslaufig  der  kiinstler.  Stan¬ 
dard  zur  Stereotype  verflacht,  deren  Sche- 
matismus  nicht  selten  noch  unter  dem  Ni¬ 
veau  handwerkl.  Konnens  liegt.  Auch  die 
altruss.  Ikone  unterlag  diesen  Veranderun- 
gen,  als  sie  -  von  bedeutenden  Werkstatten 
abgesehen  -  im  18.  u.  19.  Jh.  in  Manufaktur- 
betrieben  hergestellt  wurde,  die  sich  zu  pri- 
vatkapitalist.  Unternehmungen  entwickel- 
ten.  Es  gehort  zur  Dialektik  des  Intim- 
charakters  der  D.,  daB  ihre  asthet.  Qualitat 
unabhangig  bleibt  vom  religiosen  Verhaltnis 
des  Besitzers  zu  ihr.  Auf  der  anderen  Seite 
wird  in  diesem  Intimcharakter  auch  der 
Grund  dafiir  zu  sehen  sein,  daB  ein  solcher 
Verehrungsgegenstand  im  Bereich  der 
Volkskunst  durchaus  ktlnstler.  Werte  besit- 
zen  kann. 

Lit.:  Rotting,  Reg.;  Onasch,  Ikonenmalerei,  127  f.; 
S.  Ringbom,  Devotional  Images  and  Imaginative 
Devotions,  GBA  11,  1969,  159-170;  LdK  2(1989), 
152;  LexMA  3, 930-931  (D.nhandel). 

Diakon  (grch,  diakonos,  ‘Gehilfe’,  ‘Diener’, 
‘Bote’;  russ.  diakon,  d’jakon).  1.  Der  Ur- 
sprung  des  Diakonats  liegt  in  den  Aussagen 
Jesu  liber  die  Diakonia,  den  Dienst  der  Ge- 
meindeglieder  untereinander  (Matth.  20, 28; 
Mark.  10, 45;  Luk.  22, 27;  Joh.  13).  Das  pau- 
lin.  Gemeindemodell  kannte  die  Amter  des 
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Bischofs  u.  des  D.s  (Phil.  1,  1;  1.  Tim.  3, 
8.12).  Die  Zu-  u.  Unterordnung  des  D.s  un¬ 
ter  den  Bischof  schon  im  NT  bestiminte  die 
Steliung  des  D.s  im  Osten  bis  zur  Gegen- 
wart.  Wahrend  nach  dem  ersten  Clemens- 
brief  (um  100)  der  Bischof  mil  Priester  u.  D. 
die  Gemeinde  leitet,  stehen  bei  Ignatius  von 
Antiochien  (gest.  nach  110)  Priester  u.  D. 
unter  der  bischofl.  Oberleitung  (— »  auch 
Klerus).  Der  Dienst  des  D.s  geschah  in  der 
Alten  Kirche  auf  der  verwaltungsmaBigen 
u.  hturg.  Ebene.  Die  D.e  dienten  bei  den 
Liebesmahlern,  den  Agapen,  u.  bereiteten 
die  von  der  Gemeinde  gebrachten  Gaben 
fur  die  Feier  der  Eueharistie  vor.  Im  4.  Jh. 
vollzogen  sie  die  feierl.  Darbringung.  In 
mittelbyz.  Zeit  (in  RuBland  noch  im  12.  Jh.) 
oblag  ihnen  die  Vormesse  (—>  Prothesis). 
Innerhalb  der  Liturgie  ist  heute  in  Verbin- 
dung  mit  dem  Kleinen  — >  Einzug  die  Le- 
sung  des  Evangeliums  Sache  des  D.s  (der 
Apostolos  wird  von  einem  Lektor  gelesen), 
auBerdem  die  liturg.  Gebete  (— >  Ektenie,  — > 
Synapte)  u.  verschiedene  Akklamationen  u. 
Exklamationen.  Zur  Spendung  der  Sakra- 
mente  dagegen  ist  der  D.,  von  Ausnahmen 
abgesehen,  nicht  bevollmachtigt. 

Wahrend  das  Diakonat  in  der  kath.  Kirche 
nur  ein  Durchgangsstadium  zum  Presbyte- 
rat  darstellt,  bildet  es  in  der  Ostkirche  in¬ 
nerhalb  der  Hierarchie  einen  eigenen  Stand 
mit  seinen  Pflichten  u.  Rechten  (-*  auch 
Cheirotonie).  Als  Gehilfe  des  Bischofs  so- 
wohl  in  der  Alten  Kirche  wie  auch  in  byz. 
Zeit  gehorte  der  D.  der  episkopalen  Ver- 
waltung  an  (— >  unter  Bischofsverwaltung). 
Vor  allem  in  Rom  erlangten  die  D.e  als 
Verwalter  der  bischofl.  Immobilien  (Gebau- 
de,  Friedhof  [->  Coemeterium]  usw.)  bes.  in 
Verfolgungszeiten  eine  derartige  Vorrang- 
stellung,  daB  sie  nicht  selten  Nachfolger  des 
Bischofs  wurden.  AuBerdem  standen  die 
D.e  7  Bezirken  vor,  die  von  den  Pfarrbezir- 
ken  unabhangig  waren  u.  der  Einteilung 
Roms  in  7  Doppelregionen  (lat.  regiones  ur- 
bis)  entsprachen;  sie  hatten  ihr  bibl.  Vorbild 
im  Siebenerinstitut  in  Jerusalem  (Apg.  6,  3; 
21,  8).  Erst  vom  3.  Jh.  an  gelang  es  den  Prie- 
stern,  die  Vormachtstellung  der  D.e  auBer- 
halb  der  Episkopalverwaltung  zu  brechen.  - 
Das  Bildungsniveau  des  D.s  war  im  MA  wie 
allgemein  das  des  PriesteTS  sehr  niedrig,  ob- 
wohl  die  D’jaki  in  RuBland  oft  eine  bessere 
Bildung  als  jene  besaBen.  Nicht  selten  wa¬ 


ren  D.e  Fiihrer  nonkonformist.  Bewegun- 
gen.  Erst  die  Synode  von  1551  („Hundert- 
kapitelsynode")  begegnete  dem  Bildungs- 
notstand  der  Weltgeistlichen  in  RuBland 
durch  Einrichtung  von  Schulen  fur  D.e.  Seit 
dem  17.  Jh.  erfolgt  ihre  Ausbildung  durch 
Geistl.  Seminare. 

2.  In  der  kirchl.  Kunst  erscheinen  D.e  erst 
im  6.  Jh.  auf  den  Mosaiken  von  S.  Vitale  in 
Ravenna  u.  der  Georgskriche  in  Saloniki  im 
Zusammenhang  mit  dem  GroBen  — >  Ein- 
zug.  In  mittel-  bis  spatbyz.  Zeit  werden  oft 
bei  Darstellungen  des  Cherubimhymnus, 
des  Prothesis-Aktes  u.  (z.  T.  schon  frilher) 
der  Apostelkommunion  zelebrierende  En¬ 
gel  in  den  liturg.  — »  Gewandern  des  D.s  wie- 
dergegeben,  dessen  Funktion  sie  urbildhaft 
wahrend  der  himml.  Liturgie  erftillen.  Die 
D.e  Stephanus,  Laurentius,  Agapitus  u.  Fe- 
licissimus  sind  als  Martyrer,  nicht  aber  we- 
gen  ihrer  Zugehorigkeit  zum  Diakonat  dar- 
gestellt  worden.  Die  Wiedergabe  des  Lau¬ 
rentius  (Martyrium  258)  im  Mausoleum  der 
Galla  Placidia  in  Ravenna  (um  440,  ur- 
sprunglich  wohl  eine  Laurentius-Memoria) 
gehdrt  zu  den  altesten. 

Lit:  W.  Brandt,  Dienst  u.  Dienen  im  NT,  Gtiters- 
loh  1931;  J.  H.  Dalmais,  Le  Diacre,  Guide  de  la 
Priete  du  Peuple  d’apres  la  Tradition  Liturgique, 
Maison  -  Dieu  64,  Paris  1960,  30  40;  Feme,  Reg.: 
D.e;  K.  Gundjaev,  K  Voprosu  Proizchozdenija 
diakonata,  BoTr  13,  1975,  201-207;  Kotting  374 1; 
P.  A.  Leder,  Die  D.e  der  Bischdfe  u.  Presbyter  u. 
ihre  urchristl.  Vorlaufer,  Kirchenrechtl.  Abh.  23, 
24,  1905;  S.  Salaville  -  G.  Nowack,  Le  Role  du 
Diacre  dans  la  Liturgie  Orientale,  Paris  -  Athenes 
1962;  J.  Madey,  Der  D,  als  Einheitsfaktor  der 
euchar.  Gemeinde  im  ostsyr.  Ritus.  Die  Einheit 
der  Kirche,  Fs.  P.  Meinhold,  Wiesbaden  1977,  30 
bis  45;  Ch.  Walter,  Art  and  Ritual  of  the  Byz. 
Church,  London  1982,  Reg.:  deacons;  Schulz,  Die 
byz.  Liturgie,  Reg.  II B;  LChl  1,  505-506;  6, 49-53; 
LexMA  3, 940-943  (D.,  Diakonat). 

Diakonikon  (grch.,  n.,  auch  skeuophylakion, 
n.,  ‘Geratekammer’,  gazophylakion,  n.;  russ. 
diakonrtik,  m.,  riznica,  f.;  grch./lat.  thesaura- 
rium,  n.  ‘Schatzkammer’),  stidlich  der  Zen- 
tralapsis  (->  Apsis)  gelegener,  aus  den  alte- 
ren  Pastophorien  entstandener  Raum  zum 
Aufbewahren  der  liturg.  — »  Bucher  u.  —> 
Gewander  u.  kirchl.  Geratschaf'ten  mit  Aus- 
nahme  der  Altargerate.  Bei  groBen  Kathe- 
dralkirchen  wurden  im  D.  auch  die  Kir- 
chenschatze  aufbewahrt  U.  die  Bibliothek 
untergebracht.  Im  D.  befand  sich  oft  ein 
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Empfangsraum  (lat.  salutarium,  recepto- 
rium)  fur  den  Empfang  des  Klerus  durch 
den  Bischof,  ebenso  ein  Ankleideraum  ( lat 
mutatorium,  vestiarium). 

Diakonissa  — >  unter  Gottesmutterbilder 

Diakonisse  (grch.  diakonissa,  f.).  Die  D. 
gehorte  zu  den  vorwiegend  aus  dem  Unver- 
heirateten-  od.  Witwenstand  (bei  Verheira- 
tung  war  Entlassung  die  Regel)  genomme- 
nen  Diensttragerinnen  der  Gemeinde  in  alt- 
kirchl.  u.  friihbyz.  Zeit.  Die  D.n  halfen  bei 
der  Taufe  von  Frauen,  flihrten  die  Aufsicht 
liber  diese  beim  Gottesdienst  u.  iibernah- 
men  Krankenpflege  u,  Besucherdienste.  Im 
6.  Jh.  gab  es  an  der  Hagia  Sophia  in  Kon- 
stantinopel  noch  20  D.n.  Obwohl  die  D.n  in 
der  Alten  Kirche  im  Besitz  der  Weihe  u.  in 
den  Klerus  aufgenommen  waren,  wurden 
sie  mit  keinem  ieitenden  Amt  beauftragt. 
Mit  dem  Aufkommen  der  Nonncnkldxtcr 
verschwand  das  Amt  der  D.  aus  der  Kirche. 
Dagegen  wurden  ihr  sowohl  bei  den  Katha- 
rem  im  Westen  als  auch  bei  den  Bogomilen 
im  Osten  (->  unter  Haresie)  im  Falie  ihres 
Ubertritts  zu  ihnen  wichtige  Leitungsamter 
iibertragen. 

Lit.:  Beck,  106;  N.  Bonwetsch,  Das  Amt  der  D.  in 
der  Alten  Kirche,  Mitau  1891;  Feine,  Reg.:  D.n; 

R.  Gryson,  Le  Ministere  des  Femmes  dans  l’hglise 
Ancienne,  Gembloux  1972;  A.  Kalsbach,  Die  alt- 
kirchl.  Einrichtung  der  D.n,  Freiburg/Br.  1926;  S. 
V.  Troickij,  Diakonissy  v  Pravoslavnoj  Cerkvi, 

S.  Peterburg  1912  (Diss.,  masch.);  G,  Martimort, 
Les  Diaconesses,  Rome  1982;  E.  Behr-Sigel,  Le 
ministbre  de  la  femme  dans  l’Eglise,  1987. 

Dialog  (grch.  dialogos,  m.,  ‘Unterredung’, 
‘GesprSch’),  Wechsel-  od.  Zwiegesprach 
zwischen  2  od.  mehreren  Personen  (Gegen- 
satz:  Monolog),  im  Kultus  zwischen  den 
Kultusteilnehmern.  Der  D.  war  im  Alten 
Orient  ebenso  bekannt  wie  in  der  Synagoge 
u.  im  Christentum,  das  geradezu  als  „Religi- 
on  des  D.s“  bezeichnet  werden  kann. 

Als  rhetor.  Kunstform  wurde  der  D.  in  der 
Predigt  (—>  Homilie)  verwendet  u.  fand  von 
daher  Eingang  zunachst  in  das  Kontakion  u. 
danach  in  den  Kanon.  Die  Liturgie  besitzt 
eine  durchgehende  D.-Struktur,  die  in  be- 
sonderer  Weise  im  D.  zwischen  Priester  u. 
Gemeinde  (spater  dem  Chor)  vor  dem  Eu¬ 
charist.  -»  Hochgebet  zum  Ausdruck 
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kommt-  Er  hat  folgenden  Aufbau:  Be- 
grliBung  (lat.  salutatio)  durch  den  Liturgen: 
„Die  Gnade  unseres  Herrn  Jesus  Christus  u. 
die  Liebe  Gottes  des  Vaters  u.  die  Gemein- 
schaft  des  hi.  Geistes  sei  mit  euch  alien"  (2. 
Kor.  13, 13);  Antwort  der  Gemeinde:  „Und 
mit  deinem  Geiste";  erste  Ermahnung  (lat. 
monitio):  „Empor  die  Herzen",  Antwort: 
„Wir  haben  sie  (emporgehoben)  zum 
Herrn";  zweite  Ermahnung:  „Lasset  uns 
danken  dem  Herrn",  Antwort:  „Wlirdig  u. 
recht  ist  es,  anzubeten  den  Vater  u.  den 
Sohn  u.  den  hi.  Geist,  die  in  ihrem  Wesen 
eine  u.  ungetrennte  Dreiheit".  Dieser  D. 
wird  zum  erstenmal  in  der  Kirchenordnung 
Hippolyts  von  Rom  (— >  unter  Kirchenrecht) 
u.  von  Cyprian  von  Karthago  (gest.  258)  er- 
wahnt.  Wahrend  die  Formel  „recht  u.  wilr- 
dig"  (grch.  axion  kai  dikaion)  sich  in  Kaiser- 
u.  Beamten-Akklamation  u.  Akkiamatio- 
nen  bei  der  Cheirotonie,  der  Ordination  des 
Bischofs,  findet,  verweisen  die  anderen  For- 
meln  auf  bibl.  Wurzeln  (vgl.  Klagel.  3,  41; 
Joh.  11,  41;  Kol.  3, 1).  Die  trinitar.  Erweite- 
rung  im  zweiten  Teil  ist  jiingeren  Ur- 
sprungs.  Sie  dient  der  Uberbriickung  der 
durch  das  Stillgebet  entstehenden  Pause  vor 
dem  Sanctus.  Das  Modell  des  liturg.  D.s  lag 
in  den  Einladungs-  u.  Segenssprilchen  jiid. 
Passa-  und  Mahlfeiern  vor,  wie  es  noch 
(durch  judenchristl.  Vermittlung?)  in  syr.- 
antiochen.  Liturgieformularen  zu  erkennen 
ist.  Der  weitere  Ausbau  erfolgte  im  byz.  Li- 
turgiegebiet. 

Lit.:  Baumstark,  82-84,  88-91;  H.  Engberding,  Der 
GruB  des  Priesters  zu  Beginn  der  eucharistia  in 
den  ostl.  Liturgien,  JLW  9,  1929,  138-143;  Hans- 
sens.  Nr.  1223-1234;  J.  Jeremias,  Die  Abend- 
mahlsworte  Jesu,  Berlin  1963,  103-105,  109-110; 
Jungmann  2,  138-144;  Lietzmann,  122  f.;  J.  What- 
mough,  Poetic,  Scientific  and  other  Forms  of  Dis¬ 
course,  Berkeley  1956;  Schulz,  Die  byz.  Liturgie, 
Reg.  II  B;  R.F.  Taft,  The  D.  before  the  Anaphora 
in  the  byz.  Eucharistic  Liturgy,  OrChrPer  52, 
1986,  299-324;  54,  1988,  47-77;  LexMA  3,  946-947 
(D.  als  Literaturgattung). 

Dies  natalis  (lat.,  m.,  ‘Geburtstag’,  od.  dies 
anniversarius,  ‘Jahrestag’;  grch.  hemera  ge¬ 
net  hlios,  m.,  auch  genethlion,  n.),  der  jahrl. 
Erinnerungstag  an  den  Todestag  eines  Mar- 
tyrers,  spater  auch  eines  Bischofs  od.  Heili- 
gen  in  der  Alten  Kirche.  Im  Gegensatz  zum 
auBerchristl.  D.n.  verstand  die  Kirche  den 
Tod  als  Geburt  zum  ewigen  Leben.  Deshalb 


trug  dieser  Tag  Triumphcharakter  u.  wurde 
als  „Geburtstag“  bezeichnet.  Im  Mittel- 
punkt  seiner  Feier  stand  die  Eucharistie  am 
Grab  des  Martyrers,  in  der  Memoria  od.  in 
der  Coemeterialkirche  sowie  die  Verlesung 
seiner  Heiligenvita.  Spater  wurde  diese  in 
die  liturg.  — >  Bucher,  das  Synaxarion  bzw. 
das  Menaion,  aufgenommen  u.  am  D.n.  zur 

Erinnerung  verlesen  (kommemoriert). - > 

auch  Heiligenverehrung,  — >  Martyrerakten, 
— »  Martyrologium. 

Lit.:  H.  Delehaye,  Origines,  24-49;  E.  Freistedt, 
Altchristl.  Totengedachtnistage  u.  ihre  Beziehun- 
gen  zum  Jenseitsglauben  u.  Totenkultus  der  Anti- 
ke,  Miinchen  1928. 

Dikerion  (grch.,  n.;  russ.  dikirij,  m.;  lat.  ce- 
reus  bisulcus,  m.),  zweiarmiger  Leuchter; 
wie  das  Trikerion,  der  dreiarmige  Leuchter, 
zu  den  Bischofsinsignien  gehdrend  (-»  auch 
Licht).  Die  Kerzen  werden  iiber  Kreuz  ge- 
stellt  u.  versinnbildlichen  die  Einheit  der 
beiden  Naturen  -  der  gottl.  u.  der  menschl. 
Natur  -  Christi.  Das  D.  ist  aus  Silber  gear- 
beitet  u.  von  einfacher  Form.  D.  u.  Trikeri¬ 
on  werden  vom  Bischof  wahrend  der  Litur- 
gie  wechselweise  sowohi  iiber  Kreuz  als 
auch  auseinander  und  hoch  erhoben  gehal- 
ten. 

Lit.:  Kirchengerate,  Miinchen/London/New  York / 
Paris  19923  (Glossarium  Artis,  2). 

Diodion  (grch.,  n.;  russ.  dvupesnec,  dvoep- 
esnec,  m.),  Zweioden-Kanon,  reduzierte 
Form  des  Dreiodenbuches  (-1  Triodion) 
auf  2  Oden  statt  3  fur  den  Dienstag  der  Kar- 
woche. 

Diptychon  (grch.,  n.,  ‘das  zweimal  Gefalte- 
te’;  russ.  diptich,  m.),  1.  zusammenlegbare 
Schreibtafel,  die  aus  2  an  den  Innenkanten 
miteinander  verbundenen  u.  auf  ihren  In- 
nenflachen  mit  Wachs  ausgestrichenen  klei- 
nen  Tafeln  bestand,  das  „Diarium  der  Anti- 
ke“.  Neben  dem  D.  gab  es  3-,  4-  u.  mehr- 
flachige  Schreibtafeln  (grch.  triptychon,  te- 
traptychon,  polyptychon).  Sie  wurden  Aus- 
gangspunkt  fllr  die  Entwicklung  des  Kodex. 
AJs  Material  fur  die  Diptychen  wurde  El- 
fenbein,  Edelmetall,  Holz  od.  Knochen  ver- 
wendet.  Es  war  ublich,  bei  Ubernahme  ei- 
nes  hohen  Amtes,  bei  Jahreswechsel  u.  an- 
deren  Anlassen  (z.  B.  bei  der  Ehe- 


Diptychon 

schlieBung)  solche  Elfenbeindiptychen  zu 
verschenken.  Bekannt  sind  die  Konsular- 
diptychen.  Viele  erhaltene  Stticke  aus  alt- 
kirchl.  u.  friihbyz.  Zeit  tragen  Motive  aus 
der  christi.  Ikonographie.  Die  Triptychen  u. 
Polyptychen  wurden  Vorbild  fur  eine  Art 
von  Klappaltarchen  in  der  Ikonenmalerei, 
die  transportable  Bilderwande  darstellen. 
Das  D.  mit  seinen  Abarten  gehort  in  den 
Bereich  der  Kleinkunst. 

2.  Bereits  im  5.  Jh.  ist  die  Sitte  bekannt,  die 
Namen  der  Spender  der  Gaben  fur  die  Eu¬ 
charistie  auf  Schreibtafeln  zu  notieren  u.  im 
Gottesdienst  zu  nennen,  ebenso  wie  den 
Namen  des  zustandigcn  Bischofs.  Daraus 
entwickelten  sich  die  liturg.  Diptychengebe- 
te  als  GroBe  Fiirbitten  (— >  Liturgie).  In  ih- 
nen  wird  in  ehrender  Weise  der  Toten 
(grch.  diptycha  ton  kekoimenon,  russ.  dipti- 
chi  timer!; ich)  u.  der  Lebenden  (grch.  dipty¬ 
cha  ton  zonton,  russ.  diptichi  iivych)  ge- 
dacht.  Von  besonderer  Bedeutung  im  Sinne 
des  Kirchenrechts  ist  dabei  die  Namensnen- 
nung  (Kommemoration)  von  Mitgliedern 
der  Hierarchie  einer  autokephalen  Kirche 
(->  unter  Autokephalie),  deren  Erwahnung 
eine  der  Voraussetzungen  fllr  die  kanon. 
Gtiltigkeit  der  Liturgie  u.  der  Spendung  der 
Sakramente  bildet.  Eine  dem  D.  entspre- 
chende  Fiirbitte  findet  wahrend  der  Vor- 
messe,  der  Prothesis,  statt  (-»  Schlachtung 
[Opferung]  des  Lammes).  Wie  in  der  kath, 
Kirche  gilt  die  Kommemoration  (das  Ge- 
denken)  an  die  Toten  in  der  Hierarchie  der 
Ostkirche  als  Ausdruck  der  apostol.  Nach- 
folge  (Sukzession),  der  ungebrochenen,  im 
Amt  des  Bischofs  garantierten  Tradition. 
Die  Streichung  aus  den  Diptychen,  etwa  im 
Falle  eines  Schismas  (Kirchentrennung),  be- 
deutet  die  Aufkiindigung  der  Kirchenge- 
meinschaft  (der  Koinonia,  — »  auch  unter 
Eucharistie). 

3.  Wie  die  erwahnten  Konsulardiptychen 
konnten  auch  die  liturg.  Diptychen  mit  Dar- 
stellungen  geschmiickt  sein,  vor  allem,  wenn 
sie  die  Namen  der  leitenden  Hierarchen 
filhrten  od.  wenn  es  sich  um  Taufdiptychen 
handelte. 

Lit.:  R.  Delbrueck,  Die  Consulardiptychen,  Berlin 
u.  Leipzig  1929;  Hanssens,  Nr.  1340-1341, 1354 bis 
1355;  E.  Kantorowicz,  Ivories  and  Litanies,  Jour¬ 
nal  of  Warburg  and  Courtauld  Institutes  5,  Lon 
don  1942;  Ch.  Teuber  Weckersdorf,  Das  D.  als 
kunsthistor.  Problem,  Innsbruck  1956  (Diss. 
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itiasch.);  W.  F.  Volbach,  Elfenbeinarbeiten  der 
Spatantike  u.  des  friihen  MA,  Mainz  19522;  LdK 
2(1989),  171-172;  LexMA  3,  1101-1103;  RBK  1, 
1196-1203. 

Diskos  -» Patene 

Dodekaortion  (grch.,  n.,  von  dodeka  heor- 
ton ;  russ.  dvenadcat'  prazdnikov),  Bezeich- 
nung  fiix  die  Zusammenstellung  von  Bildern 
zu  den  12  groBen,  innerhalb  des  Kirchenjah- 
res  hervorgehobenen  Herrn-  und  Gottes- 
mutterfesten:  Verkiindigung  der  Gottcs 
mutter,  Geburt  Christi,  Beschneidung  Chri- 
sti,  Darstellung  Jesu  im  Tempel,  Taufe 
Christi,  Verklarung  Christi,  Auferweckung 
des  Lazarus,  Einzug  Christi  in  Jerusalem, 
Kreuzigung  Christi,  Anastasis  (— >  unter 
Auferstehung  Christi),  Himmelfahrt  Christi 
u.  Pfingsten.  Unter  Auslassung  der  Be¬ 
schneidung  wird  selir  oft  das  Entschlafen 
der  Gottesmutter  eingefiigt.  Seit  dem  12.  Jh. 
bekannt,  bleibt  dieses  Zwolferschema  im 
einzelnen  variabel;  es  richtete  sich  nach  der 
Zusammenstellung  der  Herrn-  u.  Gottes- 
mutterfeste,  nach  dem  Patronat  (Christus 
od.  Maria)  der  Kirche,  nach  den  Wiinschen 
des  Auftraggebers  u.  a.  Das  der  Zahl  der 
Apostel  entsprechende  D.  hatte  seine  Vor 
laufer  in  einem  Siebenerschema  (nach  den  7 
Schopfungstagen)  u.  einem  Zehnerschema 
(nach  den  10  Geboten),  wobei  das  letztere 
nicht  nur  christologisch,  sondern  auch  ma- 
riologisch  ausgewahlt  wurde.  Das  Schema 
des  D.  findet  sich  im  Bildprogramm  der  Kir- 
chen  u.  hat  auf  die  Entstehung  der  Bilder- 
wand  wesentlich  eingewirkt.  -  Taf.  22 

Lit.:  Felicetti  -  Liebenfels1,  Reg.:  D.;  Lazarev, 
Reg.:  dvenadcat'  prazdnikov;  K.  Weitzmann, 
Greek  Mythology  in  Byzantine  Art,  Princeton 
1951,  Reg,:  dodecatlilos;  Weitzmann,  Reg.:  twelve 
great  feats;  LChl  2,  26-31  (Festbildzyklus);  Lex 
MA  3, 1157-1158;  RBK  1, 1207-1214. 

Doxastarion  (grch.,  n.),  ein  in  2  Banden  her- 
ausgegebenes  Buch  fur  den  Leiter  des  Cho¬ 
res,  das  die  groBe  Menge  der  Stichera  mit 
dem  gottesdienstl.  Lobgesang  der  Kleinen 
-a  Doxologie  fiihrt.  Es  wurde  1849  ge- 
druckt. 

Doxasliknn  (grch.,  n.  sing.;  russ.  slavnik,  m. 
sing.),  Strophe  (-7  auch  Troparion),  die 
nach  dem  ersten  died  der  Kleinen  Doxolo¬ 


gie  („Ehre  sei  dem  Vater“)  eingeschaltet 
wird  und  die  Lehre  von  der  Dreieinigkeit 
unter  dem  jeweiligen  Festgedanken  entfal- 
tet. 

Text:  s.  Anhang  Nr.  19. 

Doxologie  (grch.  doxologia,  f.,  ‘Lobpreis’; 
russ.  slavoslovie,  n.),  gottesdienstl.  Lobge¬ 
sang.  Die  Heimat  der  D.  ist  die  Synagoge, 
die  eine  im  Gottesdienst  u.  im  Privatleben 
gebrauchte  Kurzform  (hebr.  beraka;  grch. 
eulogia)  u.  einen  vielgliedrigen,  mit  Respon- 
sorien  ausgestatteten  Hymnus  (hebr.  qua- 
disch )  kennt,  der  nur  im  Gottesdienst  ge- 
sungen  wird  u.  eine  Tempelhierarchie  vor- 
aussetzt.  Wohi  durch  Vermittiung  von  An- 
tiochien  u.  Syrien  wurden  Beraka  u.  Qa- 
disch  die  Strukturmodelle  der  beiden  For- 
men  der  D.  in  der  Alten  Kirche: 

1.  Als  Kampfruf  der  Orthodoxen  gegen  die 
Arianer  (— >  unter  Haresie)  entstand  die 
Kleine  D.  („Ehre  sei  dem  Vater  u.  dem 
Sohne  u.  dem  hi.  Geist“  [Arianer:  „...  durch 
den  Sohn  im  hi.  Geist“].  Die  Betonung  des 
ewigen  Seins  der  3  gottl.  Personen  im 
SchluBteil  wendet  sich  ebenfalls  gegen  die 
arian.  Lehre  von  der  zeitl.  GeschopfUchkeit 
Christi.  Die  Kleine  D.  findet  sich  an  zahlrei- 
chen  Stellen  des  Stundengottesdienstes  u. 
der  Liturgie,  wobei  ein  Doxastikon  u.  ein 
wiederholtes  Antiphon  eingeschaltet  wer- 
den  kbnnen.  Die  D.  wird  mit  Amen  abge- 
schlossen. 

2.  Die  groBe  D.  hegt  in  einer  arian.  (Apo- 
stol.  Konstitutionen  VII,  47  [— »  auch  unter 
Kirchenrecht])  u.  in  einer  orth.  Fassung  vor 
(Codex  Alexandrinus,  5.  Jh.,  wo  sie  nach 
den  bibl.  Oden  erscheint  u.  als  „Hymnus 
der  Morgenfriihe"  [grch.  hymnos  heothinos] 
bezeichnet  wird).  Die  GroBe  D.  (in  der 
katli.  Kirche  Gloria  major  od.  Hymnus  an- 
gelicus  [Gesang  der  Engel]  im  Unterschied 
zur  Gloria  minor,  der  Kleinen  D.)  hat  fol- 
genden  Aufbau:  (a)  Eingang:  Luk.  2,  14 
(vgl.  Luk.  19,  38),  (b)  Akklamationen  an 
Gott  u.  Christus  (mit  Titelnennung  wie 
„Eingeborener“,  „Lamm  Gottes“,  „Sohn 
des  Vaters“,  „Silndennehmer“,  „allein  hei- 
lig,  allein  Herr“),  (c)  ein  kunstvoll  geglie- 
dertes  Hypophonon  (— >  auch  Hypopsalma) 
mit  dem  SchluB:  „In  demem  Licht  sehen  wir 
das  Licht  (—>  auch  Licht)  /  Erstrecke  dein 
Erbarmen  auf  die,  so  dich  erkennen.“  In 
den  Apostol.  Konstitutionen  schlieBt  sich 


noch  das  Dreimalheilig  (— >  Trishagion)  an. 
In  der  Ostkirche  wird  die  GroBe  D.  im 
Nachtgottesdienst  u.  im  Morgengottesdienst 
gesungen.  Wahrend  in  der  kath.  Kirche  der 
Hymnus  angelicus  einen  der  Hohepunkte 
der  sonntagl.  Meflfeier  (mit  Ausnahme  der 
Vorfastenzeit  u.  der  Fastenzeit  sowie  des 
Advents)  bildet,  ist  die  GroBe  D.  im  Osten 
nicht  in  die  Liturgie  aufgenommen  worden. 
Die  Melodie  der  D.  richtet  sich  nach  den  8 
Kirchentonen  der  Oktoechos  u.  ist  mit  ihren 
melismat.  Ausschmuckungen  in  der  Konda- 
kariennotation  aufgezeichnet. 

Text:  s.  Anhang  Nr.  7. 

Lil.:  G.  Delling,  Der  Gottesdienst  im  NT,  Berlin 
1952,  Reg.:  D.;  Schulz,  Die  byz.  Liturgie,  Reg.lI  B; 
Jungmann  1  419,  423  f.,  446-461;  ders.,  Die  Stel- 
lung  ChrisEi  im  liturg.  Gebet,  Miinchen  1925;  Wer¬ 
ner,  Reg.:  D.,  Gloria  in  exelsis,  Gloria  patri;  Lex 
MA  3,1336-1339. 

Dreieinigkeit  (grch.  trios,  f.;  mss.  tro'ica,  f., 
lat.  trinitas,  f.).  Die  Lehre  von  der  Einheit 
der  3  gottl.  Personen  (Vater,  Sohn  u.  hi. 
Geist)  gehort  zu  den  Fundamentaldogmen 
der  Christenheit  u.  ist  alien  Konfessionen 
gemeinsam.  Im  Kampf  gegen  Arius  (->  un- 
ter  Haresie)  im  4.  Jh.  ist  sie  giiltig  formuliert 
worden.  Seitdem  hat  diese  Lehre  immer 
wieder  zu  tiefgreifenden  Auseinanderset- 
zungen  u.  Gruppenbildungen  gefiihrt,  die 
auch  auf  die  Ikonographie  der  D.  einge- 
wirkt  haben. 

1.  Die  orth.  Kirche  kennt  kein  eigenes  Tri- 
nitatsfest.  Sie  verband  vielmehr  die  Vorstel- 
lung  von  dem  durch  die  Dreieinigkeit  be- 
schlossenen  u.  vollendeten  Heilsplan  (Heils- 
okonomie)  mit  dem  Festgedanken  von 
Pfingsten.  In  Byzanz  erstanden  mit  Metro¬ 
phanes  von  Smyrna  (2.  Halfte  9.  Jh.)  u.  mit 
Kaiser  Leon  (gest.  912)  zwei  bedeutende 
Dichter  von  D.s-Hymnen.  Sie  gaben  dem 
Pfingstfest  noch  deutlichere  trinitar.  Akzen- 
te.  Daran  ankniipfend  u.  unter  Aufnahme 
volkstiiml.  Vorstellungen  setzte  sich  in  RuB- 
land  im  14.  Jh.  (s.  auch  unten  zu  Andre] 
Rublev)  die  Auffasung  vom  Pfingstsonntag 
als  D.s-Tag  (russ.  troicyn  den ,  seltener 
troicnyj  den)  durch. 

2.  Sieht  man  von  Symbolen  der  D.,  wie  dem 
Dreieck  od.  der  Hand  Gottes,  ab,  unter- 
scheidet  man  im  Osten  2  ikonograph.  Ge- 
stalttypen  der  Darstellungen:  die  alttesta- 
mentliche  od.  angelomorphe  (engelgestal- 


Dreieinigkeit 

tige)  u.  die  neutestamentliche  od.  anthropo- 
morphe  (menschengestaltige)  D.  -  (a)  der 
angelomorphe  Typ  ist  aus  der  Darsteilung 
der  „Gastfreundschaft“  (grch.  philoxenia) 
Abrahams  nach  1.  Mose  18  entstanden.  Die¬ 
ses  alttestamentl.  Ereignis  verstanden  schon 
einige  Kirchenvater  als  Erscheinung  des 
praexistenten  Christus  mit  2  Engeln,  wie  - 
nach  einer  Frtlhform  dreier  gleich  aussehen- 
der  Junglinge  in  der  Katakombe  an  der  Via 
Latina  (4.  Jh.)  -  die  Mosaiken  von  S.  Maria 
Maggiore  in  Rom  (vor  340)  u.  S.  Vitale  in 
Ravenna  (6.  Jh.)  zeigen.  Der  Typ  der  „Gast- 
freundschaft“  biieb  in  der  Ikonen-  u.  Monu- 
mentalmalerei  in  zahlreichen  Varianten  er- 
halten.  Nach  dem  Bilderstreit  (— >  auch  un¬ 
ter  Bild)  entwickelte  sich  nach  u.  nach  eine 
vergeistigte  Auffassung  der  Philoxenia,  an 
der  die  unter  Pkt.  1  genannten  Hymnen- 
dichter  starken  Anteil  hatten.  Wahrend  der 
letzten  byz.  — »  Renaissancen  kam  diese 
Vergeistigung  in  einem  ausgepragten  asthet. 
Stil  zum  Ausdruck,  unter  Beibehaltung  des 
ikonograph.  Personals  (Abraham  mit  Sa¬ 
rah)  u.  Inventars  (Speisegerate).  Durch  be- 
stimmte  Dispositionen  der  Engel  (z.  B.  mit 
gleicher  Kopfhohe  nebeneinander  am  Tisch 
[isokephaler  Typus]  od.  Erhbhung  des  mitt- 
leren  Engels)  wurden  die  innertrinitar.  Be- 
ziehungen  der  3  gottl.  Personen  angedeutet. 
Die  Entwicklung  des  ikonograph.  Schemas 
fand  im  Zusammenhang  mit  der  Auffassung 
des  Pfingstsonntages  als  D.s-Tag  (s.  Pkt.  1) 
ihren  AbschluB  u.  Hohepunkt  in  der  Troica 
Rublevs  (1411  od.  1422/23).  Durch  Reduk- 
tion  der  Bildelemente  auf  das  Wesentliche 
der  Lehrinformation  (die  Einheit  [russ. 
edinslvo ]  in  der  D.;  Fortfall  der  Gastgeber; 
Altar  statt  Tisch;  Opferlamm  -  — »  auch 
Schlachtung  [Opferung]  des  Lammes  -  im 
Kelch  statt  der  Speisegerate)  geiang  dem 
Maler  eine  in  der  Einheit  von  Glaubensin- 
halt  u.  Asthetik  einzig  dastehende  Darstel- 
lung  der  D.  Obwohl  sich  in  diesem  bedeu- 
tenden  Denkmal  der  altruss.  Ikonenmalerei 
der  Kampf  der  Kirche  gegen  antihierarchi- 
sche,  antichristologische  (nicht  antitrinitari- 
sche)  u.  antiliturgische  Stromungen  der  Zeit 
widerspiegelt,  fehlt  ihm  jede  apologet.  Ten- 
denz.  -  (b)  Der  anthropomorphe  Typ  zeigt 
auf  einem  Thron  Gottvater  als  „Alten  der 
Tage11  mit  dem  Emmanuel  (zu  beiden  —> 
unter  Christusbilder)  auf  dem  SchoB.  Der 
letztere  halt  ein  Medaillon  (— >  Clipeus),  auf 
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dem  das  Symbol  des  hi.  Geistes,  die  Taube, 
dargestellt  ist.  Diese  Komposition,  die  die  3 
gdttl.  Personen  starker  als  die  angelomor- 
phe  D.  differenziert,  hciflt  auch  „Ineinan- 
der-Typ“  der  „Vaterschaft“  (russ.  otecestvo; 
lat.  paternitas ),  wahrend  der  westl.  Typ  (auf 
Miniaturen  zu  Ps.  110,  1)  die  Personen  ne- 
beneinander  gruppiert  (Synthronos-Typ). 
Der  Typ  des  „ote£estvo“  ist  sehr  wahr- 
scheinlich  auf  dem  Balkan  im  10./11.  Jh.  im 
Kampf  der  Kirche  gegen  die  Bogomilen,  die 
das  D.s-Dogma  in  Frage  stellten,  entstan- 
den  u.  kam  von  dort  nach  RuBIand.  Der 
Synthronos  im  Westen  richtete  sich  schon 
im  9.  Jh.  gegen  spalarian.  Auffassungen  von 
der  Person  Christi  u.  danach  gegen  die  den 
Bogomilen  verwandte  Haresie  der  Katha- 
rer.  -  Seit  alters  werden  auch  die  Drei  Jiing- 
lingen  im  Feuerofen  als  Hinweis  auf  die  D. 
gedeutet.  -Taf.  18, 19, 20. 

Text:  s.  Anhang  Nr.  17. 

Lit.:  W.  Braunfels,  Die  hi.  Dreifaltigkeit,  Dtissel- 
dorf  1954;  P.  Browe,  Zur  Gesch.  des  Dreifaltig- 
keitsfestes,  ALW  1, 1950,  65-81;  1.  Corell,  Gottva- 
ter.  Untersuchungen  (iber  seine  bildl.  Darst.  bis 
zum  Tridentinum,  Diss.  Heidelberg  1958;  J.  Da¬ 
me  lou,  Trinite  et  Angelologie  dans  la  Theologie 
Judeochretieime,  RSR  45,  1957,  5-41;  N.  Demina, 
Troica  Andreja  Rubleva,  Moskau  1963;  J.  Enge- 
mann,  Zu  den  Dreifaltigkeitsdarst.  der  fruhchristl. 
Kunst:  Gab  es  im  4.  Jh.  anthropomorphe  Tri- 
nitatshilder?,  Jb.  fiir  AuC  19,  1976,  157-173;  H. 
Gerstinger,  Uber  die  Herkunft  u.  Entwicklung  der 
anthropomorphen  byz.-slav.  TrinitStsdarst.  des 
sog.  Synthronos-  u.  Patemitastypus,  Fs.  fiir  W.Sas 
-  Zalociecky,  Graz  1956,  79-85;  Kirchhoff3;  V.  N. 
Lazarev,  Andrej  Rublev  i  ego  Skola,  Moskau 
1966, 23-42;  ders.,  Ob  odnoj  Novgorodskoj  Ikone  i 
Eresi  Antitrinitariev,  ders.,  Russkaja  Sredneveko- 
vaja  Zivopis,  Moskau  1970, 279-291;  J.  A.  Lebede- 
wa,  Andrei  Rubljow,  Dresden  1962,  77  ff.;  R. 
Mainka,  Andrej  Rublev’s  Dreifaltigkeltsikone, 
Ettal  1964;  N.  V.  Malinickij,  K  Istorii  Kompozicii 
Vetchozavetnoj  Troicy,  SK  2,  1928,  33-46; 
Onasch,  Ikonen,  356  f.,  388  f.;  ders.  Ikonenmale- 
rei,  187-190;  ders.,  Ketzergeschichtl.  Zusammen- 
hdnge  bei  der  Enistehung  des  anthropomorphen 
D.s-Bildes,  BZS  31, 1970,  229-243;  ders.,  Kunst  u. 
Gesellschaft  im  Modell  der  D.s-Ikone  Andrej 
Rublevs,  Beitr.  zur  byz.  u.  osteurop.  Kunst  des 
MA,  Berlin  1977,  19-32;  A.  Papadopoulos,  Essai 
d 'Interpretation  du  Th£me  Iconographique  de  la 
Paternite  dans  l’Art  Byzantin,  CAr  18,  1968,  121 
bis  136;  L.  S.  Retkovskaja,  O  Pojavlenii  i  Razvitii 
Kompozicii  „Otecestvo“  V  Russkom  Iskusstve 
XIV-XVI  vekov,  Drevnerusskoe  Iskusstvo  XV  do 
nacala  XVI  vekov,  Moskau  1963,  235-262;  G.  I. 
Vzdornov,  Novookrytaja  Ikona  „Troicy“  iz  Tro- 
ice-Sergievoj  Lavry  i  „Troica“  Andreja  Rubleva, 
Drevnerusskoe  Iskusstvo.  Chudozestvennaja 


Kul’tura  Moskvy  i  Prileza&Hch  k  nej  Knjazestv 
XIV-XVI  w„  Moskau  1970,  115-154;  L.  Muller, 
Die  Dreifaltigkeitsikone  des  Andrej  Rubljow, 
Miinchen  1990;K.Onasch,  Identity  Models  of  Old 
Russian  Sacred  Art,  Medieval  Russian  Cul¬ 
ture,  hg.H.Birnbaum.M.S.  Flier,  Berkeley-Los  An- 
geles-London  1984,175-205;  B.Bobrinskoy,Le  My- 
stere  de  la  Trinity  Cours  de  theologie  Orth., Paris 
1986;  LChl  1,  525-537;  LdK  2(1989),  212-213;Lex 
MA3, 1374-1377(Dreifaltigkeit). 

Drei  Jiinglinge  im  Feuerofen  (grch.  treis 
paides  en  kamino;  russ.  tri  otroka  v  petti 
ognennoj).  1.  Die  bibl.  Ode  Dan.  3  gait  in 
der  Alten  Kirche  als  Hinweis  auf  die  Dreiei- 
nigkeit  (so  noch  spater  in  den  Liedern  der 
Oktoechos)  u.  als  Symbol  der  leibl.  Aufer- 
stehung  von  den  Toten.  Aus  der  Synagoge 
wurde  diese  Ode  friihzeitig  in  die  Lesungen 
der  Nachtwache  von  Ostem  u.  in  Georgien 
u.  Armenien  von  der  —>  Geburt  Christi  u.  — > 
Epiphanie  iibernonunen. 

2.  Als  Bildthema  begegnen  die  D.  J.  i.  F. 
schon  in  der  Malerei  der  Katakomben,  in 
der  Kunst  der  Sarkophage  u.  in  der  Klein- 
kunst  (oft  in  Verbindung  mit  anderen  Moti- 
ven  wie  Adam  u.  Eva,  dem  Opfer  Isaaks 
durch  Abraham  u.  a.).  In  der  Monumental- 
malerei  wahrend  der  byz.  Epoche  weit  ver- 
breitet,  erhielt  die  Darstellung  auf  dem  Bal¬ 
kan  zur  Tilrkenzeit  als  Trostbiid  besondere 
Bedeutung.  In  der  Ikonenmalerie  sind  die 
D.  J.  i.  F.  friih  anzutreffen.  Das  Bildschema 
zeigt  im  allgememen  die  D.  J.  i.  F.  in  der 
Haltung  von  Oranten,  wahrend  ein  Engel 
sie  mit  einem  Stabe  vor  der  Glut  bewahrt  u. 
seine  Fliigel  liber  sie  ausbreitet.  Die  Jting- 
linge  werden  meistens  in  pers.  Tracht  ge- 
zeigt.  In  spht-  u.  nachbyz.  Zeit  werden  hau- 
fig,  vor  allem  auf  dem  Balkan,  Nebu- 
kadnezar  auf  dem  Thron  u.  die  verbrannten 
Diener  neben  dem  Ofen  dargestellt.  Der 
polit.  Nebensinn  des  Themas  wurde  durch 
die  Alte  Kirche  als  Anspielung  auf  die  rom. 
Kaiser  aktualisiert. 

3.  Text  u,  Malerei  regten  im  MA  zu  Myste- 
rienspielen  von  den  D.  J.n.  i.  F.  an.  In  der 
Uspenie-Kathedrale  in  Moskau  u.  in  der  So- 
phienkathedrale  in  Novgorod  fand  im  Ad¬ 
vent  die  „Ofenhandlung“  (russ.  pecnoe 
delo)  statt,  wobei  in  Novgorod  der  Ambon 
als  „chaldaischer  Ofen“  (russ.  chaldejskaja 
pcs')  diente.  -  Taf.  21, 67. 

Lit.:  Dassmann,  258-270;  A.  Dimitrievskij,  Cin 
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Pe£’nogo  Dejstva,  VV  1,  1894,  vyp.  3-4;  T.  Eh- 
renstein,  Das  AT  im  Bild,  Wien  1923,  817-820; 
Goar,  570  f.;  C.  Kilhl,  Die  Drei  Manner  im  Feuer, 
GieOen  1930;  Maltzew3  II,  324-352;  N.  V.  Ponyr- 
ko,  Russkie  Svjatki  XVII  Veka,  TODL  32,  1977, 
84-99;  E.  Stommel,  Beitr.  zur  konstantin.  Sarko- 
phagplastik,  Bonn  1954, 42-58;  M.  M.  Velimirovic, 
Liturgical  Drama  in  Byzantium  and  Russia,  DOP 
16, 1962,  351-385;  LChl  2,  464-466  (Jiinglinge,  ba- 
bylonische);  LdK  2(1989)214;  RBK  3,  668-676. 

Drei  Konige,  Heilige  — *  Epiphanie,  — >  Ge¬ 
lt  urt  Christi 

Dreimalheilig  —»  Trishagion 

Durchzug  durch  das  Rote  Meer  (grch.  exho- 
dos  ton  israeliton;  russ.  ischod  evreev,  ‘Aus- 
zug  der  Israeliten’  [aus  Agypten],  Der  zur 
Ode  erhobene  u.  zu  den  AT-Lesungen  der 
Ostemacht  gehorende  Text  aus  2.  Mose  15, 
1-19  wurde  bereits  von  der  Alten  Kirche  als 
Siegeshymnus  (grch.  epinikios  hymnos )  ver- 
standen  u.  als  Gegenstand  eineT  bezugsrei- 
chen  Auslegung  auch  bildhaft  wiedergege- 
ben.  Unter  den  Typologien  (— >  unter  Alle- 
gorie)  der  Taufe  diente  das  Thema  von  der 
Zeit  Tertullians  (gest.  um  220)  an  der  Kir- 
chenvaterauslegung;  es  erscheint  im  spaten 
3.  Jh.  in  der  Malerei  der  Katakomben  u.  auf 
Sarkophagen  (in  der  Mitte  des  3.  Jh.  bereits 
in  der  Synagoge  von  Dura  Europos).  Hinzu- 
weisen  ist  auf  die  Gegeniiberstellung  mit 
der  Auferweckung  des  Lazarus  in  der  Kata- 
kombe  an  der  Via  Latina.  Enge  ikonograph. 
Beziehungen  bestehen  zwischen  der  Dar- 
stellung  der  Vernichtung  des  Maxentius 
durch  Kaiser  Konstantin  (gest.  337)  am 
Konstantinsbogen  in  Rom  u.  der  des  D.s  d. 
d.  R.  M.  Im  Verlauf  der  Ausbildung  einer 
polit.  Christologie  (der  Kaiser  als  ird.  Ab- 
bild  des  Allherrschers  Christus)  im  Zeitalter 
Justinians  (6.  Jh.)  kam  es  zur  Umbildung 
der  an  1.  Kor.  10  orientierten  geistigen  zu 
einer  imperialen  Auffassung  der  Darstel- 
lung,  die  ihre  Wurzel  in  dem  seit  Euseb 
(gest.  339)  traditionellen  Verstandnis  vom 
Kaiser  als  dem  „neuen  Mose“  hat.  Die 
schon  vorhandene  Ikonographie  des  D.s  d. 
d.  R.  M.  wird  zu  einem  kolossalen  Schlach- 
tengemalde  ausgeweitet,  wozu  die  Verbin- 
dung  von  Antikenstudium  u.  Schriftausle- 
gung  in  den  verschiedenen  byz.  — >  Renais- 
sancen  wesentlich  beitrug.  Der  Siegestanz 
der  Mirjarn  (2.  Mose  15,  20  f.)  ist  sehr  selten 


Eheschlieftung,  kirchliche 

dargestelit  worden,  wohl,  weil  diese  Stelle 
nicht  in  die  Ode  aufgenommen  war.  Wo  der 
D.  d.  d.  R.  M.  in  spat-  u.  nachbyz.  Zeit  (vor 
allem  auf  dem  Balkan)  erscheint,  sind  folk¬ 
lorist.  u.  situationsmilitante  Ziige  (Pharao 
als  Tilrkenherrscher)  unverkennbar. 

Lit.:  J.  Danielou,  Traveisee  de  la  Mer  Rouge  et  le 
Baptgme  aux  premiers  siecles,  RSR  33, 1946,  402 
bis  430;  F.  Dolger,  Der  D.  d.  d.  R.  M.  als  Sinnbild 
der  christi.  Taufe,  AuC  2,  63-69,  76-79;  J.  Lassus, 
Quelques  Representations  des  , Passages  de  la 
Mer  Rouge'1  dans  l’Art  Chretien  d’Orient  et 
d’Occident,  Melanges  d’Arch6ologie  et  d’Histoire 
46,  1929,  159-181;  LChl  1,  554-558;  LdK 
2(1989),239-240;  RBK  2,  1-9.  -  S.  auch  Lit.  zu 
Oden,  Taufe,  Taufe  Christi. 


E 

Ecclesia  u.  Synagoge  — >  unter  Kreuzigung 
Christi 

EheschlieBung,  kirchliche.  1.  Die  k.  E.  ist  als 
eines  der  7  Sakramente  zugleich  Gegen¬ 
stand  des  Kirchenrechts.  In  der  byz.  Ge- 
schichte  spielte  die  Ehegesetzgebung  in  den 
Konflikten  zwischen  Patriarch  u.  Kaiser  ei- 
ne  wichtige  Rolle.  Die  Kanonisten  (Kir- 
chenrechtler)  setzten  bei  dem  nach  rom. 
Recht  nicht  bindenden  Verlobnis  (lat.  spon- 
salia;  grch.  mnesteia )  an,  das  sie  verkirch- 
lichten;  vom  8.  Jh.  an  wurde  es  zu  einer  ei- 
genen  gottesdienstl.  Handlung  ausgestaltet. 
Die  k.  E.  mit  einem  anderweitig  verlobten 
Partner  wurde  auf  der  Synode  von  692  dem 
Ehebruch  gleichgestellt.  Daraufhin  wurden 
Sponsaliastreitigkeiten  auch  den  kirchl.  Ge- 
richten  ilberstellt.  Dagegen  nahm  das  Kai- 
serrecht  von  der  seit  dem  4.  Jh.  zunehmen- 
den  Ausstattung  der  k.n  E.  mit  sakra- 
mentaler  Wiirde  keine  Notiz,  weil  es  diese 
nur  auf  Grund  des  altrom.  Consensus  (lat., 
‘Ubereinkunft’)  zwischen  den  Partnern  als 
rechtsgiiltig  anerkannte.  Erst  Ende  des  9. 
Jh.  wurde  die  sakramentale  k.  E.  auch  vom 
Kaiserrecht  fur  rechtsnotwendig  erklart. 
Dem  entsprach  ihre  Absicherung  gegen 
Ehehindemisse  (grch.  kolymata ;  lat.  impedi¬ 
menta  matrimonii).  Als  solche  galten  nicht 
nur  phys.  Indikationen  (Wahnsinn,  Impo- 
tenz,  Minderjahrigkeit  u.  a.)  u.  rechtl.  Griin- 
de  (Bigamie,  Ehebruch),  sondern  auch 
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geistl.  Vorstellungen;  z.  B.  wurde  das  Paten- 
amt  als  geistl.  Verwandtschaft  mit  dem 
Taufling  u.  damit  als  ehehindemd  angese- 
hen.  Die  Ehe  gait  als  unaufldslich.  In  der 
Praxis  bestanden  u.  bestehen  allerdings 
hieruber  kontroverse  Auffassungen.  In  der 
Frage  der  Zweit-  u.  Drittehe,  der  Ehe  mit 
Unglhubigen  od.  Anhhngern  einer  HSresie 
gab  es  eine  Reihe  von  Ausnahmeregelun- 
gen  (grch.  otkonomiai,  — >  Kirchenrecht). 
Ein  absolutes  Ehehindemis  blieb  die  Prie- 
sterweihe  (—>  Cheirotonie,  — >  auch  Zolibat). 

2.  Die  k.  E.  besteht  heute  aus  2  Teilen,  die 
im  allgemeinen  aufeinanderfolgen;  aus  dem 
Verlobnis  (grch.  arrabon;  russ.  obrucenie)  u. 
der  „Kronung“  (grch.  stephanoma;  russ. 
venianie).  Das  Verlobnis  schlieflt  sich  an 
die  Liturgie  an;  die  Wein-Kommunion  im 
zweiten  Teil,  der  „Krdnung“,  ist  ein  Ele¬ 
ment  der  Liturgie  der  vorgeweihten  Gaben. 
Im  Mittelpunkt  des  Verlobnisses  steht  die 
Segnung  der  Ringe,  im  Mittelpunkt  der 
„Kronung“  die  Segnung  der  Kronen.  Hym- 
nen  u.  Gebete  sind  voller  typolog.  Hinweise 
auf  Abraham,  Isaak,  Jakob  u.  Daniel  bzw. 
auf  Sarah,  Rebekka,  Rahel  u.  Thamar  sowie 
auf  Eph.  5,  20-23  u.  Job.  2, 1-11.  Im  SchluB- 
gebet  wird  auf  Kaiser  Konstantin  u.  seine 
Mutter  Helena  verwiesen. 

3.  Da  die  E.  fur  Gesellschaft  u.  Kirche  von 
groBer  Bedeutung  ist,  hat  sie  auch  in  der 
Kunst  ihre  Darstellung  gefunden.  Auf  Sar- 
kophagen  (z.  B.  in  Tipasa,  Mauretanien  u. 
Arles)  ist  der  Ritus  des  Vereinigens  der 
rechten  Hande  (lat.  dextrum  iunctio)  darge- 
stellt,  daneben  Szenen  aus  dem  Eheleben. 
Auf  Schalen  der  frtihbyz.  Epoche  finden 
sich  neben  der  Junctio  Szenen  aus  dem  AT 
u.  NT  (z.  B.  Silberplatte,  610-629,  im  Anti- 
kenmuseum  Nikosia:  E.  des  David,  mit 
Priester,  der  die  Junctio  segnet).  Neben  die 
Junctio  tritt  oft  die  Kronung  der  Eheleute 
durch  eine  nimbierte  od.  auch  nichtnimbier- 
te  Person.  Reiches  ikonograph.  Material 
bringen  Eheringe  (— >  auch  unter  Niello)  aus 
dem  6./7.  Jh.  bei.  Die  auf  ihnen  dargestellte 
Szene  mit  Christus,  der  die  Junctio  od.  die 
Kronung  vollzieht,  diirfte  aus  der  E.  am 
Kaiserhof  ubernommen  sein.  Das  Motiv  des 
die  Junctio  segnenden  Christus  findet  sich 
auch  auf  anderen  Gegenstanden  der  Klein- 
kunst  (z.  B.  auf  einer  Giirtelschnalle  in  der 
Byz.  Collection,  Dumbarton  Oaks,  Wa¬ 
shington).  Mehr  unter  die  wenn  auch  kost- 
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baren  „Galanteriewaren“  der  Spatantike 
zahlen  einige  Diptychen  mit  nichtchristl. 
Motiven  (Museum  in  Brescia),  die  zu  den 
Geschenken  anlaBlich  der  E.  gehoren  (— » 
auch  Gemme).  Die  ikonograph.  Gestaltung 
all  dieser  Gegenstande,  von  denen  hier  nur 
Beispiele  erwahnt  werden,  kann  Aufschltis- 
se  ilber  das  Selbstverstandnis  der  altkirchl. 
u.  byz.  E.  geben.  Symbolisches  Vcrstandnis 
der  E.  bringen  Darstellungen  der  Hochzeit 
zu  Kana  (Joh.  2, 1-11)  zum  Ausdruck. 

Lit:  J.  Basaroff,  Die  Ehe  nach  der  Lehre  u.  dem 
Ritus  der  orth.  russ.  Kirche,  Stuttgart  1873;  Beck, 
86  ft.;  H.  Dombois,  Grundzuge  des  Eherechts  der 
oriental.  Kirchen,  Zs.  fur  ev.  Kirchenrecht  13, 
1967,  1-2,  98-115;  Goar,  310-326;  J.  Gromoglasov, 
Opredelenie  Braka  v  Kormcej  i  Zna&nie  ich  pri 
Issledovanii  Voprosa  o  Forme  Christianskogo 
Brakosodetanija  1,  Sergiev  Posad  1908;  N.  Kuhn, 
Die  Ehetrennung  im  Kirchenrecht  der  Orth.  Kir¬ 
chen  des  byz.  Ritus,  OstKSt  26,  1977,  3-27;  B. 
Lobmann,  Zweite  Ehe  u.  Ehescheidung  bei  den 
Griechen  u.  Lateinem  bis  zum  Ende  des  5.  Jh., 
Leipzig  1980;  Milasch,  §  177-205;  P.  A.  Raes,  Le 
Mariage  dans  les  Eglises  d’Orient,  Chevetogne 
1959;  S.  V.  Trojckij,  Problema  Braka  v  Christians- 
kom  Soznannii,  PTavoslavie  i  Kul’tura,  Berlin 
1923,  81-112;  ders.;  De  la  Saintete  du  Mariage, 
Presence  Orthodoxe,  Paris  1968,  Nr.  3,  48-57;  J. 
Zhishman,  Das  Eherecht  der  oriental  Kirche, 
Wien  1864;  Handbuch  Ostk.kunde  II,  170  bis  173, 
175  (I.-H.Dalmais);  Ch.Walter,  Art  and  Ritual  of 
the  Byz.Church,London  1982,121-125;  LChl  2, 
299-305  (Hochzeit  zu  Kana);  LexMA  3,  1616-1648 
(Ehe). 

Eingeborener  Sohn  (grch.  monogenes  hyios; 
russ.  edinorodnyj  syn ),  eine  nach  ihren  bei- 
den  ersten  Worten  genannte  Kurzhymne 
(— >  Troparion),  deren  Autorschaft  (aller¬ 
dings  erst  nach  Zeugnissen  des  9.  u.  11.  Jh.) 
dem  Kaiser  Justinian  I,  (gest.  565)  zuge- 
schrieben  wird.  Er  soli  sie  535/536  in  der  Li¬ 
turgie  zu  singen  befohlen  haben.  Nach  an¬ 
deren  soli  der  monophysit.  Patriarch  von 
Antiochien  Severos  (gest.  538)  der  Verfas- 
ser  sein. 

1.  Im  Mittelpunkt  des  Hymnus  steht  der 
Gedanke,  dafl  der  E.  S.  u.  das  ewige  Wort 
Gottes,  der  Logos,  mit  dem  Gekreuzigten, 
der  den  Tod  durch  seinen  eigenen  Tod  „un- 
tergetreten“  hat,  u.  mit  der  zweiten  Person 
der  Dreieinigkeit  identisch  ist.  Diese  Vor- 
stellung  ist  mit  der  vom  „Gottesleiden“ 
(Theopaschitismus,  grch.,  — >  auch  Trishagi- 
on)  verwandt.  Durch  sie  wurde  die  Unsterb- 
lichkeit  Christi  auch  im  Tode  (— >  Kreuzi- 


gung  Christi)  u.  damit  die  Herrschaft  tiber 
den  Tod  zum  Ausdruck  gebracht.  Vom  8. 
Jh.  an  wurde  der  E.  S.  nach  dem  zweiten 
Antiphon  der  Enarxis  -  dem  Offizium,  das 
die  Liturgie  der  Katechumenen  erbffnet  - 
gesungen. 

2.  Im  16.  Jh.  entstanden  in  der  russ.  Malerei 
komplizierte  Kompositionen  unter  Verwer- 
tung  der  in  diesem  Hymnus  behandelten 
theolog.  Vorstellungen,  die  eine  Art  von 
Zusammenschau  (Synopse)  der  Heilsge- 
schichte  bieten.  Wegen  ihrer  Neuheit  erreg- 
ten  sie  zahlreiche  Diskussionen,  bis  sie  im 
17.  u.  18.  Jh.  zu  den  bekannten  Bildschema- 
ta  gezahlt  wurden.  -  Taf.  23. 

Text:  s.  Anhang  Nr.  8. 

Lit.:  Anthologia  Graeca,  XXXII;  F.  I.  Buslaev, 
Socinenija  2,  S.  Peterburg  1910,  285  ff.;  V,  Gru¬ 
me],  L’ Auteur  et  les  Dates  de  Composition  du 
Tropaire  Ho  monogenes  Hyios,  EO  22, 1923,  398 
bis  418;  Hanssens,  Nr.  806;  N.  I.  Mneva,  Gesch. 
der  russ.  Kunst,  3.  Bd.  Dresden  1959,  408  ff.;  J. 
Myslivec,  Liturgickd  Hymna  jako  Namety 
Russkych  Ikon,  BSZ  3,  1931,  462-499  (470-472); 
Wellesz,  165,  178  f.;  G.Biihring,  S.Uhlig,  Antio- 
chenisches  u.  Justinianisches  im  Hymnus  „E.“, 
OstKst  37,1988,297-307;J.Breck,Le  Tropaire  „Mo- 
nogenes“-Symbole  de  foi  orth.,La  Pensee  Orth.  3, 
Lausanne  1983,57-81;  LChl  1, 451-452. 

Einsetzuiigshericht.  Unter  E.  versteht  man 
den  bereits  liturgisch  gestalteten  Text  aus  1. 
Kor.  11,  23  b-26  (vgl.  Matth.  26,  26-29; 
Mark.  14,  22-25;  Luk.  22,  15-20),  der  dann 
zum  Kernstiick  (->  auch  Anaphora)  der  Li¬ 
turgie  der  Glaubigen  gehorte.  Der  E.  folgt 
nach  einem  kurzen  gedankl.  Ubergang  un- 
mitlelbar  au£  das  Eucharistische  -4  Hochge- 
bet;  ihm  schlieBen  sich  die  Anamnese,  die 
Erinnerung  an  die  Heilstaten  Christi,  u.  die 
Epiklese,  das  Gebet  um  Herabsendung  des 
hi.  Geistes,  an.  Die  Worte  Jesu  (Jpsissima 
vox" )  werden  vom  Chor  mit  Amen  be- 
statigt,  nachdem  sie  vom  Priester  als  Laut- 
gebet  gesprochen  wurden.  Die  Berichtswor- 
te  werden  als  Stillgebet  rezitiert.  Der  Ge- 
danke,  daB  Christus  als  Hoherpriester  (—> 
auch  unter  Christusbilder)  Brot  u.  Wein  „in 
seine  hi.  u.  unbefleckten  u.  untadeligen 
Hande  nahm“,  wird  nach  dem  Prinzip  liturg. 
Nachahmung  (grch.  mimesis)  durch  die 
entsprechende  Gestik  des  Liturgen  ver- 
gegenwartigend  zum  Ausdruck  gebracht. 
Die  im  Rtlstraum,  der  Prothesis,  vorbe- 
reiteten  Gaben  werden  im  Akt  der  Wand- 


Einselzungsberichl 

lung  (nach  der  Epiklese)  zu  Leib  u.  Blut 
Christi. 

Der  E.  der  Basiliusliturgie  u.  der  Chrysosto- 
musliturgie  stimmen,  von  der  EinfUgung  bei 
Luk.  22,  17  (Gewachs  des  Weinstocks)  u. 
1.  Kor.  11,  24  c,  26  (zu  „Tod“  noch  „Aufer- 
stehung11)  in  der  ersteren  abgesehen,  iiber- 
ein.  Die  starkere  Reflexion  auf  die  Gestik 
des  Liturgen  in  der  Basiliusliturgie  hat  ihre 
Wurzel  bereits  in  den  E.en  des  NT.  Die  Un- 
terschiede  in  den  Texten  von  Matth.,  Mark, 
u,  Luk.  „sind  nicht  literar.  Korrekturen  der 
Evangelisten,  sondern  eine  Spiegelung  der 
liturg.  Entwicklung“  (J.  Jeremias),  die  in 
der  feierl.  Kultsprache  des  paulin.  E.s  ihren 
AbschluB  erhielt  (Kyriostitel  Christi,  feierl. 
Eingangsformel  „ln  der  Nacht,  da  er  verTa- 
ten  ward“,  die  an  eine  Rubrik  erinnernde 
Formel  „Er  nahm,  dankte,  bTach  u.  $prach“, 
der  Anamnese-Auftrag  Christi  „Solches  tut 
zu  meinem  Gedachtnis"  an  die  Gemeinde  u. 
a.).  Wahrend  in  der  Didache  (um  100,  —> 
unter  Kirchenrecht)  der  E.  fehlt,  wird  er 
von  Justin  (gest.  um  165)  ausdriicklich  be- 
zeugt.  Dem  Text  des  E.s  in  der  Kirchenord- 
nung  Hippolyts  von  Rom  folgt  der  in  den 
Apostol.  Konstitutionen  (— >  Kirchenrecht). 
Die  Jpsissima  vox “  Christi  wird  in  einigen 
oriental.  Formularen  kultisch  „verschwie- 
gen“,  wohl  aus  Scheu,  das  „schauervolle 
Gcheirnnis"  der  Eucharistie  (grch.  phrikton 
mysterion)  zu  verletzen.  Die  damit  verbun- 
denen  Vorstellungen  sind  bis  in  die  antio- 
chen.  Liturgie  zu  verfolgen;  sie  haben  ihre 
Wurzel  im  „Verschweigen“  des  E.s  im 
(wahrscheinlich  in  Antiochien  entstande- 
nen)  Johannesevangelium.  Wenn  die  byz. 
Liturgie  die  Worte  Christi  wie  den  E.  iiber- 
liaupt  auch  nicht  „verschwiegen“  hat,  so  hat 
sie  ihn  doch  hinter  der  Bilderwand  „verbor- 
gen".  -  Text:  s.  Anhang  Nr.  9. 

Lit.  ■  B.  Botte,  Pioblfernes  de  L’ Anamnese,  JEH  5, 
1954,  16-24;  F.  Hamm,  Die  liturg.  E.e  im  Sinne 
vergleichender  Liturgieforsehung  nntersucht, 
Munster  (Westf.)  1928;  Hanssens,  Reg.:  Institutio 
eucharistica;  J.  jeremias.  Die  Abendmahlsworte 
Jesu,  BerJin  1963;  Jungmann  2,  243-251,  Reg.:  E.; 
Lietzmann,  24-49;  W.  E.  Pitt,  The  Anamnese  and 
Institution  Narrative  in  the  Liturgy  of  Apostolic 
Constitutions  Book  VIII,  JEH  9, 1958, 1-7;  Schulz, 
Die  byz.  Liturgie,  Reg.II  B  (Einsetzungsworte  u. 
Gedachtnisbefehl);  ders.,  Liturg.  Vollzug  □.  sakra- 
ment.  Wirklichkeit  des  euchaT.  Opfers,  OrChrPei 
45,1979,  245-266;  46,  1980,  5-19.  -  S,  auch  Lit.  zu 
Basiliusliturgie,  Chrysostomusliturgie,  Liturgie. 
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Einzug 

Einzug  (grch.  eishodos,  f.;  lat.  ingressus,  m.; 
russ.  vchod,  m.).  1.  Die  alteste  Form  des  E,s 
als  liturg.  Prozession  ist  der  E.  des  Bischofs 
mit  Klerus  zu  Beginn  des  Abendgottesdien- 
stes,  wahrenddessen  ihm  der  Hymnus  „Auf 
viele  Jahre“  (—>  Polychronion)  dargebracht 
wird. 

2.  Aus  dieser  Form  entstand  im  Laufe  der 
Entwicklung  der  byz.  Liturgie  der  Kieine  E. 
(grch.  mikra  eishodos;  russ.  malyj  vchod), 
der  im  8.  Jh.  bereits  bekannt  ist:  Der  Dia- 
kon,  dem  Kerzen  vorangetragen  werden  (— > 
unter  Licht;  beim  Bischof  — »  Leuchter,  — > 
Dikerion;  — >  Trikerion),  nimmt  das  Tetra- 
evangelium,  das  die  4  Evangelien  enthalt, 
vom  Altar  u.  tragt  es,  gefolgt  vom  Priester, 
rechts  um  den  Altar  herum  durch  die  nordl. 
Ttir  vor  die  Bilderwand,  weist  es  mit  dem 
Ruf  „Weisheit!  aufrecht!'1  der  Gemeinde 
vor  u.  bringt  es  durch  die  Mittelttir  zum  Al¬ 
tar  zurtlck.  Diese  Prozession  heiBt  deshalb 
auch  Evangelien-E.  (grch.  eishodos  tu  euan - 
geliu;  russ.  vchod  evangelija).  Der  Kieine  E. 
ist  der  Hohepunkt  der  Liturgie  der  Kate- 
chumenen  (— >  Liturgie  der  Glaubigen);  mit 
den  Lesungen  versinnbildlicht  er  das  Kom- 
men  Jesu  als  Lehrer. 

3.  Der  GroBe  E.  (grch.  megale  eishodos; 
russ.  velikij  vchod)  leitet  nach  Entlassung 
der  Katechumenen  die  Liturgie  ein.  Unter 
Intonation  u.  Rezitation  des  Cherubimhym- 
nus  u.  unter  Mitfiihren  von  Leuchtem  u. 
FSchern  werden  die  in  der  Vormesse  (-> 
Prothesis)  vorbereiteten,  aber  noch  nicht 
konsekrierten  (verwandelten)  Gaben  von 
der  nordl.  Tiir  aus  durch  die  Kirche  zum  Al¬ 
tar  getragen.  Der  Priester  tragt  den  Kelch  in 
den  Ilanden,  der  Diakon  die  Patene,  die 
Abendmahlsschiissel,  auf  dem  Haupt.  Nach- 
dem  beides  auf  dem  Altar  niedergesetzt 
wurde,  wird  die  Mittelttir  der  Bilderwand 
geschlossen.  Der  GroBe  E.  ist  ftir  die  Mitte 
des  6.  Jh.  bezeugt  u.  geht  auf  die  — »  Dar- 
bringung  (der  Naturalgaben)  zurtick.  Er 
versinnbildlicht  das  Kommen  Christi  zum 
Golgathaopfer,  das  in  unblutiger  Weise  in 
der  Liturgie  vergegenwartigt  wird.  Sowohl 
der  Kieine  als  auch  der  GroBe  E.  haben 
aber  auch  einen  rechtl.  Aspekt:  Mit  dem 
Vorweisen  der  hi.  Dinge  (— >  auch  Elevati¬ 
on)  soil  sich  die  Gemeinde  von  deren  Echt- 
heit  u.  damit  von  der  Legitimitat  der  Litur¬ 
gie  tiberzeugen. 

4.  Der  „letzte  E.“  (grch.  eschate  eishodos) 
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des  Klerus  in  den  Altarraum  wird  nach  der 
Kommunion  der  Gemeinde  vollzogen. 

Lit.:  Fendt,  Reg.:  Oblation;  Hanssens,  Nr.  666  bis 
668,  869-882,  926-931,  1096-1102;  Jungmann  1, 
56  f.,  341-499;  2,  3-121;  R.  F.  Taft,  The  Great  En¬ 
trance.  A  History  of  the  Transfer  of  Gifts  and 
other  Preanaphoral  Rites  of  the  Liturgy  of  St. 
John  Chrysostom,  Rom  1975;  Schulz,  Die  byz.  Li¬ 
turgie,  Reg.II  B;  Ch.Walter,  Art  and  Ritual  of  the 
Byz.  Church,  London  1982,  Reg.diturgy,  Great 
Entrance;  LChl  6, 455-457. 

Einzug  Christi  in  Jerusalem  (grch.  bai- 
phoros,  m.,  'Palmtragen’;  russ.  vchod  v  Jeru- 
salim).  1.  Die  liturg.  Voraussetzungen  ftir 
die  Ikonographie  des  E.s  Ch.  i.  J.  finden  sich 
in  den  Feierhchkeiten  des  — >  Palmsonntags 
im  Jerusalem  der  Alten  Kirche,  die  sich 
nach  Matth.  21, 1-11  richteten,  vor  allem  im 
spateren  Palmeseiritt  u.  in  den  ebenfalis  erst 
vom  6./7.  Jh.  an  reicher  flieBenden  Hymnen 
zu  diesem  Fest.  Die  letzteren  heben,  in  Ver- 
bindung  mit  dem  Lazarussamstag,  den  ver- 
borgenen  triumphalen  Charakter  des  E.s 
Ch.  i.  J.  hervor. 

2.  Der  E.  Ch.  i.  J.  erscheint  im  Westen  be¬ 
reits  in  der  Sarkophagkunst,  vom  6.  Jh.  an 
in  den  Bibelillustrationen  u.  der  Monumen- 
talmalerei  (Mosaik  von  Alt-St.-Peter,  8.  Jh.; 
Fresken  der  kleinasiat.  Hohlenkirchen,  10. 
Jh.).  Der  Triumphcharakter  und  die  Ver- 
bindung  zum  Passionszyklus  ist  frtlh  festzu- 
stellen;  auch  im  Dodekaortion  (dem  Zwol- 
ferfestkreis)  wird  das  Thema  nach  der  Auf- 
erweckung  des  Lazarus  bzw.  nach  der  Ver- 
klarung  Christi  dargestellt.  Wahrend  der 
Westen  das  Schema  des  rittlings  auf  dem 
Esel  sitzenden  Christus  und  die  aufrechte 
Kopfhaltung  des  Tieres  entwickelt  und  fest- 
halt,  zeigt  der  Osten  Christus  im  Seitensitz 
(bis  zur  Frontalitat)  und  das  Reittier  mit  ge- 
btlcktem  Kopf.  Der  Osten  erganzt  die  chri- 
stolog.  u.  mariolog.  Deutung  einzelner  Mo¬ 
tive  im  Sinne  der  Mystagogie  (z.  B.  wird  die 
Mysteriumshohle  unter  der  Olbergkirche 
[-»  Martyrion],  als  unregelmaBige  Offnung 
des  Berges  im  Hintergrund  angedeutel, 
christologisch  u.  mariologisch  gedeutet)  od. 
erweitert  den  Personenbestand  um  Symbol- 
figuren  (seit  dem  5./6.  Jh.  die  Tochter  Zion), 
wozu  die  Festhymnen  die  Vorbilder  liefer- 
ten.  Personalbestand  und  Inventar  aus  den 
Anfangen  der  frilhchristl.  Zeit  (Knabe  mit 
Mantel,  wenige  Jiinger  und  BegriiBende,  oft 


Eklogadie 


Einzug  Christi  in  Jerusalem 


Zachaus  auf  dem  Baum,  Stadtmauer  von 
Jerusalem)  werden  in  deT  byz.  Epoche 
schrittweise  zu  einer  komplizierten,  mil 
Genreszenen  durchsetzten  Komposition  er- 
weitert,  nicht  zuletzt  im  Zusammenhang  mit 
den  erwahnten  mystagog.  Deutungen.  Die 
Zahl  der  Apostel  und  BegruBenden  wird 
stark  vergroBert,  unter  den  letzteren  er- 
scheint  vom  9.  Jli.  an  eine  Frau  mit  einem 
Kind  an  der  Hand.  An  der  Ausbreitung  von 
Tiichern  vor  dem  Esel  wird  festgehalten, 
der  auf  dem  Baum  kletternde  „hebraische 
Knabe“  belebt  die  Szenerie,  ebenso  wie  die 
Ausgestaltung  der  Stadt  Jerusalem  in  spat- 
und  nachbyz.  Zeit  od.  die  malerische  bis 
bizarre  Darstellung  des  Olberges.  Daneben 
werden  auch  neue  Szenen  eingefiihrt,  z.  B. 
vom  11.  Jh.  an  das  Heranftihren  der  Eselin 
mit  ihrem  Fiillen,  ihr  Ankauf  beim  Besitzer, 
offenes  und  geschlossenes  Stadttor,  das 
Hinabreiten  vom  Olberg  u.  a.  In  der  letzten 
der  byz.  ->  Renaissancen  werden  die  klass. 
Schemata  sowohl  fixiert  als  auch  starker 
aufgegliedert  u.  szenenreicher  durchkompo- 
niert.  Landschaftsdarstellungen  u.  St&dtebil- 
der  machen  den  E.  Ch.  i.  J.  zu  einem  dra- 
mat.  Ereignis,  dessen  psycholog.  Wirkung 


mit  den  spezif.  Stilmitteln  dieser  Epoche 
zum  Ausdruck  gebracht  wird.  -  Taf.  24; 
Abb. 

Lit.:  E.  Dinkier,  Der  E,,  Opladen  1970;  M.  A. 
tl’in,  Izobrazenie  Ierusalimskogo  Chrama  na  Iko- 
ne  „Vchod  v  Ierusalim"  Blagovescenskogo  Sobo- 
ra,  VV  17, 1960,  105-113;  Onasch,  Weilinachtsfest, 
172-194  (zur  Mystagogie  des  Hohlenmodvs);  Ous- 
pensky  -  Lossky,  178-180;  Pokrovskij,  258-266; 
V.H.Elbern,Eine  wiedergewonnene  nordruss. 
Ikone  mit  dem  „E.Chr.“,  FS  Onasch,  Halle 
1981,51  58;  LChl  1,  593-597;  LdK  2(1989),  285  bis 
286;  LexMA  3,1748;  RBK  2, 22-30. 

Eirenika  (grch.,  n.  plur.;  russ.  mirnye,  n. 
plur.),  sekundare  Bezeichnung  fur  das 
GroBe  Kollektengebet  (-»  Synapte),  nach 
den  Anfangsworten  „en  eirene"  (grch.,  ‘in 
Frieden’;  russ.  s  mirorri). 

Eklogadie  (grch.  eklogade,  f.;  ‘Auswahl’),  1. 
ausgewahlter  Abschnitt  aus  den  bibl.  Lesun- 
gen,  gleichbedeutend  mit  Perikope. 

2.  Im  speziellen  Sinne  stellt  eine  E.  einen 
der  Bahnlese  od.  der  Lectio  continua  ent- 
nommenen  u.  fur  einen  bestimmten  Tag 
vorgeschriebenen  Leseabschnitt  dar.  — > 
auch  Lesungen. 
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Ekphonese 

Lit.:  G.  Kunze,  Die  gottesdienstl.  Schriftlesung, 
Gottingen  1947,  Reg.:  Eklogadion. 

Ekphonese  (grch.  ekphonesis,  f.,  ‘Aufschrei- 
en’,  ‘lautes  Sprechen’;  russ.  vozglas,  m., 
vozglaHenie,  n.),  feierliche,  halb  gesproche- 
ne  u.  halb  gesungene  Vortragsweise  der  Le- 
sungen  (grch.  auch  kerygma,  n.;  lat.  procla- 
matio,  f.,  lectio,  f.,  lectio  solemnis).  Schon 
der  Alte  Orient  kannte  u.  entwickelte  fur 
diesen  „Sprechgesang“  eine  Reihe  von  Ak- 
zentsystemen,  die  filr  die  Ausbildung  der 
altkirchlich-friihbyz.  E.  von  Bedeutung  sind. 
Je  mehr  aber  der  „Sprechgesang“  zur 
„Sprachniusik“  wurde,  entwickelte  sich  ein 
eigenes  Notationssystem,  die  ekphonet.  — » 
Notation. 

Lit.:  Wellesz,  33,  137;  Werner,  Reg.:  Ecphonesis, 
Ecphonetic  accents;  Joh.v. Gardner, Gesailg  der 
russ.-orth.  Kirche  bis  zur  Mitte  des  17. Jh.,  Wiesba¬ 
den  1983,  Reg. 

Ekphrasis  (grch.,  f.;  lat.  descriptio,  f.),  eine 
mit  den  Mitteln  der  antiken  Lobrede  durch- 
gefiihrte  Beschreibung  von  Ereignissen,  Sit- 
ten  u.  Gebrauchen,  vor  allem  aber  von  hi. 
Orten,  Denkmalern  u.  Kunstwerken  — > 
Panegyrikos).  Die  E.  war  in  der  antiken  Li- 
teratur,  einschliefllich  der  jtidischen,  sehr 
verbreitet.  Eine  Reihe  von  Ekphraseis  ilber 
Denkmaler,  Kimslwerke  u.  hi.  Orte  geben 
der  Forschung  wertvolle  Auskiinfte  iiber 
verlorengegangene  od.  in  ihrem  urspriingl. 
Zustand  nicht  mehr  erhaltene  Baudenk- 
maler,  so  die  ftlr  die  christl.  Archaologie 
wichtigen  E.-Partien  in  den  Schriften  Eu- 
sebs  von  Casarea  (gest.  339)  u.  anderer,  die 
E,  des  Paulus  Silentiarius  ilber  die  Einwei- 
hung  der  Hagia  Sophia  in  Konstantinopel 
562  sowie  iiber  den  Ambon  dieser  Kirche, 
die  E.  des  Konstantin  Rhodius  ilber  die 
Apostelkirche  in  Konstantinopel  aus  der 
Mitte  des  10.  Ih.  u.  die  Beschreibung  dersel- 
ben  Kirche  durch  Nikolaus  Mesarites  (gest. 
um  1220).  Filr  die  Geschichte  des  mittelbyz. 
Kirchenbaus  wichtig  ist  eine  Kirchenweihe- 
Predigt  des  Patriarchen  Photios  (gest.  um 
891)  auf  eine  Gottesmutterkirche  des  Pa- 
lastes  in  Konstantinopel-  Auf  die  byz.  E.  ha- 
ben  Vorstellungen  der  Mystagogie  einge- 
wirkt,  deren  Idealmodelle  die  Beschrei- 
bungen  der  historisch-konkreten  Sakralge- 
baude  nicht  selten  iiberlagern  u.  verwischen 
(— >  auch  Mystagogie). 
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Wichtige  Informationen  iiber  byz.,  spStbyz. 
u.  oriental.  Sakralbauten  u.  hi.  Statten  auf 
dem  Balkan,  in  Jerusalem  u.  Palastina  fin- 
den  sich  in  den  altruss.  Pilgerberichten  vom 
11.-14.  Jh.  (die  Chozdenija  Daniils,  Dobry- 
nja  Jadreijkovic’s,  Stefans  von  Novgorod 
u.  a.).  Ekphrastisches  Material  iiber  Bau- 
denkmaler,  Kunstgegenstande,  Personen  in- 
nerhalb  u.  auBerhalb  RuBlands  u.  a.  ist  ver- 
streut  in  der  hagiograph.  u.  homilet.  Litera- 
tur  sowie  in  den  Chroniken  vorhanden.  Irn 
17.  Jh.  schrieb  Paul  von  Aleppo  eine  Reise- 
beschreibung,  die  zahlreiche  Erklarungen 
wich  tiger  Denkmaler  enthielt. 

Lit. :  P.  Friedlander,  Spatantiker  Gemaldezyklus 
in  Gaza.  Des  Pokopios  von  Gaza  E.  eikonos,  hg. 
u.  erklart,  Citta  delVaticano  1939;  ders.,  Johannes 
von  Gaza  u.  Paulus  Silentiarius,  Leipzig  -  Berlin 
1912;  J.  Irmscher,  Die  poet.  E.  als  Zeugnis  justini- 
an.  Kulturpolitik,  Wissenschaftl.  Zs.  der  F.-Schil- 
leT-Universitat  Jena,  ges.-sprachwiss.  Reihe  14, 
1965,  79-87;  C.  Mango,  The  Homilies  of  Photius, 
Cambridge  (Mass.)  1958;  H.  Maguire,  Art  and 
Eloquence  in  Byzantium,  Princeton,  New  Jersey 
1981;  LexMA  3, 1770-1772;  RBK  2, 33-75. 

Ektenie  (grch.  ektene,  f.,  ekteneia,  f.;  russ. 
ektenija,  f.,  ‘das  Angespanntsein  im  Gebet’), 
wie  das  GroBe  Kollektengebet,  die  Synapte, 
eine  bestimmte  Gattung  des  liturg.  Gebets, 
in  manchem  der  kath.  Litanei  entsprechend. 
Man  unterscheidet:  1.  die  Kleine  E.  (grch. 
mikra  ektene;  russ.  malaja  ektenija).  Sie  be- 
ginnt  mit  der  Auffordcrung  (grch.  prospho - 
nesis)  des  Diakons  „Wieder  u.  wieder  lasset 
uns  in  Frieden  zum  Herrn  beten“  (grch.  eti 
kai  eti  en  eirene  tu  kyriu  deethomen;  russ. 
paki  i  paki  mirom  gospodu  pomolimsja); 

2.  die  inbriinstige  E.  (grch.  tes  ektenes  hike- 
sia;  russ.  sugubaja  ektenija).  Sie  beginnt  mit 
den  Worten:  „Alie  lasset  uns  sagen  mit 
ganzer  Seele“  (grch.  eipomen  pantes  ex  ho¬ 
les  tes  psyches;  russ.  t  eem  vri  ot  vseja  dusi). 

3.  Die  Bitt-E.  (russ.  prositel’naja  ektenija) 
od.  das  Gebet  der  Darbringung  (grch.  euche 
tes  proskomides)  beginnt  mit  den  Worten 
„Aller  Heiligen  gedenkend,  wieder  u.  wie¬ 
der  lasset  uns  in  Frieden  zum  Herm  beten“ 
(grch.  panton  ton  hagion  mneinoneusantes 
eti  kai  eti  en  eirene  tu  kyriu  deethomen;  russ. 
vsja  svjatyja  pomjanuvse,  paki  i  paki  mirom 
gospody  pomolimsja).  Mit  ihr  u.  dem  Vater- 
unser  wird  die  Kommunion  eroffnet. 

Diese  drei  E.n  unterbrechen  die  einzelnen 
vom  Diakon  vorgetragenen  Gebetsanliegen 


Elfenbein 


(lat.  suffragia)  durch  das  mehrmalige  Kyrie 
eleison.  Sie  werden  begleitet  durch  Stillge- 
bete  des  Priesters  hinter  der  Bilderwand. 
E.n  finden  sich  auch  in  den  Feiem  der  Sa- 
kramente,  im  Stundengebet  und  im  Stunden- 
gottesdienst.  — >  auch  Gebet,  -»  Liturgie. 
Text:  s.  Anhang  Nr.  10. 

Lit.:  Hanssens,  Nr.  1047-1082;  M.  N.  Skaba- 
lanovic,  Ektenii,  Trudy  Duchovnoj  Kievskoj  Aka- 
demii  1911,  Juni:  181-202;  Sept.:  1-39;  Schulz,  Die 
byz.Liturgie,  Reg.II  B, 

Elashippos  — >  unter  Heiligenverehrung,  — > 
Heiligenbilder 

Eleusa  — >  unter  Gottesmutterbilder 

Elevation  (lat.  elevatio,  f.;  grch.  hypsosis,  f.; 
russ.  voznoSenie,  n.),  das  Emporheben  hi. 
Gegenstande,  die  der  Kultusgemeinschaft 
gezeigt  werden  miissen,  um  durch  Feststel- 
lung  ihrer  Identitat  die  GUltigkeit  der  kult. 
Handlung  zu  bezeugen. 

In  der  Liturgie  der  Ostkirche  ist  die  E.  eine 
eigene  Handlung  vor  der  Kommunion. 
Nach  der  Ermahnung  (lat.  admonitio)  „Las- 
set  uns  au£nierken“  durch  den  Diakon  wird 
der  Vorhang  vor  den  Ttiren  der  Bilderwand 
zugezogen,  u.  der  Priester  ruft,  nachdem  er 
das  hi.  Brot  emporgehoben  hat,  die  Akkla- 
mation:  „Das  Heilige  den  Heiligen",  der 
Chor  antwortet;  „Einer  ist  heilig,  einer  der 
Herr,  Jesus  Christus,  zur  Herrlichkeit  Got- 
tes  des  Vaters.“  Danach  folgt  der  Akt  des 
Brotbrechens.  Die  priesterl.  Akklamation 
wurde  in  der  Alten  Kirche  als  Warming  ver- 
standen,  nur  Heilige,  d.  h.  Getaufte,  kom- 
munizieren  zu  lassen.  Die  E.  wurde  wahr- 
scheinlich  in  der  byz.  Kirche  vom  6.11.  Jh,  an 
iiblich,  wahrend  sie  von  der  kath.  Kirche 
erst  ini  12.  Jh.  zum  Zwecke  der  Hostienan- 
betung  u.  als  Abwehr  der  antieucharist. 
Katharer  eingefiihrt  wurde.  Durch  das  Feh- 
len  der  Bilderwand  hat  sich  in  der  kath.  Kir¬ 
che  die  oben  beschriebene  Funktion  der  E. 
noch  erhalten,  obwohl  sich  in  beiden  Kir- 
chen  ihre  Sinngebung  zu  einer  Darbringung 
der  hi.  Gaben  vor  Gott  verandert  hat. 

Lit:  Hanssens,  Nr.  1374-1386;  Jungmann,  Reg.: 
E.;  L.  Leipold,  Religionsgeschichtliches  zur  E.  der 
Abendinahls-EIemente,  Aus  der  byz.  Arbeit  der 
DDR,  1.  Bd.,  Berlin  1957,  213-217;  LexMA  3, 
1811. 


Elfenbein.  Das  E.  aus  Elefanten-,  WalroB-, 
Nilpferd-  u.  Mammutzahn  (Fossil-E.)  ge- 
lidrt  seit  der  Jungsteinzeit  zum  altesten  Ma¬ 
terial  der  Mai-  u.  Schnitzkunst.  Die  E.- 
Kunst  entwickelte  sich  in  alien  Kulturgebie- 
ten  der  Antike  (China,  Japan,  Indien, 
Athiopien,  Libyen,  Agypten,  Syrien,  Grie- 
chenland)  zu  auflerordentl.  Leistungen,  von 
denen  hier  nur  die  von  Phidias  (um  500  v. 
Chr.)  gepflegte  Goldelefantenkunst  (Chry- 
soelefantine)  genannt  sein  soil. 

Die  Kirche  wurde  einer  der  wichtigsten 
Auftraggeber  dieser  Kunst,  die  seit  alters 
religios-elitare  Ziige  tragt.  So  konnte  die 
byz.  Kultusasthetik  ihre  spezif.  Moghchkei- 
ten  auch  an  diesem  Werkstoff  erproben. 
Aus  Elfenbein  gefertigt  sein  konnen  Iko- 
nen,  das  Diptychon,  die  Pyxis  (ein  Behaltnis 
zum  Aufbewahren  des  Abendmahlsbrotes), 
das  Reliquiar  u.  andere  Gegenstande  der 
Kleinkunst,  z.  B.  auch  der  Bischofsstab. 
Zentren  der  E.-Kunst  waren  Mailand,  Rom 
u.  Trier  im  Westen;  Alexandrien,  Antiochi- 
en  u.  Konstantinopel  im  Osten.  Die  alten 
Techniken  (Erweichen  des  E.s,  Biegen  u. 
Pressen,  Schnitzen,  Sagen  od.  Behauen,  Po- 
lieren  u.  Polychromieren)  wurden  zur  hdch- 
sten  Perfektion  gebracht  u.  machten  das  E. 
zu  einem  der  teuersten  Exportartikel  von 
Byzanz. 

Von  den  wichtigsten  Denkmalern  der  E.- 
Kunst  seien  hier  genannt:  aus  altkirchlich- 
rom.  Zeit  die  Lipsanothek  (->  Reliquiar) 
von  Brescia,  um  370,  mit  christolog.  u.  Pas- 
sionsszenen;  um  440  entstandene  E.-Tafeln 
u.  a.  mit  der  Darstellung  der  Frauen  am 
Grabe  od.  der  Himmelfahrt  Christi;  die 
Christus-  u.  Gottesmutter-Diptychen  des  6. 
Jh.  u.  vorher,  im  5.  Jh.,  die  sogenannten 
Londoner  Passionstafelchen;  die  dem  byz. 
Kaiserhaus  in  Konstantinopel  verbundenen 
E.-Arbeiten  des  9./10,  Jh.  Neben  den  christi. 
Arbeiten  gab  es  in  der  Spatantike  nach  wie 
vor  E.e  mit  Motiven  aus  der  klass.  Mytholo- 
gie  (wichtigstes  Zentrum  Antiochien  mit 
seinen  starken  vorchristl.  Kunsttraditionen), 
die  in  den  verschiedenen  -a  Renaissancen 
in  Byzanz,  vor  allem  im  9./10.  Jh.,  wieder 
aufgenommen  wurden. 

Lit.:  J.  Flemming,  Byz.  Schatzkunst,  Berlin  1979; 
A.  Goldschmidt  -  K.  Weitzmann,  Die  byz.  E.- 
Skulpturen  des  10.-13.  Jh.,  2  Bde.,  Berlin  1930, 
1934;  P.  Metz,  E.  in  der  Spatantike  (3.-6.  Jh.), 
Miinchen  1962;  W.  Volbach,  E.-Arbeiten  der 
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Spatantike  u.  des  friihen  Mittelalteis,  Mainz  1952; 
LdK  2  (1989),  301-306  (E.etc.);  LexMA  3,  1812  bis 
1820. 

Email  (frz.,  m.,  vgl.  dt.  Schmelz;  grch.  chy- 
meusis,  f.),  Verfahren,  um  cmcn  durch  Me- 
talloxyde  gefarbten  GlasfluB  herzustellen  u. 
ihn  auf  einen  Trager  aus  Metall,  Ton  od. 
auch  Gias  aufzutragen. 

Nach  der  Art  des  Auftragens  unterscheidet 
man;  (1)  das  Furchen-E.,  (2)  den  Gruben- 
schmelz  (frz.  email  champleve),  (3)  den  Zel- 
lenschmelz  (frz.  email  cloisonne)  u.  (4)  das 
Draht-E.  Sofern  bei  der  kiinstler.  Bearbei- 
tung  das  rein  Dekorative  zugunsten  bildhaf- 
ter  Darstellungen  verlassen  wird,  spricht 
man  von  der  E.-  od.  Schmeizmalerei.  Sie 
war  bereits  in  Agypten  u.  im  agaischen  Kul- 
turkreis  bekannt  u.  erreichte  in  Byzanz  u. 
zunachst  unter  seinem  EinfluB  in  Georgien 
den  Hbhepunkt  ihrer  Entwicklung.  In  RuB- 
land  wuide  im  16./17.  Jh.  das  Draht-E.  be- 
vorzugt;  daneben  lebte  auch  der  Gruben- 
schmelz  weiter,  wobei  oft  die  Technik  des 
Niello  -  das  AusgieBen  einer  in  den  liildtra- 
ger  gravierten  Zeichnung  mit  einer 
Schmelzmasse  -  angewendet  wurde.  Byzanz 
exportierte  vor  allem  den  Zellenschmelz. 
Sein  Anwendungsbereich  erfafite  sowohl 
Luxusgegenstande  des  tagi.  Gebrauchs  als 
auch  Sakralgerate  (Altargerate,  Diptychon, 
Enkolpion,  Kreuz,  Pyxis,  Reliquiar  u.  a.). 
Das  E.  war  ein  ideates  Objekt  der  byz.  Kul- 
turasthetik.  Aus  der  Ffllle  von  Beispielen 
der  E,-Kunst  sollen  nur  erwahnt  werden; 
die  Staurothek  von  Limburg  (10.  Jh.);  die 
Pala  d’Oro  aus  dem  Domschatz  von  Vene- 
dig  (10.-14.  Jh.);  die  St.-Stephans-Krone  in 
Budapest  (11.  Jh.);  ein  Reliquiar  im  Dom¬ 
schatz  zuHalberstadt  (11.  Jh.);  ein  goldenes 
Diadem  in  Leningrad  (12.  Jh.);  das  Tripty- 
chon  aus  Chachuli,  Georgien  (11.  bis  12.  Jh., 
mit  Teilen  aus  dem  8.-10.  sowie  aus  dem 
13.-14.  Jh.). 

Lit:  J.  Flemming,  Byz.  Schatzkunst,  Berlin  1979; 
W.  A.  von  Jenny,  Kelt.  Metallarbeiten,  Berlin 
1935;  M.  Rosenberg,  Gesch.  der  Goldschmiede- 
kunst,  3-4:  Zellenschmelz,  Frankfurt  a.  M.  1921 
bis  1922;  K.  Wesscl,  Die  byz.  E.-Kunst,  Reckling¬ 
hausen  1967;  Russkaja  emal’  XII-  nacala  XX  veka 
iz  sobranija  Gosudarstvennogo  Ermitaza,  Moskau 
1987;  T.  Sanikidze,  G.  Abramishvili,  OrKvrerie 
Georgienne  du  Vile  au  XIXe  siecle,  Geneve 
1979;  LdK  2  (1989),  313-31 6(E.etc.);  LexMA  3, 
1868-1873;  RBK  2, 93-129. 


Emblem  (grch.  emblema,  n.  sing.,  ‘das  Ein- 
gesetzte’,  ‘Musterbild’),  sinnbildl.  Darstel- 
lung  von  religiosen,  weltanschaul.  u.  polit. 
Vorstellungen  im  Bereich  der  Zwischenbe- 
ziehungen  von  Literatur  u.  Kunst,  deren 
Deutung  heute  zu  den  Aufgaben  der  Ikono- 
logie  gehort.  Die  Abgrenzung  zu  Allegorie, 
Attribut  u.  Symbol  ist  oft  flieBend.  Das  E. 
unterscheidet  sich  von  ihnen  vor  allem 
durch  einen  bestimmten,  literarisch  begriin- 
deten  u.  nicht  selten  spieler.  Vergleichsme- 
chanismus. 

Das  E.  besteht  (1)  aus  dem  Motto  (grch. 
lemma;  lat.  inscriptio),  das  in  knappster 
Form  (2)  das  Bild  (grch.  eikon;  lat.  pictura) 
umschreibt,  u.  (3)  aus  dem  Epigramm  (lat. 
suhscriptio),  das  den  Vergleich  mit  einem 
Dritten  (lat.  tertium  comparationis)  erlaubt. 
Der  Sinn  der  Veranstaltung  besteht  darin, 
das  Ratsel  (grch.  ainigma)  einer  auBerge- 
wohnl.  Erscheinung  durch  Bild  u.  Deutung 
aufzulbsen.  So  konnen  z.  B.  Lemmata  die 
verschiedensten  Eigenschaften  des  Adlers 
umschreiben,  mit  denen  bildhaft  bestimmte 
Charakterziige  des  Evangelisten  Johannes 
gedeutet  werden;  ein  solches  E.  braucht  sich 
nicht  mit  dem  entsprechenden  Evangeli- 
stensymbol  zu  decken. 

Diese  literarisch-bildhafte  Deutungskunst 
entwickelte  sich  im  Westen  seit  der  Renais¬ 
sance  ftlr  die  SinnerschlieBung  antiker 
Kunstwerke  u.  fur  moralisch-didakt.  Zwek- 
ke.  Sie  wirkte  auch  auf  Literatur  u.  Kunst 
auf  dem  Balkan  u.  in  RuBland  (z.  B.  auf 
Ikonen  didakt.  Inhaltes)  ein.  Vor  allem  we- 
gen  ihrer  engen  Bindung  an  Bibel-  od. 
Hymnentexte  (->  auch  Kontakion,  —>  Ka- 
non,  ->  Kirchendichtung,  -»  Kirchenmusik) 
blieb  der  religiosen  Kunst  des  Ostens  diese 
Art  des  Bedeutungsspieis  der  westl.  Emble- 
matik  innerlich  fremd.  Unter  Beachtung 
dieser  Voraussetzung  u.  der  obengenannten 
Abgrenzungsschwierigkeiten  kann  aber  ge- 
sagt  werden,  daB  bereits  die  altkirchliche  u., 
ihr  folgend,  die  byz.  Kirchenkunst  emble- 
mat.  Ztlge  im  weiteren  Sinne  trug,  insofern 
sie  grundsatzlich  auf  Sinnbildlichkeit  ange- 
legt  war  (— >  auch  Bild).  Es  handelt  sich  da- 
bei  um  Bildtypen,  die  sich  durch  Kurzfas- 
sung  der  Aussage,  Konzentration  (oft  auch 
durch  Symmetric)  der  Kompositionsele- 
mente  u.  nicht  selten  durch  eine  Inschrift 
auszeichnen.  Dazu  gehort  u.  a.  die  spatanti¬ 
ke  Herrschafts-Embiematik,  die  von  der 
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Kirche  vom  Kaiserkult  auf  die  Person  Chri- 
sti  (-»  Aurum  coronarium,  -»  Christusmo- 
nogramm,  ->  Deesis  u.  die  —>  Hetoimasia) 
u.  die  Gottesmutter  (z.  B.  der  Stern  als 
Herrschafts-E.  der  Himmelskbnigin,  — >  Ent- 
schlafen  der  Gottesmutter)  iibertragen  wur- 
de.  Bei  ihnen  ist  die  AufschlieBung  ihres 
anigmatischen  (Ratsel-)Charakters  durch 
Erarbeitung  des  Tertium  comparationis 
nicht  nut  fur  die  Christologie  wichtig,  son- 
dem  auch  fur  die  Einsicht  in  die  situations- 
militante  Entstehung  solcher  Bilder  (An- 
spruch  der  Kirche  auf  die  kaiserl.  Emblema- 
tik).  Der  emblemat.  Zug  solcher  „Kurzkom- 
positionen"  wird  besonders  deutlich,  wenn 
sie  umfassenderen  Darstellungen  eingefilgt 
sind,  wie  z.  B.  dem  Jttngsten  — >  Gericht,  od. 
in  der  komplizierten  Thematik  der  russ. 
Ikonenmalerei  des  16.-17.  Jh.  erscheinen. 
Die  letzteren  bildeten  die  Grundlage  fur  die 
Entwicklung  der  oben  erwahnten  didakt. 
Emblematik  der  spaten  russ.  Ikonenmale¬ 
rei. 

Lit.:  A.  Henkel  — A.  Schone,  E.ata.  Handbuch  zur 
Sinnbildkunst  des  16.  u.  17.  Jh.,  Stuttgart  1967;  D. 
S.  Lichacev,  Celovek  v  Literature  Drevnej  Rusi, 
Moskau  19707  Reg.:  Emblema  (dt.  Dresden 
1975);  ders.,  Razvitie  Russkoj  Literatury  X-XVII 
vekov,  Leningrad  1973,  Reg.:  E.atika;  M.Lurker 
(Hg.),  Worterbuch  der  Symbolik,  Stuttgart  19833, 
157-159  (E.E.buch);  LChl  1,  618-622;  LdK 
2(1989),  317-319  (E.atik);  4, 513  (Sinnbildkunst).  - 
S.  auch  Lit.  zu  Allegorie,  Attribut,  Ikonologie, 
Symbol. 

Emmanuel  — ?  unter  Christusbilder 

Empfangnis  der  lieiligen  Anna  (grch.  syllep¬ 
sis  les  hagias  kai  theoprometoros  Annes, 
‘Empfangnis  der  hi.  u.  Gottesstammutter 
Anna’;  russ.  zacatie  pravednoj  Army,  ‘Emp¬ 
fangnis  der  gerechten  Anna’;  lat.  conceptio 
S.  Annae,  matris  Deigenitricis,  ‘Empfangnis 
der  Mutter  der  Gottesgebarerin’). 

1.  Wahrend  die  kath.  Kirche  die  E.  d.  h.  A. 
(entsprechend  der  Geburt  der  Gottesmutter 
am  8.  Sept.)  am  8.  Dez.  feiert,  begeht  die 
Ostkirche  an  diesem  Tage  nur  das  Vorfest 
(grch.  proheortion)  u.  am  9.  Dez.  das  ei- 
gentl.  Fest  der  E.  d.  h.  A.  Vor  dem  10./11. 
Jh.  scheint  das  Fest  im  Osten  nicht  verbrei- 
tet  gewesen  zu  sein.  Erst  1166  wurde  es 
durch  kaiserl-  ErlaB  eingefiihrt  u.  mit  einer 
Vorfeier  ausgestattet.  Der  Kanon  des  And¬ 
reas  von  Kreta  (gest.  740)  beschreibt  das 


Empore 

Wunder  der  Fruchtbarkeit  an  Anna.  Die 
Lesungen  werden  dem  Gcdachtnistag  von 
Joachim  u.  Anna  am  9.  Sept,  entnommen. 
Der  ostl.  Festinhalt  wurde  von  der  kath. 
Kirche,  mit  einer  kurzfristigen  Ausnahme 
Mitte  des  11.  Jh.,  nicht  ubernommen.  Hier 
setzte  sich,  wenn  auch  zunachst  gegen  er- 
hebl.  Widerstand,  die  Lehre  von  der  unbe- 
fleckten  Empfangnis  Mariens  (lat.  conceptio 
immaculata)  im  Leibe  der  Anna  durch.  Von 
dieser  ist  weder  in  dem  um  150  geschriebe- 
nen  Protevangehum  des  Jakobus  (— >  unter 
Apokryphen)  noch  vor,  wahrend  u.  nach 
der  marian.  Synode  von  431  die  Rede,  ohne 
daB  darnit  die  Vorstellung  von  der  Makello- 
sigkeit  der  Gottesmutter  in  Frage  gestellt 
worden  ware.  Dabei  ist  allerdings  zu  beach- 
ten,  daB  der  Westen  im  Gegensatz  zum 
Osten  das  Protevangelium  lange  Zeit  nicht 
anerkannt  hat.  Der  Bericht  ilber  die  E.  d.  h. 
A.  in  diesem  Apokryph  ist  dem  tiber  Hanna 
in  1.  Sam.  1  u.  2  nachgebildet. 

2.  Das  Festbild  des  9.  Dez.  im  Osten  kon- 
zentriert  sich  in  Anlehnung  an  die  apo¬ 
kryphen  Berichte  vor  allem  auf  die  Begeg- 
nung  Joachims  mit  Anna,  die  als  ehel.  Ver- 
einigung  angedeutet  wird.  Dieses  Motiv  ist 
seit  Ende  des  10.  Jh.  bekannt.  Bald  danach 
erscheint  als  zweites  Motiv  die  Verkiindi- 
gung  an  Anna.  Schon  friiher,  im  6,  Jh.,  sind 
Darstellungen  entstanden,  die  Anna  mit  der 
kindl.  u.  zugleich  erwachsen  scheinenden 
Maria  (— >  unter  Topik)  -  nach  dem  Vorbild 
der  Hodegetria  unter  den  Gottesmutterbil- 
dern  -  zeigen.  Die  E.  d.  h.  A.  erscheint  fast 
ausschlieBlich  in  Zyklen  des  Marienlebens, 
indent  sie  diese  eroffnet.  In  mittelbyz.  Zeit 
war  das  Thema  in  Verbindung  mit  einer 
verbreiteten  Joachim-Anna-Verehrung 
auch  in  RuBland  bekannt  u.  beliebt. 

Lit.:  L.  d’Aucona,  The  Iconography  of  the  Imma¬ 
culate  Conception,  New  York  1957;  Handbuch  2, 
300  ff. ;  M.  Jugie,  La  Fete  Byzantine  de  la  Concep¬ 
tion  d’Anne,  Academia  Mariana  Intern.  Alma  So- 
cia  Christi  5,  Rom  1952, 29-35;  Kellner,  181-199;  J. 
Lafontaine-Dosogne,  Iconographie  de  l’Enfance 
de  la  Vierge  dans  l’Empire  Byzantin  et  en  Occi¬ 
dent,  1,  2,  Bruxelles  1964-1965;  Nilles  1,  348  bis 
351;  Wellen,  Reg.;  Anna;  LChl  2,  338-344  (Imma¬ 
culata  Conceptio);  5,  168-184  (Anna);  LdK 
1(1987),  174-176  (Anna, HI.);  LexMA  1,  653-654 
(Anna,hl);  LdK  5,  313-314  (Unbefleckte  Emp¬ 
fangnis). 

Empore,  ein  iiber  den  Seitenschiffen  u.  dem 
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Vorraum,  dem  Narthex,  befindlicher,  durch 
Tieppen  zu  erreichender  Raumteil  im  Kir- 
cheninnern.  Er  diente  in  der  Alien  Kirche 
u.  im  MA  als  spezieller  Aufenthaltsraum,  z. 
B.  for  die  Frauen  (grch.  gynekaion;  lat.  ma- 
troneum ),  fur  den  Kaiser  od.  fur  Flirsten  u. 
deren  Gefolge,  ohne  die  Bodenflache  des 
Kirchengebaudes  zu  reduzieren.  Die  E.n- 
Anlage  ist  im  Orient  entstaaden  u.  von  dort 
nach  dem  Westen  gekommen.  E.n  finden 
sich  sowoM  in  der  Basilika  wie  im  Zentral- 
bau.  Der  mittelalterl.  Sozialstruktur  ent- 
sprechend,  diente  die  E.  dem  Reprasentati- 
onsbediirfnis  der  herrschenden  Schichten. 
Auf  der  E.  der  Hagia  Sophia  in  Konstanti- 
nopel  z.  B.  empfing  der  Kaiser  ausland.  Ge- 
sandte,  um  mit  ihnen  der  Liturgie  beizu- 
wohnen.  Es  fanden  dort  Gastmahler  statt; 
die  kaiserl.  Familie  licB  sich  an  diesem  Ort 
aber  auch  die  Kommunion  reichen.  Dem 
entspricht  das  Bildprogramm  der  E.  (Gast- 
freundschaft  Abrahams,  Hochzeit  zu  Kana, 
Brotvermehrung  u.  a.).  In  Novgorod  befan- 
den  sich  auf  bzw.  hinter  den  E.n  mit  Fres- 
ken  ausgestattete  Kapellen  der  Kaufteute, 
in  denen  sie  auch  ihre  Handelsgeschafte 
tatigten. 

Lit.:  G.  Bandmann,  Mittelalterl.  Architektur  als 
Bedeutungstrager,  Berlin  1951,  207  ft;  J.  C.  Da¬ 
vies,  The  Origin  and  Development  of  Early  Chri¬ 
stian  Church  Architecture,  New  York  1953,  Reg.: 
Galleries;  K.  Onasch,  GroB-Nowgorod,  Leipzig 
1969  (Wien  n.  Miinchen  1969),  142;  P.  O.  Rave, 
Der  E.n-Bau  in  roman,  u.  friihgot.  Zeit,  Bonn  - 
Leipzig  1924;  LdK  2  (1989),  322-323;  LexMA  3, 
1895-1897;  RBK  2,  129-144.  -  S.  auch  Lit.  zu  Kir- 
chenbau. 

Enarxis  (grch.,  f.;  russ.  nacalo,  n.,  ‘Eroff- 
nung’),  ein  eigenes,  auf  die  Vormesse,  die 
Prothesis,  folgendes  u.  die  Liturgie  der  Ka- 
techumenen  eroffnendes  Offizium.  Es  be- 
steht  aus  3  Antiphonen  (Wechselgesangen), 
die  an  Sonn-  u.  Feiertagen  durch  die  Selig- 
preisungen  ersetzt  werden.  Ihnen  ist  ein 
GroBes  Kollektengebet,  eine  Synapte,  vor- 
u.  eine  Kleine  —>  Ektenie  zwischengeschai- 
tet.  Sie  werden  begleitet  von  Stillgebeten 
des  Priesters.  -  Die  Geschichte  der  E.  ist 
noch  nicht  vollig  geklart.  Sie  hat  sich  aus 
Elementen  des  Abend-,  Nacht-  u.  Morgen- 
gottesdienstes  entwickelt.  Dabei  wurde  die 
Kurzhymne  (Troparion)  vom  Eingeborenen 
Sohn,  die  urspriinglich  wohl  beim  Kleinen 
— >  Einzug  gesungen  wurde,  in  die  E.  einge- 


filgt.  Neben  Einwirkungen  des  Monchtums 
ist  der  von  der  gall.  Pilgerin  Egeria  schon 
ftir  das  Ende  des  4.  Jh.  bezeugte  Einzug  des 
Bischofs,  der  von  PsaLmversen  u.  Gebeten, 
auf  die  das  Volk  respondierte,  begleitet 
wurde,  fur  die  Geschichte  der  E.  von  Be- 
deutung.  Nach  dem  for  die  byz.  Liturgie 
gultigen  Gesetz  der  Vermeidung  unmittel- 
barer  Konfrontationen  (-»  auch  unter  Kul- 
tusasthetik)  wurde  die  E.,  als  sie  den  Got- 
tesdienst  nicht  mehr  eroffnete,  zu  einer 
Vorbereitung  auf  den  Kleinen  Einzug.  Das 
ist  wahrscheinlich  im  7-/8.  Jh.  geschehen. 

Lit.:  Hanssens,  Nr,  798-810;  Jungmann  1,  344;  G. 
Kunze,  Lehre,  Gottesdienst,  Kirchenbau,  Gottin¬ 
gen  1949, 123  f;  N.  K.  Moran,  The  E.  of  the  Mass 
of  St.  Basil,  OstKSt.  29,  1980,  157-164.  -  S.  a.  Li¬ 
turgie. 

Energumenen  (grch.  energumenoi,  m.  plur., 
‘Besessene’,  auch  cheimazomenoi,  ‘Gemiits-’ 
u.  ‘Geisteskranke’).  Das  Liturgieformular 
der  Apostol.  Konstitutionen  (— >  unter  Kir- 
chenrecht)  schreibt  die  Entlassung  der  E. 
(nach  den  Katechumenen,  aber  vor  den 
Buflklassen)  am  SchluB  der  Liturgie  der  Ka¬ 
techumenen  (->  Liturgie  der  Glaubigen) 
vor.  Ob  es  sich  dabei  um  eine  sonst  nicht 
praktizierte  syr.  Sitte  handelt,  ist  nicht  ge¬ 
klart.  Wahrend  die  Katechumenen  ur¬ 
spriinglich  aktiv  an  der  liber  sie  gesproche- 
nen  Fiirbitte  teilnahmen,  waren  die  E.  dazu 
natiirlich  nicht  imstande.  Mit  zunehmendem 
EinfluB  der  byz.  Kultusasthetik  auf  die  Ent- 
wicklung  der  Liturgie  sind  die  E.  in  den  spa- 
teren  Formularen  nicht  mehr  beriicksichtigt 
worden.  In  der  frlihchristl.  Kunst  wird  der 
Energumen  als  Besessener  (mit  u.  ohne  Da¬ 
mon)  dargestellt.  Heilungsszenen  finden 
sich  in  der  ausgebildeten  Ikonographie  des 
Jiingsten  — »  Gerichts.  — >  auch  Exorzismus. 

Lit.:  F.  J.  Dolger,  Der  AusschluB  der  Besessenen 
(Epilepliker)  von  Oblation  u.  Kommunion  nach 
der  Synode  von  Elvira,  AuC  4,  1934,  110-137; 
Hanssens,  Nr.  684,  1092;  H.  Heintel,  Grundziige 
einer  Ikonographie  des  Epileptikers,  Verhandlun- 
gen  20.  Intern.  KongreB  der  Medizin  Berlin  1966, 
Hildesheim  1968;  Schiller  I,  182  ff.;  LChl  1,  273 
bis  277. 

Engel  (grch.  angelos,  m.;  russ.  angel;  lat.  an- 
gelus;  ‘Gesandter’).  1.  E.  sind  in  alien  Reli- 
gionen  bekannt,  die  einen  gemaBigten  bis 
radikalen  Dualismus  vertreten,  u.  erfiillen 
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hier  die  Funktion  der  Verbindung  zwischen 
einer  himml.  u.  der  ird.  Welt.  Als  „Sonder- 
gestalt  der  Macht“  sind  ihnen  eine  Reihe 
von  Aufgaben  (ibertragen  (Schutz-,  Volker-, 
Bu6-E.,  Deute-E.  [lat.  angelus  interpres], 
Straf-E.,  E.  des  Herrn,  E.-Heerscharen  u. 
a.),  die  in  der  spatjud.  u.  friihchristl.  Apoka- 
lyptik  bekannt  waren,  ohne  daB  es  schon  in 
dieser  Zeit  zu  einer  E.-Verehrung  durch  die 
Kirche  gekonnnen  ware.  Einem  irnmer  un- 
kontrollicrbarer  werdenden,  durch  die  Gno¬ 
sis  beeinfluBten  E.-Ku!tus  (vor  allem  in 
Kleinasien)  gegeniiber  entstand  im  576.  Jh. 
das  System  himml.  u.  ird.  (unsichtbarer  u. 
sichtbarer)  Hierarchien  des  Pseudodionysi- 
us  vom  Areopag  (-»  Mystagogie),  das  die 
Entwicklung  einer  christl.  E.-Lehre  (Ange- 
lologie)  begiinstigte,  Nach  dem  Pseudoareo- 
pagiten  bestehen  die  E.-Hierarchien  aus 
drei  Triaden:  Erste  Hieiarchie  od.  Triade: 

(1)  Seraphim  (grch.  serafim;  russ.  serafimy) 

(2)  Cherubim  (grch.  cherubim;  russ.  cheru- 
vimi) 

(3)  Throne  (grch.  thronoi;  russ.  irony,  pre- 
stoly) 

Zweite  Hierarchie  od.  Triade: 

(1)  Herrschaften  (grch.  kyriotetes;  russ.  gos- 
podstvija) 

(2)  Krafte  (grch.  dynameis;  russ.  sily) 

(3)  Gewalten  (grch.  exusiai;  russ.  vlasti) 
Dritte  Hierarchie  od.  Triade: 

(1)  Obrigkeiten  (grch.  archai;  russ.  naiala) 

(2)  Erz-E.  (grch.  archangeloi;  russ.  archan¬ 
gels) 

(3)  E.  (grch.  angeloi;  russ.  angeli). 

Dabei  werden  die  Hierarchien  in  deszendie- 
render  (absteigender)  Reihe  vorgestellt, 
derart,  daB  die  erste  unmittelbar  vor  Gottes 
Thron  steht,  die  zweite  u.  dritte  in  zuneh- 
mender  Entfernung  von  ihm.  Die  letzte 
Hierarchie  od.  Triade  stellt  die  Verbindung 
zur  Welt  des  Menschen  her.  Als  Heifer  bei 
der  Praktizierung  der  Askese  genossen  die 
E.  im  Monchtum  hohes  Ansehen.  Die  dua¬ 
list.  E.-Lehre  der  Bogomilen  im  Osten  u. 
der  Katharer  im  Westen  (->  unter  Haresie) 
rief  im  9710.  Jh.  eine  gesteigerte  E.-Vereh¬ 
rung  in  der  Kirche  hervor. 

2.  Die  Vorstellung,  daB  die  ird.  Liturgie  nur 
ein  analoges  Abbild  u.  „Echo“  (grch.  ape- 
chema)  der  himmlischen,  unter  Assistenz 
der  Engel  vollzogenen  sei,  hat  die  Theolo- 
gie  der  Alten  Kirche  vom  Spatjudentum 
iibernommen;  sie  ist  im  Sinne  des  Pseudo- 
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dionysius  in  byz.  Zeit  weiterentwickelt  wor- 
den  u.  spiegelt  sich  im  Sanctus  u.  in  spezi- 
fisch  byz.  Weise,  im  Cherubimhymnus  wi¬ 
der.  Aber  auch  die  Einstimmigkeit  der  byz.- 
slav.  Kirchenmusik  u.  der  AusschluB  von 
Musikinstrumenten  (einschlieBIich  der  Or- 
gel)  zeigen  den  EinfluB  der  Kultusasthetik 
des  Pseudodionysius.  In  besonderer  Weise 
reflektiert  der  einstimmige  Gesang  des 
Monchtums  auf  die  Vorstellung  vom  „en- 
gelgleichen  Leben“  der  Asketen.  Der  Ka- 
non  gait  als  E.s-Gesang,  weil  seine  9  Oden 
an  die  3  x  3  Ordnungen  des  Pseudoareopa- 
giten  erinnerten.  Am  Ende  des  Eucharist. 
— >  Hochgebets,  vor  dem  Sanctus,  nennt  die 
Chrysostomusliturgie  die  E.-Hierarchien  in 
mehr  summar.  Weise,  wahrend  die  Basilius- 
liturgie  sich  mit  leichten  Abwandlungen  an 
das  oben  mitgeteilte  Schema  des  Pseudo¬ 
dionysius  halt.  Die  Einheit  der  sichtbaren 
Kirche  mit  der  Kirche  der  „Korperlosen“ 
(grch.  asomatoi;  russ.  besplotnye)  wird 
durch  die  Erwahnung  der  E.-Ordnungen  im 
Ritus  der  Schlachtung  (Opferung)  des  Lam- 
mes  zum  Ausdruck  gebracht.  In  den  Festli- 
turgien  erscheint  der  E.  bzw.  Erz-E.  als 
Kiinder  der  Herrlichkeit  Gottes  u.  zugleich 
als  Angelus  interpres  bei  der  Geburt  Chri- 
sti,  der  Verkiindigung  der  Gottesmutter, 
der  Auferstehung  Christi  u.  der  Himmel- 
fahrt  Christi.  Als  Assistenten  fungieren  die 
E.  zu  Epiphanie  u.  zugleich  bei  der  Taufe 
Christi.  In  alien  diesen  Positionen  werden 
sie  nicht  selten  im  Gestus  der  Akklamation 
dargestellt,  Als  Beauftragte  Gottes  bringen 
die  E.  die  Apostel  (-->  auch  Apostelbilder) 
zum  Entschlafen  der  Gottesmutter  u. 
fiihren  diese  leiblich  gen  Himmel.  Am  8. 
Nov.  wird  der  Erz-E.  Michael  in  einer  eige- 
nen  Festfeier  (-»  Synaxis)  verehrt,  wahrend 
die  Festfeier  fiir  Gabriel  am  26.  Marz  statt- 
findet.  Raphael  wird  am  8.  Sept.  u.  am  8. 
Nov.  miterwahnt  (zum  8.  Sept.  — >  auch  Ge¬ 
burt  der  Gottesmutter,  zum  26.  Marz  — > 
Verkiindigung  der  Gottesmutter  am  25. 
Marz).  An  einer  der  altesten  vor-  u,  neben- 
christl.  Kultstdtten  Kleinasiens  fiir  die  E.- 
Machte  in  Koiossae  (spater  Chonae,  vgl. 
Kol.  2, 18),  entstand  vor  dem  7.  Jh.  eine  Kir¬ 
che  zu  Ehren  des  Erz-E.s  Michael.  Den  Wi- 
derstand,  der  sich  gegen  die  Errichtung  die¬ 
ser  Kirche  erhob,  hat  Michael  nach  einer 
Legende  durch  ein  Wunder  gebrochen. 
Wahrend  im  11.  Jh.  ein  Bittkanon  an  den 
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Schutz-E.  (grch.  angelos  ho  phylax-,  russ.  an¬ 
gel  chranitel’)  eingefiihrt  wurde,  erreichten 
im  Kampf  gegen  die  E.-Auffassung  der  Bo- 
gomilen  (s.  unten)  die  Erz-E.  Patronate  im 

11.  u.  12.  Jh.  zahlenmfiBig  ihren  Hohepunkt. 
In  diesem  Zusammenhang  ist  der  Mythos 
vom  E.-Sturz  u.  vom  Sieg  Michaels  iiber  Sa- 
tan-Luzifer  zu  nennen,  der  auch  in  den 
Hymnen  der  erwahnten  Gedenktage  an- 
klingt.  Das  Thema  findet  sich  bereits  Offb. 

12,  7  ff.,  das  Bildmotiv  ist  seit  dem  6.  Jh.  be- 
kannt  u.  wurde  in  den  Dienst  der  christl. 
Reichsideologie  (das  Reich  des  byz.  Kaisers 
als  analoges  Abbild  des  himml.  Reiches)  ge- 
stellt.  Bereits  zur  Zeit  des  Kaisers  Konstan¬ 
tin  (gest.  337)  wurde  Michael  als  „Erzstrate- 
ge“  verehrt.  Vom  9.  Jh.  an  diirften  sich  die- 
se  Vorstellungen  vor  allem  gegen  die  Bogo- 
milen  (— »  unter  Haresie)  gerichtet  haben, 
die  sich  mit  den  gefallenen  E.n  des  Mythos 
identifizierten  u.  Christus  als  hochsten  E., 
als  „Korperlosen“,  der  deshalb  nicht 
Mensch  geworden  sei,  verehrten.  Gegen  die 
Gleichsetzung  Christi  mit  Michael  (dieser 
der  altere,  nach  anderen  der  jiingere  Bruder 
Satans)  als  „E.  des  GroBen  Rates"  durch 
die  Haretiker  wandte  sich  die  GroBkirche 
mit  der  Entwicklung  eines  Bildtypus,  der 
Christus  ebenfalls  als  „E.  des  GroBen  Ra¬ 
tes",  aber  mit  Wundmalen  an  Handen  u. 
FiiBen  zeigt  (— »  unter  Clrristusbilder),  eine 
fur  die  Bogomilen  unertragl.  Vorstellung. 
So  hatte  die  Kirche  ihre  LehTe  von  den  E.n 
sowohl  gegen  ubertriebene  Verdinglichung 
als  auch  gegen  ubertriebene  Vergeistigung 
zu  verteidigen.  Heute  ist  der  Sonntagabend 
in  der  orth.  Kirche  liturgisch  den  E.n  reser- 
viert. 

з.  Die  Kunst  der  Alien  Kirche  stellte  die  E. 
zunachst  als  fliigel-  u.  bartlose  junge  Man¬ 
ner  dar.  Gefliigelte  E.  wurden  spater  in  An- 
lehnung  an  die  antiken  Niken  u.  Genien  fib- 
lich.  In  der  byz.  Kunst  hat  sich  die  strenge 
Schonheit  des  E.s  als  Typus  durchgesetzt  u. 
erhalten.  Wegen  ihrer  Bedeutung  fiir  die  Li- 
turgie  u.  fiir  das  Bildprogramm  ist  die  Dar- 
stellung  der  Cherubim  (nach  Hes.  1, 4  bis  25 

и.  Offb.  4,  6-11)  bzw.  des  Tetramorph  u.  der 
Seraphim  (nach  Jes.  5,  -»  auch  Sanctus)  in 
der  Kuppelzone  wichtig.  In  ihrer  Ikonogra- 
phie  erscheinen  vorwiegend  Mischtypen 
beider  mit  anthropomorphen  u.  zoomor- 
phen  Ziigen.  Charakteristisch  ist  fiir  beide 
das  rhornbenfbrmige  od.  ein  der  antiken 


Gorgo  ahnl.  Antlitz,  das  die  starke  Distanz 
dieser  unmittelbar  vor  Gottes  Thron  vorge- 
stellten  E.-Mfichte  zum  Beschauer  hervor- 
hebt.  Die  Gewandung  der  E.,  vor  allem  der 
Erz-E.  Michael  u.  Gabriel,  richtet  sich  nach 
den  jeweiligen  Funktionen:  als  „Erzstrate- 
ge“  in  Waffenriistung,  als  Botschafter  Chri¬ 
sti  mit  Stab,  in  der  Vorstellung  als  hoher 
himml.  „Beamter“  (dem  kaiserlichen  ent- 
sprechend)  mit  der  Weltkugel,  der  Sphaira, 
in  der  Linken  u.  den  Zierstreifen  (— »  Clavi) 
auf  dem  Gewand,  als  liturg.  Assistent  im 
Gewand  des  Diakons  u.  a.  Michael  wird  oft 
neben  dem  Eingang  der  Kirche  als  himml. 
Tiirhuter  wiedergegeben.  In  der  Ikonenma- 
lerei  wurde  das  Wunder  Michaels  in  Cho- 
nae  sehr  beliebt.  Abgesehen  von  den  bereits 
(Abs.  2)  erwahnten  Festbildern,  erscheinen 
E.  einzeln  u.  in  ihren  Ordnungen  auf  Dar- 
stellungen  des  Jtlngsten  -»  Gerichts,  auf  de- 
nen  sich  auch  der  E.-Sturz  (1.  Mose  6, 1-4;  2. 
Petrus  2,  4;  Judas  6)  befindet.  Die  Komposi- 
tion  der  Synaxis  der  Erz-E.  nach  den  Hym¬ 
nen  des  8.  Nov.  zeigt  Michael  u.  Gabriel  mit 
Staben  in  den  Handen  u.  ein  Medaillon,  den 
— »  Clipeus,  mit  dem  Emmanuel  (— >  unter 
Christusbilder)  vor  sich  haltend.  Sie  ent- 
stand  im  9.  Jh.  wohl  als  Ausdruck  des  Sieges 
fiber  die  Bilderfeinde  (— >  unter  Bild).  Als 
Abwehr  schon  erwahnter  bogomil.  Vorstel¬ 
lungen  vom  Christus-E.  sind  entsprechende 
orth.  Darstellungen  unter  den  Christusbil-' 
dern  zu  verstehen,  wahrend  der  Christus-E. 
in  der  Komposition  der  — >  Weisheit  Gottes 
komplizierte  Zusammenhange  reflektiert. 
Zum  Erscheinen  der  E.  im  Trinitatsbild  —> 
unter  Dreieinigkeit.  -  Taf.  27,  28. 

Lit.:  ALW  6,  1959-1960;  J,  Barbel,  Christos  Ange¬ 
los,  Bonn  1941;  A.  C.  M.  Beck,  Genien  u.  Niken 
als  E.  in  der  altchristl.  Kunst,  Diss.  GieBen  1936; 
H.  Bietenhard,  Die  himml.  Welt  im  Urchristen- 
tum  u.  Spatjudentum,  Tubingen  1951;  J.  Dani61ou, 
Les  Anges  et  leur  Mission  d’aprfes  les  Peres  de 
l’Eglise,  Chevetogne  19532;  Th.  Eckardt,  E.  u. 
Propheten,  Recklinghausen  1959;  H,  Hammer- 
stein,  Die  Musik  der  E.,  Bern  -  Miinchen  1962;  L. 
Heiser,  Die  E.  im  Glauben  der  Orthodoxie,  Leip¬ 
zig  1976;  Kellner,  243-247;  Kotting,  104  ff.;  W. 
Kronig,  E.,  Berlin  1963;  L.  Klippers,  Michael, 
Recklinghausen  1970;  G.  van  der  Leeuw,  Phano- 
menologie  der  Religion,  Tubingen  19562,  §  16, 
42.7, 102.1;  M.  Loos,  Dualist  Heresy  in  the  Middle 
Ages,  Praha  1974,  Reg.:  angels;  W.  Lueken,  Mi¬ 
chael,  Gottingen  1898;  E.  Peterson,  Das  Buch  von 
den  E.n,  Miinchen  19552;  D.  J,  Pallas,  Eine  Diffe- 
renzierung  unter  den  himml.  Ordnungen,  ByZ  64, 
1971,  55-60;  A.  Schonberger,  Uber  die  Darst.  der 


102 


E.  als  Liturgen,  Tubingen  1941  (Diss.  masch.);  M. 
Tatic  -  Djurii,  Das  Bild  der  E.,  Recklinghausen 
1962;  G.  Vzdornov,  SYNAXIS  TON  ARCHAN- 
GELON,  W  32,  1971,  157-183;  Werner,  Reg.: 
Angelic  choirs,  imitation  of  Angelology;  O.  Wulff, 
Cherubim,  Throne  u.  Seraphim,  AltenbuTg  1894; 
Berger,  Das  HI.  Antlitz  III:  E.,  Hermeneia  5, 
1989,  208-211,  LChl  1,  626-642,  674-681;  LdK 
3(1989),  325-328;  LexMA  3, 1905-1914  (E„  -lehre, 
-sturz);  RBK  3,  13-118  (Himmelsmachte).  -  S. 
auch  Lit.  zu  Hierarchie,  Weisheit  Gottes. 

Engeldeesis,  eine  Variante  des  Dreifiguren- 
bildes  der  Deesis,  bei  der  Christus  als  Em¬ 
manuel  (-»  unter  Chris tusbilder)  von  eben- 
falls  kindl.  Engeln  flankiert  wird.  Die  Figu- 
ren  sind  im  allgemeinen  als  Brustbilder 
(russ.  deisus  oplecnyj,  ‘Schulterdeesis’)  wie- 
dergegeben.  Seltener  ist  der  Typ,  bei  dem 
alle  3  Figuren  im  Habitus  junger  Manner, 
Christus  bartig,  gezeigt  werden.  Es  ist  frag- 
lich,  ob  es  sich  bei  der  E.  um  eine  echte 
Deesis  mit  dem  Charakter  des  Fiirbittenbil- 
des  od.  um  eine  Darstellung  des  von  Engeln 
angebeteten  ewigen  Schopfungswortes,  des 
praexistenten  Logos,  handelt.  -  Taf.  26. 

Engel  des  GroBen  Rates  unter  Christus- 
bilder 

Enkaustik  (grch.  enkausis,  f.,  enkauma,  n., 
'das  Eingebrannte’,  enkaustike  techne,  seit 
dem  4.  Jh.  kerographia,  1.,  kerochytos  gra- 
phe,  von  keros,  m.,  ‘Wachs’),  Bezeichnung 
ftir  eine  Maltechnik,  bei  der  als  Bindemittel 
flir  die  Farben  erhitztes  Wachs  benutzt 
wird.  Das  Wachs  war  bereits  in  der  An  tike 
wegen  seiner  idealen  Eigenschaften  (Erhal- 
tung  der  natiirl.  Farbtone;  durch  Schmelz- 
temperatur  von  63  °C  Erreichung  eines  ho- 
hen  Hartegrades;  Erhaltung  der  Geschmei- 
digkeit  bei  niedrigen  Temperaturen  durch 
Zugabe  von  Ol;  Unempfindlichkeit  gegen 
Feuchtigkeit)  gebrauchlich.  In  altester  Zeit 
verwendete  man  den  Brenngriffel  (grch.  ke- 
stron;  lat.  cestrum),  um  in  das  Elfenbein  als 
bevorzugten  Bildtrager  die  UmriBzeichnung 
einzuritzen,  in  deren  Rillen  das  erhitzte 
Wachs  gegossen  wurde.  Spater  wurde  das 
cauterium  (lat.;  grch.  rhabdion)  gebraucht, 
ein  Metallstab  mit  einem  spatelfbrmigen  u. 
einein  laffelformigen  Ende..  Mit  diesem 
Gerat  wurden  die  erhitzten  Wachsfarben 
auf  einen  holzernen  Bildtrager  aufgetragen 
u.  mit  dem  heiBen  Spatelende  modelliert. 
Seit  dem  4.  Jh.  benutzte  man  auch  Pinsel, 


Enkolpion 

vor  allem  fur  das  Auftragen  der  Reflexlich- 
ter. 

Die  E.  war  die  bevorzugte  Technik  bei  der 
Herstellung  von  Portrats,  von  denen  die 
schon  bei  Lebzeiten  hergestellten  Mumien- 
portrats  u.  die  als  Kerochyta  bezeichneten 
Kaiserbilder  (— >  auch  unter  Bild)  bekannt 
sind.  Auch  die  in  Apokryphen  u.  bei  den 
Kirchenvatem  erwahnten  Christusbilder  u. 
Apostelbilder  sind  wohl  oft  solche  Kero¬ 
chyta  gewesen.  Die  frilhesten  DenkmSler 
der  Ikonenmalerei  aus  dem  6./7.  Jh. 
gehoren  der  E.  an;  vor  u.  nach  dem  Bilder- 
slreit  (— >  Bild)  muflte  sie  der  Temperamale- 
rei  weichen.  Kiinstlerisch  zeichnen  sich  die 
Arbeiten  in  E.  durch  ihre  natiirl.  Frische  u. 
einen  bestechenden  lllusionismus  von  Form 
u.  Farbe  u.  in  der  Licht-Schatten-Wiederga- 
be,  schlieBlich  durch  eine  bestimmte  Reali- 
stik  der  Mimik  (— >  Gestik)  aus.  In  der  Mo- 
numentalmalerei  scheint  die  E.  seltener  an- 
gewendet  worden  zu  sein. 

Lit.:  W.  Lepik  -  Kopaczynska,  Die  antike  Male- 
rei,  Berlin  1963,  17-27;  K.  Parlasca,  Mumienpor- 
trats  u.  verwandte  Denkmaler,  Wiesbaden  1966; 
Weitzmann,  Reg.:  E.;  H.  Zaloscer,  Portrats  aus 
dem  Wustensand,  Wien  -  Miinchen  1961;  dies., 
Vom  Mumienbildnis  zur  Ikone,  Wiesbaden  1969; 
G.  Grimm,  Die  rbm.  Mumienmasken  aus  Agyp- 
ten,  Wiesbaden  1974;  LdK  2(1989),  337-338;  RBK 
2, 144-152. 

Enkolpion  (grch.,  n.,  ‘das  auf  der  Brust  oder 
im  Gewandbausch  [grch.  kolpos]  Getra- 
gene’),  in  der  Antike  jeder  auf  der  Brust  ge- 
tragene  Gegenstand,  der  seinen  Trager  vor 
damon.  Einfltissen  bewahren  od.  diese  di- 
rekt  abwehren  sollte  (prophylakt.  u. 
apotropaische  Funktion).  Solche  „Amulet- 
te“  waren  weit  verbreitet  u.  gerade  als 
Schutzmittel  auch  Objekte  der  Kleinkunst. 
Vom  4.  Jh.  an  wurden  sie  auch  von  Christen 
benutzt,  die  sie  mit  Partikeln  von  Reiiqien, 
Bibelspriichen  od.  Stilcken  eines  Reliqien- 
tuches  (— >  Brandeum)  versahen  u.  mit  Sym- 
bolen  ihres  Glaubens  schmiickten.  Sie  wur¬ 
den  deshalb  ein  fur  die  Entstehung  der  Bil- 
derverehrung  (— >  unter  Bild)  sehr  wichtiger 
Faktor.  Bis  zum  Bilderstreit  (->  Bild) 
hieBen  solche  Gegenstande  einschlieBlich 
des  Kreuzes  Phylakai  (grch.),  Phylakteria 
(grch.  ‘Bewahrungsmittel’),  Soterikia  (grch., 
‘Rettungsmittel’)  od.  Eulogia  (->  Eulogion 
[1]).  Bis  in  mittelbyz.  Zeit  wurde  das  E.  un- 
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terschiedslos  vom  Klerus  u.  von  den  Laien 
getragen.  Etwa  seit  dem  11./12.  Jh.  begann 
es  sich  als  Bischofsinsignie  durchzusetzen. 
Voraussetzung  war  einmal  die  allgemein  ab- 
geschlossene  Sakralisierung  der  liturg.  Ge- 
wander  in  dieser  Zeit  u.  die  Sitte  der  Verlei- 
hung  des  E.s  als  kaiserl.  Insignie  an  weltl.  u. 
kirchl.  Wiirdentrager  (u.  a.  auch  als  Zeichen 
der  personl.  Sicherheit  des  Empfangers,  als 
Immunitatsausweis).  -  Das  antike  E.  konnte 
aus  jedem  Material  hergestelit  werden,  vom 
Holz  Qber  Edelmetall,  Elfenbein  bis  zum 
Blei  u.  Steatit.  Von  Laien  getragen,  wurde 
es  nach  der  Beschaffenheit  seines  Materials 
u.  seiner  Ausstattung  zugleich  zum  Zeichen 
des  Sozialstatus  seines  Tragers.  Der  For- 
menreichtum  war  groB  (viereckige,  recht- 
eckige,  acht-  u.  vieleckige,  runde  Medail- 
lons,  Amulette,  Kapseln,  Kastchen  u.  a.). 
Vorherrschend  wurde  aber  das  Brustkreuz 
(Pektoralkreuz)  mit  u.  ohne  Reliquien.  Die 
Ausschmiickung  dieser  Enkolpien  ent- 
sprach  ihrer  Funktion  (Email-,  Gold-  u.  Sil- 
berarbeiten.  Niello  u.  a.),  Der  Bildschmuck 
ist  wie  bei  den  Ampullen  wichtig  fiir  die  Ge- 
schichte  der  christl.  Ikonographie.  Das  E. 
des  Bischofs  ist  heute  groGtenteils  ein  ova- 
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les  Medaillon  mit  einem  in  Email  ausge- 
fiihrten  Gottesmutterbild  (mit  u.  ohne 
Kind).  Da  die  Gottesmutter  u.  a.  den  Beina- 
men  Panhagia  (grch.  ‘Allheilige')  fuhrt, 
heiBen  solche  Enkolpien  auch  Panhagien. 
Die  Einfassung  eines  solchen  goldenen  E.s 
ist  mit  Edelsteinen  geschmiickt  u.  oben  mit 
einer  Krone  versehen.  Es  wird  an  einer  gol¬ 
denen  Kette  getragen.  Das  E.  kann  als  Aus- 
zeichnung  auch  an  ein  Mitglied  des  Klerus 
verliehen  werden.  -  Abb. 

Lit.:  F.  I  Dolger,  Das  Anhangekreuzchen  der  hi. 
Makrina,  AuC  3, 1932,  81-116;  Goar,  258,  378;  E. 
Trenkle,  Liturg.  Gerate  u.  Gewander  der  Ostkir- 
che,  Miinchen  1962;  K,  Wessel,  Die  byz.  Email- 
kunst,  Recklinghausen  1967;  LdK  3  (1989),  338; 
LexMA  3, 2013;  RBK  2, 152-164. 

Enkomion  (grch.,  n.,  ‘Lobrede’;  russ.  poch- 
vala,  f.).  Wahrend  die  Ekphrasis  Gegenstan- 
de,  vor  allem  offentl.  Gebaude,  in  den  Mit- 
telpunkt  ihrer  lobpreisenden  Darstellung 
(— »  Panegyrikos)  stellte,  so  das  E.  zunachst 
den  Sieger  der  Wettkampfe  in  Griechen- 
land,  spater  auch  bedeutende  Personlichkei- 
ten,  Kaiser,  Helden,  Philosophen  u.  a.  Im 
Hellenismus  suchte  man  hinter  alien  Ereig- 
nissen  u.  menschl.  Leistungen  den  „gottl. 
Menschen"  (grch.  theios  aner )  zu  finden. 
Zunachst  zuriickhaltend,  dann  aber  die 
Vorstellungsschemata  (— >  Topik)  sinnent- 
sprechend  anwendend,  wurde  das  E.  von 
den  Kirchenvatern  ftlr  den  Lobpreis  der 
Martyrer  u.  damit  spater  auch  als  wesentl. 
Element  der  Heiligenvita  tibernommen  (— > 
auch  Lesemenaen,  — >  Menologion,  — >  Mar- 
tyrerakten).  Die  Technik  des  idealen  literar. 
Portrats  beeinflufite  die  Ikonen-,  Miniatur- 
u.  Monumentalmalerei  in  ihrer  Ikonogra¬ 
phie.  Einen  besonderen  Reichtum  enkomi- 
ast.  Figuren  u.  Bilder  entwickelte  die  byz. 
Kirchendichtung. 

Lit.:  S.  S.  Averincev,  Poetika  Rannevizantijskoi 
Literatury,  Moskau  1977;  Delehaye,  L6gendes; 
ders.,  Les  Passions  des  Martyrs  et  les  Genres  Lit- 
teraires,  Bruxelles  1921;  D.  S.  Lichacev,  Razvitie 
Russkoj  Literatury  X-XVII  vekov,  Leningrad 
1973;  Reg.:  Zanrovaja  sistema,  zanr  pochval;  W. 
Meinke,  Untersuchungen  zu  den  enkomiast.  Ge- 
dichten  Theokrits.  Ein  Beitr.  zum  Verslandnis 
hellenist.  Dichtung  u.  des  antiken  Herrschers, 
Diss.  Kiel  1966;  Onasch,  Ikonenmalerei,  152-164; 
T.  V.  Popova,  Anticnaja  Biografija  i  Vizantijskaja 
Agiogratija.  Antiinost’  i  Vizantija,  Moskau  1975, 
218  ft;  LexMA  3, 2013-2014. 


Entlassung  (grch.  apolysis,  f.;  russ.  otpusl, 
m.;  lat.  demissio,  f.,  missa,  f.),  kurze  gottes- 
dienstl.  Handlung,  mit  der  die  Gemeinde 
od,  Gruppen  von  ihr  nach  bestimmten  Ab- 
schnitten  der  Liturgie  u.  der  Stundengottes- 
dienste  vom  Klerus  verabschiedet  werden. 
Es  gibt  eine  Reihe  von  Entlassungen,  unter 
denen  diejenige  nach  der  Liturgie  der  Kate- 
chumenen  (— »  unter  Liturgie  der  Glaubi- 
gen)  u.  die  nach  dem  letzten  — >  Einzug  be- 
sonders  zu  erwahnen  sind.  Zur  Grundstruk- 
tur  einer  E.  gehoren  neben  speziellen  Se- 
gensformeln  die  Kleine  — >  Doxologie,  die 
bibl.  Ode  „Nunc  dimittis",  das  Dreimalhei- 
lig  (—>  Trishagion),  ein  Vaterunser  u.  ein  E.- 
Gebet  (grch.  euche  apolytike).  Die  groBen 
Festtage  haben  ihre  eigenen  E.en.  Bei  eini- 
gen  E.en  werden  die  fUr  die  Gemeinde  zu- 
standigen  Mitglieder  der  Hierarchie  (vgl. 
auch  Diptychen)  namentiich  genannt  (kom- 
memoriert). 

Lit.:  Daniel,  291,  372,  391;  K.  Gamber,  Missa  Ro- 
mensis,  Regensburg  1970,  172-176;  Handbuch, 
Reg.:  E.;  Hanssens,  Nr.  1418-1422,  1432-1434; 
Jungmann,  Reg.:  E. 

Entschlafen  der  Gottesmutter  (grch.  koime- 
sis  tes  theotoku;  russ,  uspenie  bogorodicy, 
‘Entschlafen  der  Gottesgebarerin’;  lat.  dor- 
mitio  beatae  Mariae  virginis,  ‘Entschlafen 
der  seligen  Jungfrau  Maria’). 

1.  Das  Fest  des  E.s  d.  G.  am  15.  Aug.  hat 
seinen  Ursprung  wahrscheinlich  im  altesten 
Gottesmutterfest,  das  am  dritten  Meilen- 
stein  von  Jerusalem  nach  Bethlehem  zur  Er- 
innerung  an  die  Rast  (grch.  kathisma)  Mari- 
ens  als  Stationsgottesdienst  zwischen  dem 
25.  Dez.  u.  dem  6.  Jan.  (— >  Geburt  Christi, 
-»  Epiphanie)  schon  im  4.  Jh,  gefeiert  wur- 
de.  Die  Festfeier  (Synaxis)  der  Gottesmut¬ 
ter  am  26.  Dez.  ist  eine  letzte  Erinnerung 
daran.  Auch  im  christi.  Agypten  kannte 
man  ein  altes  Marienfest  im  Januar.  Im  6. 
Jh.  verlegte  man  es  hier  wie  auch  in  Jerusa¬ 
lem  auf  den  9.  bzw.  13.  August.  Um  600 
wurde  schlieBlich  durch  Kaiser  Maurikios 
(gest.  602)  der  15.  Aug.  als  endgiiltiger  Ter- 
min  festgelegt,  nachdem  Fest  u.  Termin  sich 
etwas  friiher  bereits  in  der  syr.  Kirchenpro- 
vinz  durchgesetzt  hatten.  Die  altoriental. 
Muttergottheit  (Ktar,  Astarte,  Isis),  deren 
Verehrung  durch  den  Marienkult  verdrangt 
wurde,  feierte  am  10.  Aug.  als  Virgo  mit  der 


Entschlafen  der  Gottesmutter 

Spica  (Jungfrau  mit  der  Ahre)  ihren  heliak. 
Untergang,  am  8.  Sept,  (dem  Fest  der  Ge¬ 
burt  der  Gottesmutter)  ihren  heliak,  Auf- 
gang  (->  auch  Gestirne).  Wahrscheinlich 
bestehen  religionsgeschichtl.  u.  situations- 
militante  Beziehungen  zwischen  der  orien¬ 
tal.  Verehrung  des  Jungfrauenstemes  u. 
dem  sternenformigen  Emblem  der  Marien- 
gewander  auf  den  Gottesmutterbildern;  die¬ 
ses  Emblem  tritt  bezeichnenderweise  zum 
erstenmal  im  6.11.  Jh.  im  Orient  auf.  In  der- 
selben  Zeit  wird  die  Gottesmutter  im  Hym- 
nus  (— >  Akathist)  als  „Stern  des  Lebens“ 
und  mit  ahnl.  Formeln  angeredet.  Dem  fol- 
gen  bald  unzahlige  Beispiele  aus  der  Gat- 
tung  der  Theotokien.  Wichtiger,  vor  allem 
fur  die  Ikonographie  des  E.s  d.  G.  (s.  Pkt. 
2),  wurde  ein  umfangreicher  Komplex  von 
Legenden  tiber  den  „Transitus“  (lat.),  den 
Heimgang  Mariens,  iiber  deren  zeitl.  Ent- 
stehung  sich  die  Forschung  noch  nicht  einig 
ist.  Sie  waren  jedenfalls  im  Orient  u.  im  We- 
sten  bekannt.  Die  im  5./6.  Jh.  geschriebene 
lat.  Version  bringt  bereits  alle  Motive,  wie 
sie  von  der  Ikonographie  ubernommen  wur- 
den.  Zu  ihnen  gehort  auch  die  Vorstellung 
von  der  leibl.  Himmelfahrt  Mariens  (lat.  as- 
sumptio  corporis,  s.  u.),  gegen  die  sich  ande- 
re,  vornehmlich  oriental.  Varianten  mehr 
oder  weniger  polemisch  wenden. 

Bis  heute  steht  die  Ostkirche  dieser  Auffas- 
sung  mit  Zurilckhaltung  gegeniiber.  Trotz 
der  Verbreitung  der  „Tran,situs“-Legende 
im  Westen  verhielt  sich  Rom  gegeniiber  der 
Einfilhrung  dieses  oriental.  Festes  reser- 
viert.  Erst  der  aus  Syrien  stammende  Papst 
Sergius  I.  (gest.  701)  stattete  es  mit  Prozes- 
sionen  u.  mit  Hymnen  aus,  die  sich  an  byz. 
Vorbilder  anlehnen  (Maria  mit  der  Sonne 
umkleidet,  gekront  mit  Sternen  u.  a.).  Im 
Osten  u.  Westen  ist  das  Fest  mit  einer  der 
Fastenzeiten  sowie  mit  einer  Nachtwache 
ausgezeichnet.  Der  Morgengottesdienst 
bringt,  in  engstem  AnschluB  an  den  erwfihn- 
ten  „Transitus  Mariae",  einen  Doppelkanon 
des  Kosmas  von  Majum  u.  Johannes  Dama¬ 
scene.  An  nicht  wenigen  Stellen  klingt  die 
Miterloserschaft  der  Gottesmutter  (Maria 
als  Corredemptorix)  deutlich  an.  Wegen  sei¬ 
ner  Beliebtheit  wurde  das  Fest  mit  verschie- 
denen  Spezialoffizien  ausgeschmiickt,  so  z. 
B.  in  der  russ.-orth.  Kirche  mit  einem  kunst- 
vollen  poet.  Lobpreis  (— >  Panegyrikos,  russ. 
veliianie)  u.  einer  Panhagia,  dem  Ritus  der 
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Erhebung  des  der  Maria  geweihten  Brotes. 
In  dieser  Akoluthia  wird  das  E.  d.  G.  als 
mariolog.  Parallele  zur  Himmelfahrt  Christi 
gesehen.  Bald  nach  der  Ubemahme  des  byz. 
Christentums  entstanden  in  Rutland  Patro- 
zinien  auf  den  Namen  des  E.s  d.  G. 
(Hohlenkloster  von  Kiev);  spater,  im 
GroBfiirstentum  Moskau,  spielten  sie  eine 
bedeutende  Rolle  (z.  B.  Uspenie-Kathedra- 
le  in  Moskau,  Vladimir  an  der  Kljazma 
u.  a.). 

2.  Die  Entwicklung  der  Ikonographie  des 
E.s  d.  G.  setzt  ebenfalls  im  6./7.  Jh.  ein.  Sie 
zeigt  zunachst  ein  Bildschema  in  genauer 
Entsprechung  zu  dem  der  Himmelfahrt 
Christi,  wird  aber  nach  dem  Bilderstreit  (-> 
unter  Bild)  zunebmend  als  selbstandige 
Komposition  entfaltet.  Im  Gegensatz  zum 
Westen,  wo  bestimmte  Themen  zu  Ein- 
zeldarstellungen  filhrten  (z.  B.  die  Assump- 
tio  corporis  [lat.,  ‘Aufnahme  des  Korpers 
durch  die  Engel  in  den  Himmel’],  verbun- 
den  mit  der  Kronung  Mariens  durch  die 
Dreieinigkeit,  die  im  Osten  unbekannt  blieb 
bzw.  nur  unter  kath.  EinfluB  erscheint), 
zeigt  sich  im  byz.-slav.  Bereich  von  vornher- 
ein  die  Tendenz,  eine  Reihe  von  Szenen  auf 
einem  Bild  zu  vereinigen  (-»  auch  kom- 
plexe  Ubertragung);  die  Assumptio  animae 
(lat.,  ‘Aufnahme  der  Seele’)  durch  Christus 
mit  der  Assumptio  corporis,  das  bewegte 
Szenarium  der  Herbeifiihrung  der  Apostel 
durch  die  Engel  (— »  auch  Apostelbilder)  mit 
der  Trauerfeier  an  der  Bahre  u.  der  Szene 
mit  dem  unglaubigen  Juden  (dem  von  ei¬ 
nem  Engel  die  rechte  Hand  abgehackt 
wird),  Gurtelilbertragung  an  den  unglaubi¬ 
gen  Thomas,  die  Postierung  der  das  E.  d.  G. 
berichtenden  Kirchenvater  (Andreas  von 
Kreta  [gest.  um  749]  mit  den  klagenden 
Frauen.  Das  stellte  die  Meister  der  Ikonen- 
u.  Monumentalmalerei  vor  schwierige  kotn- 
positionelle  Fragen.  Daneben  entwickelten 
sich  auch  Reduktionstypen  (oft  unter  Fort- 
lassung  des  „Transitus“)  mit  ausgepragtem 
Verkiindigungsgehalt  (z.  B.  Feofan  Grek).  - 
Im  Bildprogramm  erscheint  das  E.  d.  G.  im 
Vorraum,  dem  Narthex.  -  Taf.  25. 

Lit.:  B.  Botte,  Le  Lectionnaire  Armenien  et  la  Fe¬ 
te  de  la  Theotocos  a  Jerusalem  au  Ve  siecle, 
Sacris  Erudiri  2,  Steenbrugge  1949,  111-122;  B. 
Capelle,  La  FSte  de  la  Vierge  a  Jerusalem  au  Ve 
sidcle,  Le  Museon  56,  Louvain  1943,  1-33;  H. 
Feldbusch,  Die  Himmelfahrt  Maria,  Diisseldorf 


1951;  J.  Hecht,  Die  friihesten  Darst.  der  Himmel¬ 
fahrt  Mariens,  Das  Munster  4,  Miinchen  1951,  1 
bis  12;  E.  M.  Jones,  The  Iconography  of  the  Fal¬ 
ling  Asleep  of  the  Mother  of  God  in  Byzantine 
Tradition,  ECQ  9,  1951,  101-112;  M.  Jugie,  La 
Moit  et  I'Assomption  de  la  Sainte  Vierge,  Citta 
del  Vaticano  1944;  Chr.  Konstantinides,  Le  Sens 
Theologique  du  Signe  „Croix  -  Etoile"  sur  le 
Front  de  la  Vierge  des  Images  Byzantines,  Akten 
XI.  Intern.  Byzantinisten-KongreB  Miinchen 
1958,  Miinchen  1960,  254-266;  A.  Raes,  Aux  Ori- 
gines  de  la  FSte  de  I’Assomption  en  Orient, 
OrChrPer  12,  1946,  262-274;  M.  Skabalianovid 
(Hg.),  Christianskie  Prazdniki.  Uspenie  presvjaty- 
ja  BogOTOdicy,  Kiev  1916;  E.  Staedel,  Ikonogra¬ 
phie  der  Himmelfahrt  Mariens,  Leipzig  -  Strafl- 
burg-  Zurich  1935;  Ouspensky  -  Lossky,  215-216; 
L.  Wratislaw  -  Mitrovic  u.  N,  Okunev,  La  Dormi- 
tion  de  la  Sainte  Vierge  dans  la  Peinture  Medie- 
vale  Orthodoxe,  BZS  3, 1931, 276-283;  M.  Schulte, 
Das  Entschlafen  der  ailhl.  Gottesgebarerin,  Her- 
meueia  7,  1991,  105  bis  112;  K,  Gamber,  Zur 
Gesch.  des  Koimesis-Festes,  OstKSt  33, 1984, 155 
bis  163;  P.  Maser,  Parusie  Christi  od.  Triumph  der 
Gottesmutter.  Anmerkungen  zu  einem  Relief  der 
Tiir  von  St.  Sabina  in  Rom,  RQ  77,  1982,  30-51; 
Ch.  Schaffer,  Koimesis.  Der  Heimgan^  Mariens. 
Das  Entschlafungsbild  in  seiner  Abhangigkeit  von 
Legende  u,  Theologie.  Mit  einem  Anhang  liber 
die  Gesch.  des  Festes  von  K.  Gamber,  Regens¬ 
burg  1985;  LChl  2,  276-283  (Himmelfahrt  Ma¬ 
rias);  4,  333-338  (Tod  Mariens);  LdK  2,  286-287 
(Himmelfahrt  Maria);  LexMA  5,  1249-1250  (Koi¬ 
mesis);  RBK  2,  1256-1262  (Himmelfahrt  Mariae); 
RBK  4, 136-182  (Koimesis). 

Epanokamelauchion  grch.,  n.,  auch  epika- 
lymmauchon,  n.,  epirrhiptarion,  n.;  russ.  klo- 
buk,  m.),  ein  zu  den  kirchl,  — >  Gewandem 
gehorender,  dem  Kamelauchion  (der  Kopf- 
bedeckung  der  orth.  byz.  Geistlichen)  auf- 
liegender  u.  den  Riicken  bedeckender 
Schleier.  Er  ist  beim  Bischof  u.  Erzbischof 
von  schwarzer  Farbe  u.  tragt  beim  letzteren 
ein  Brilliantenkreuz.  Das  E.  des  Metropoli- 
ten  u.  Patriarchen  ist  in  der  russ.  orth.  (u., 
von  ihr  beeinfluBt,  in  der  ruman.  u.  bulg.) 
Kirche  weifl.  Das  E.  des  letzteren  ist  nur 
schulterlang  u.  mit  einem  Cherubim  (— » 
auch  unter  Engel)  an  der  Stirnseite  u.  an 
beiden  Enden  geschmiickt.  Dasselbe  gilt  fur 
das  E.  des  Katholikos  der  georg.  Kirche. 

Lit.:  F.  Dolger,  Byzanz  u.  die  europ.  Staatenwelt, 
Ettal  1953,  Reg.:  EpirThiptarion;  Goar,  133;  Para- 
mente  u.  Liturg.  Bucher,  Miinchen/New  York ! 
London/Paiis  1982  (Glossarium  Artis,  4);  -  S. 
auch  Lit.  zu  Kamelauchion. 

Epigraphik  (grch.  epigraphe,  f.,  ‘Aufschrift’, 
‘Inschrift’),  Inschriftenkunde,  Sammlung  u. 
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Systematic  antiker,  spatantiker  u.  byz.  In- 
schriften  u.  Legenden  verschiedenster  Art 
(Grab  ,  Siegel-  u.  Miinzinschriften  [— )  auch 
Numismatik,  — »  Sphragistik],  Ziegelinschrif- 
ten,  Urkunden  u.  Briefe  auf  Birkenrinde  im 
alten  Novgorod  u.  a.).  GrfiBten  toils  fiir 
auBerktinstler.  Zwecke  verfaBt,  vermitteln 
solclie  Inschriften  einen  Einblick  in  das  AU- 
tagsleben  der  jeweiligen  Epochen. 

Lit.:  A.  V.  Arcichovskij  -  V,  L.  Janin,  Novgorods- 
kie  Gramoty  na  Bereste,  Moskau  1977;  V.  L.  Ja- 
nin,  Ja  Poslal  Tebe  Berestu  Moskau  19752;  G. 
Klaffenbach,  Grch,  E.,  Gottingen  19662;  C.  M. 
Kaufmann,  Handbuch  del  altchristl.  E.,  Frei- 
burg/Br.  1917;  V.  V.  Latysev,  Sbornik  Grefieskich 
Nadpisej  Christianskich  Vremen  iz  Juznoj  Rossii, 
S.  Peterburg  1896  (Reprint  Leipzig  1974);  LdK 
2(1989),  345;  LexMA  5,  442-446  (Inschriften). 

Epiklese  (grch.  epiklesis,  f.,  ‘Anrufung’, 
‘Appellation’;  russ.  prizyvanie,  n.);  ein  kulti- 
scher  (vgl.  2.  Kon.  6,  6;  Jer.  7,  30;  Rom.  10, 
13;  1.  Kor.  1, 2)  u.  juristischer  (vgl.  2.  Kor.  1, 
23;  Apg.  25,  11  ff.)  Begriff,  in  der  Liturgie 
ein  Stillgebet  des  Priesters  bezeichnend,  in 
dem  um  die  Herabsendung  des  hi.  Geistes 
„auf  die  vorgelegten  Gaben“  gebetet  wird. 
Die  E.  folgt  auf  den  Einsetzungsbericht  des 
Abendmahls  u.  die  Anamnese,  das  Erinne- 
rungsgebet.  Wichtig  ist  dabei  der  Gedanke, 
dalt  Gott  das  Verborgene  in  den  hi.  Gaben 
durch  Herabsendung  des  hi.  Geistes  offent- 
lich  bestatigt  (grch.  anadeixai;  russ.  poka- 
zat')  u.  zugleich  Gemeinschaft  (grch.  koino- 
nia)  stiftet.  Folgerichtig  geschieht  in  der 
byz.  Liturgie  nach  der  E.  die  Wandlung  von 
Brot  u.  Wein  in  Leib  u.  Blut  Christi. 

Die  Geschichte  der  E.  ist  noch  nicht  vdllig 
geklart.  Bei  ihrer  Entstehung  vom  Beginn 
des  2.  Jh.  an  haben  folgende  Vorstellungen 
mitgewirkt:  Die  Eucharistie  als  unblutige 
Nachahmung  (grch.  mimesis;  lat.  imitatio) 
des  Golgatha-Opfers  Christi  durch  den  Bi- 
schof  muB  von  Gott  bestatigt  werden.  Im 
ersten  Entwurf  finden  sich  diese  Gedanken 
bereits  bei  Ignatius  von  Antiochien  (gest. 
nach  110),  wahrend  Justin  (gest.  um  165), 
Irenaus  von  Lyon  (gest.  um  202)  u.  Orige- 
nes  (gest.  253/254)  die  Wandlung  der  Mate- 
rien  dem  ewigen  Schopfungswort,  dem  Lo¬ 
gos,  zuschreiben.  Eine  ausdritckl.  Logos-E. 
findet  sich  erst  im  Formular  Serapions  von 
Thmuis  (gest.  362).  Mit  hoher  Wahrschein- 
lichkeit  hat  die  Tauf-E.  (— >  Wasserweihe), 


Epiklese 

die  schon  bei  Tertullian  Anfang  des  3.  Jh. 
anzutreffen  ist,  auf  die  Entstehung  der  eu- 
charist.  E.  eingewirkt.  In  der  Kirchenord- 
nung  Hippolyts  von  Rom  findet  sich  eine  an 
Formulierungen  der  Didache  (zu  beiden  — > 
unter  Kirchenrecht)  erinnernde  Geist-E., 
die  aber  nicht  auf  eine  Wandlung  der  Mate- 
rie,  sondern  auf  die  Einheit  der  das  Opfer 
darbringenden  Kirche  hinzielt.  Zu  der 
Geist-E.  der  byz.  Liturgie  konnte  es  erst 
kommen,  als  die  theolog.  Arbeit  an  den 
neutestamentl.  Aussagen  tiber  den  hi.  Geist 
unter  trinitatstheolog.  Aspekten  begann  u. 
auf  der  2.  Okumen.  Synode  in  Konstantino- 
pel  381  zu  einem  vorlaufigen  AbschluB  ge- 
bracht  wurde.  Die  Formel  vom  hi.  Geist  als 
dem  „Herrn,  dem  Lebendigmacher“  legiti- 
mierte  die  von  Kyrill  von  Jerusalem  (gest. 
386)  u.  Ephrem  dem  Syrer  (gest.  373)  prak- 
tizierte  Geist-E.  Ephrem  machte  nochmals 
deutlich,  daB  nur  der  Bischof  „den  Geist 
von  oben  ruft“  (lat.  sacerdos  vocat  ex  alto 
spiritum),  d.  h.,  daB  die  Legitimitat  der  E.  in 
der  Legitimitat  (d.  i.  in  der  apostol.  Nachfol- 
ge  [lat.  successio  apostolica])  des  Bischofs 
begrtindet  ist.  -  Wahrend  die  kath.  Kirche 
dem  Moment  der  Wandlung  auf  den  Einset¬ 
zungsbericht  begrenzt,  verband  die  Ostkir- 
che  die  Wandlung  mit  der  E.  In  Byzanz  kam 
es  iiber  dieser  Frage  im  14.  Jh.  zu  einer 
Kontroverse  mit  Rom,  im  17.  Jh.  in  RuB- 
land  zu  einer  schweren  Auseinandersetzung 
um  die  „Brotanbetende  Ketzerei"  (russ. 
chlebopoklonnaja  eres). 

Text:  s.  Anhang  Nr.  11. 

Lit.:  Beck,  320  f.;  J.  Betz,  Die  Eucharistie  in  der 
Zeit  der  grch.  Vater  1,  1,  Freiburg/Br.  1955;  Dix, 
Reg.:  Invocation;  M.  G.  H.  Gelsinger,  The  E.  in 
the  Liturgy  of  S.  Basil,  ECQ  10,  1954,  243-248; 
Hanssens,  Ni.  1326,  1332-1335;  A.  Hoppe,  Die  E. 
der  grch.  u.  oriental.  Liturgien  u.  der  rdm  Konse- 
krationskanon,  Schaffhausen  1864;  K.  B.  Ritter, 
Bemerkungen  zur  eucharist.  E.,  Kirche  u.  Kos- 
mos,  Kassel  1953, 163-173;  B.  Schultze,  Zum  Pro¬ 
blem  der  E.  anlaUlich  der  Verdffentlichung  eines 
russ.  Theologen,  OrChrPer  15,  1949,  360-404; 
deis.,  Die  dreifache  Herabkunft  des  HI.  Geistes  in 
den  ostl.  Hochgebeten,  OstKSt  29, 1977, 105-143; 
I.  Smolitsch,  Russ.  Mbnchtum,  Wurzburg  1953, 
345-356;  K.  Gamber,  Die  E.  im  abendltind.  Eucha- 
ristiegebet,  Regensburg  1988;  W.  Schneemelcher, 
Die  E.  bei  den  griech.  Vatern.  Die  Anrufung  des 
HI.  Geistes  im  Abendmahl,  Frankfurt  a.M.  1977, 
68-94;  E.  Timiades,  Die  frilhen  Anfange  der  E. 
Die  Anrufung  des  HI.  Geistes  im  Abendmahl, 
Frankfurt  a.M.  1977,  95-118;  Schulz,  Die  byz.  Li¬ 
turgie,  Reg.  II  B;  LexMA  3,  2063-2064.  -  S.  auch 
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Epiphanie 

Lit.  zu  Basiliusliturgie,  Chrysostomusliturgie,  Li- 
lurgie,  Wasserweihe. 

Epiphanie  (grch.  epiphaneia,  f.  sing.  od.  n. 
plur.),  plotzliche,  nur  kurze  Zeit  andauern- 
de,  durch  Schau  (Vision)  od.  (bzw.  u.) 
Gehor  (Audition)  vermittelte  Erscheinung 
(Manifestation)  einer  Gottheit,  zentraler 
Begriff  des  religiosen  BewuBtseins  in  der 
Antike  u.  Spatantike. 

1.  Die  E.-Elemente  Vision  u.  Audition  fin- 
den  sich  auch  im  Bericht  fiber  die  Taufe 
Christi  (Matth.  3, 13-17  u.  ParaUelen),  dem 
wesentl.  Festinhalt  von  E.  am  6.  Jan.  (vgl.  2. 
Tim.  1, 10;  Tit.  2, 13;  3,  4).  Die  Bezeichnung 
E.  war  seit  etwa  380  fiir  den  6.  Jan.  reser- 
viert,  wahrend  theophaneia  (grch.,  ‘Gotter¬ 
scheinung’)  auch  fiir  den  25.  Dez.,  das  Fest 
der  Geburt  Christi,  gebraucht  wurde.  Die 
zuletztgenannte  Bezeichnung  setzte  sich  im 
Orient  schlieBlich  fiir  den  6.  Jan.  durch 
(grch.  hagia  theophaneia;  russ.  svjatoe  bogo- 
javlenie,  ‘hi.  Gotterscheinung’).  -  Heute 
versteht  man  unter  Theophanie  alle  Manife- 
stationen  der  Gotterscheinung  Christi  von 
seiner  Verkfindigung  an.  Daneben  erschei- 
nen  auch  Begriffe  aus  altkirchl.  Zeit,  wie 
„heorte  ton  photon,  ta  phota"  (grch.,  ‘Fest 
des  Lichtes’). 

2.  Schon  die  Bezeichnungen  fiir  das  Fest  der 
E.  am  6.  Jan.  deuten  an,  daB  wir  es  bei  ihm 
mit  einem  komplexen  „Ideenfest“  (nach 
Baumstark)  zu  tun  haben.  Der  Ursprung 
liegt  sehr  wahrscheinlich  in  Alexandrien.  In 
der  ersten  Halfte  des  2.  Jh.  begingen  dort 
Anhanger  der  Gnosis  in  einer  nachtl.  Feier 
am  6.  od.  10.  Jan.  das  Fest  der  Jordantaufe 
Jesu  (— >  auch  Taufe  Christi)  in  Verbindung 
mit  der  Menschwerdung  (Inkamation) 
Christi,  die  alierdings  doketisch  (als  Schein- 
Inkamation)  verstanden  wurde.  Wahrend 
diese  Feier  „unter  Lesungen"  in  aller  Stiile 
verlief,  begingen  die  Nichtchristen  mit  alien 
Zeichen  karnevalist.  Ausgelassenheit  die 
Geburt  des  Aion  (grch.,  ‘Weltzeitalter’,  lat. 
aetas)  aus  der  Kore  (grch.,  ‘Jungfrau’)  in  der 
Nacht  voin  5.  auf  den  6.  Jan.  AuBerdem  fei- 
erte  man  zu  dieser  Zeit  im  Monat  Tybi 
(nach  rom.  Kalender  zwischen  dem  25.  Dez. 
u.  dem  25.  Jan.)  auch  eine  der  jahrl.  Nil- 
schwemmen;  dabei  wurde  bei  Lichtern  u. 
Lampen  (->  auch  Licht)  das  sich  rot  farben- 
de  Nilwasser  geschopft.  Die  Christen  Alex- 
andriens  u.  Agyptens  haben  wahrscheinlich 
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schon  frilh  einen  eigenen  Weiheritus  des 
Nilwassers  entwickelt,  aus  dem  die  an  die 
Jordantaufe  Christi  erinnernde  Wasserwei¬ 
he  am  6.  Jan.  entstehen  konnte.  In  ebenfalls 
situationsmilitanter  Analogic  zum  sich  rot 
fSrbenden  Nilwasser  u.  zum  Weinwunder 
des  Osiris-Dionysos  stand  die  Ubernahme 
des  Weinwunders  von  Kana  (Joh.  2,  1-12). 
Eine  in  Agypten  auf  E.  folgende  40tagige 
Fastenzeit  wurde  von  Athanasius  (gest.  373) 
abgeschafft. 

Nach  diesen  Zeugnissen  durfte  E.  das  alte- 
ste  Fest  des  unbewegl.  Zyklus  des  Kirchen- 
jahres  sein  u.  in  seinen  ersten  Anfangen  bis 
tief  in  das  3.  Jh.  hinabreichen.  Es  wurde  in 
den  verschiedenen  Liturgieprovinzen  unter  - 
schiedlich  gefeiert.  In  Jerusalem  war  der 
Festinhalt  die  Geburt  Christi.  Deshalb  fand 
dort  keine  Wasserweihe,  dafilr  aber  eine 
Nachtwache  in  der  Geburtshohle  von 
Bethlehem  statt  mit  anschlieBender  Litur- 
gie,  einer  Prozession  nach  Jerusalem  unter 
mehrfachem  Absingen  des  Benedictus  u. 
schlieBlich  Hymnengesang  in  der  Anastasis- 
kirche  (— »  auch  Kirchenbau  [3]).  Nach  dem 
Vorhild  von  Ostern  wurde  auch  E.  mit  einer 
Oktav  ausgestattet.  Die  bereits  erwShnten 
Fes  (motive  wurden  mancherorts  durch  an- 
dere  vermehrt  od.  ersetzt.  Zu  ihnen  gehoren 
die  Magier  (wie  die  hi.  drei  Konige  im 
Osten  genannt  werden),  die  eine  deutl.  Di- 
stanzierung  vom  Kaiserkult  verraten  u.  des¬ 
halb  wahrscheinlich  im  Westen  in  den  Fest- 
gehalt  eingefuhrt  worden  sind.  Uberblickt 
man  die  verwickelte  u.  keineswegs  vdllig 
entratselte  Geschichte  dieses  Festes,  so 
zeigt  sich,  daB  die  Kirche  Miihe  hatte,  die¬ 
sen  „Neuling“  mit  seinem  Festpluralismus 
nicht  nur  formal,  sondern  auch  theologisch 
u.  heortologisch  (d.  h.  hinsichtlich  seines  In¬ 
halts  u.  seiner  Geschichte,  — >  Heortologie) 
dem  alien  Osterfest  unterzuordnen  u.  anzu- 
gleichen.  Das  Hauptverdienst  an  dieser  Ar¬ 
beit  u.  Leistung  hatten  die  „kappadoz.  Va- 
ter“  Basilius  der  GroBe  (gest.  u.  379),  Gre¬ 
gor  von  Nyssa  (gest.  bald  nach  394)  u.  Gre¬ 
gor  von  Nazianz  (gest.  um  390),  indem  sie 
die  Festinhalte  des  6.  Jan.  u.  des  25.  Dez.  als 
Teilaspekte  der  zu  Ostern  vollendeten 
Heilsgeschichte  darstellten. 

3.  Das  Fest  der  Theophanie  ist  heute  durch 
die  GroBen  -4  Horen  am  5.  Jan.,  einen 
Abendgottesdienst  mit  anschlieBender  Was¬ 
serweihe  (Jes.  35, 1-10;  Jes.  55, 1-13;  Jes.  12, 
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3-6.  NT:  1.  Kor.  10,  1-4;  Mark.  1,  9-11)  u. 
Nachtwache  (2.  Mose  15,  22-16,  1;  Josua  3, 
7-8.15-17;  2.  Ron.  2,  6-14;  2.  Kon.  5,  9-14; 
Jes.  1,  16-20;  1.  Mose  32,  2-11;  2.  Mose  2,  5 
bis  10;  Richter  6;  36-40;  Richter  18,  30-39;  2. 
Kon.  2,  19-22;  Jes.  49,  8-15.  NT:  1.  Kor.  9, 
19-27;  Luk.  3,  1-18)  ausgezeichnet.  Die  Le- 
sungen  zur  Liturgie  sind:  Tit.  2, 11-14;  3, 4-7; 
Matth.  3, 13-17.  Der  Doppelkanon  des  Kos- 
mas  (8.  Jh.)  u.  Johannes  von  Damaskus 
(gest.  um  750)  behandelt  das  in  der  Wieder- 
geburt  von  Adam  u.  Eva  bestehende  Myste- 
rium  der  Jordantaufe  Christi.  Als  „Fest  der 
Lichter"  wird  das  zentrale  Thema  — >  Licht 
in  immer  neuen  Bildern  reich  entfaltet.  Die 
alttestamentl.  Lesungen  zeigen  Ubernahme 
u.  (im  erwahnten  Sinne  durchgefiihrte) 
theolog.  Verarbeitung  aus  den  Lesungen, 
die  zu  Ostern  im  alten  Jerusalem  gehalten 
wurden.  Die  Festzeit  wird  abgeschlossen 
mit  der  Darstellung  Jesu  im  Tempel  am  2. 
Febr.,  deren  urspriingl.  Datum,  der  14.  Febr., 
eine  40  Tage  dauemde  Zeitspanne  ergab, 
durch  die  das  eingangs  erwahnte,  in  Agyp- 
ten  beheimatete  alte  Fasten  abgelost  wurde. 
4.  Der  eigentl.  Gegenstand  der  Darstellung 
von  E.  in  der  Kunst  des  Ostens  ist  die  — » 
Taufe  Christi.  Dariiber  hinaus  kann  gesagt 
werden,  daB  sich  der  sehr  komplexe  theo¬ 
log.  Ideengehalt  dieses  Festes  auf  ebenso  in- 


direkte  wie  mannigfaltige  Weise  in  alien 
Themen  der  altkirchl.  u.  byz.  Ikonographie, 
in  besonderer  Weise  in  den  Gottesmutter- 
bildern,  Ausdruck  verschafft  hat.  -  Taf.  30; 
Abb.;  s.  auch  Abb.  zu  Ampulle. 

Text:  s.  Anhang  Nr.  16,  6;  16,  7;  24,  4. 

Lit.:  Bludau,  68  ff.;  B.  Botte,  Les  Origines  de  la 
Noel  et  de  I’E.,  Louvain  1932;  B.  Botte,  E.  M£lia 
u.  a.,  Noel,  E.  et  retour  du  Christ,  Paris  1967;  H. 
Engberding,  Zur  grch.  E. -Liturgie,  Le  Museon  74, 
Louvain  1961, 135-142;  ders.,  Der  Nil  in  der  liturg. 
Frommigkeit  des  christi.  Ostens,  OrChr*  37, 1953, 
56-88;  K.  Holl,  Der  Ursprung  des  E.n-Festes, 
ders.,  Gesammelte  Aufsatze  2,  Tubingen  1932, 
123-154;  H.  Kehrer,  Die  hi.  drei  Konige  in  Litera- 
tur  u.  Kunst,  2  Bde.,  Leipzig  1908/09;  E.  Kirsch- 
baum,  Der  Prophet  Balaam  u.  die  Anbetung  der 
Weisen,  RQ  49,  1954,  129-171;  Ch.  Mohrmann, 
Epiphaneia,  Nijmwegen  1953;  Pokrovskij,  113  bis 
136;  Schiller  1,  105-124;  B.  Vezin,  L’ Adoration  et 
le  Cycle  des  Mages  dans  1’Art  Chretien  Primitiv, 
Paris  1950;  Wellen,  Reg.:  E.,  Magier;  Handbuch 
Ostk.kunde  II,  74  f.  (H.-J.  Schulz);  Ch.Walter,  Art 
and  Ritual  of  the  Byz.Church,  London  1982,  Reg.: 
Parousia;  LChl  1,  539-549  (Drei  Konige);  LexMA 
2067-2068;  LdK  1(1987),  155-156  (Anbetung  der 
hi.  Drei  Konige);  RBK  1,  148-154  (Anbetung  der 
Magier  u.  Hirten).  -  Zur  Ikonographie  von  E.s. 
Taufe.  -  S.  auch  Lit.  zu  Geburt  Christi,  Wasser- 
weihe. 

Epistellesung  — >  Apostolos,  — >  Lesungen 
Epistolar  — >  unter  Lesebilcher 
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Epitaphios 

Epitaphios  (grch,  epitaphios  threnos ,  m. 
[threnos,  ‘Totenkiage’],  auch  epitaphioti,  n., 
‘das  auf  dem  Grabe  Liegende’;  russ. 
plascanica,  f.,  von  plakat’,  ‘klagen’); 

1.  eine  kunsthistorisch  zu  den  sakralen  Tex- 
tilien  zahlende  liturg.  -  >  Decke  mit  der  Dar- 
stellung  der  Grablegung  u.  Beweinung  Chri¬ 
st!.  Sie  ist  mit  dem  Text  einer  Kurzhymne 
(— >  Troparion)  vom  Karfreitag  umgeben: 
„Der  ehrwurdige  Joseph,  der  deinen  allrei- 
nen  Leib  vom  Holz  herabnahm,  hilllte  ihn 
in  ein  reines  Linnentuch  u.  in  wohiriechen- 
de  Krauter,  besorgte  ihn  u.  setzte  ihn  in  ei- 
nem  neuen  Grabe  bei.“  In  den  Ecken  des  E. 
befinden  sich  oft  die  Evangelistensymbole. 

2.  Unter  E.  versteht  man  auBerdem  folgen- 
de  feierl.  Zeremonie:  Das  Tuch  wird  wah- 
rend  des  Abendgottesdienstes  des  Karfrei- 
tags  vom  Altar  durch  die  nordl.  Tilr  der  Bil- 
derwand  zu  einem  „Grab“  (grch.  taphos; 
russ.  grob)  genannten  Postament  getragen 
u.  dort  zur  Anbetung  niedergelegt.  Der  E. 
ist  seit  dem  14.  Jh.  bezeugt,  diirfte  aber  et- 
was  alter  sein.  Vom  Ende  des  12.  Jh.  wird 
eine  Legende  iiberliefert,  nach  der  die  Got- 
tesmutter  den  Leichnam  Christi  auf  einen 
Stein  legte,  wahrend  ihre  Tranen  wie 
Wachstropfen  auf  dem  Stein  haften  blieben. 
Dieser  Stein  soil  von  Ephesus  nach  Kon- 
stantinopel  gekommen  sein.  Am  Anfang 
des  13.  Jh.  berichten  Kreuzfahrer  von  einem 
hi.  Unnen  (grch.  sindon),  das  in  leichten 
Umrissen  den  Leichnam  Christi  zeigte;  die¬ 
ses  Tuch  wurde  regelmaBig  am  Freitag  jeder 
Woche  dffentlich  verehrt.  -Taf.  29. 

Lit.:  S.  Danilevskij,  Sv.  Plascanica  i  obrjady, 
soversaemye  nad  neju  Russkoj  Cerkovju  v  posled- 
nie  dva  dnja  Strastnoj,  Sedmicy,  Pravoslavnyj  So- 
besednik,  Kazan  1896,  2,  250-274;  3,  356-380;  J. 
Myslivec,  Kristus  v,  Hrobe:  Dve  studie  z  dejin  byz. 
umeni,  Prag  1948;  D.  J.  Pallas,  Die  Passion  u.  Be- 
stattung  Christi,  Miinchen  1965;  V.  A.  Troickij, 
Istorija  Ptascanicy,  BoV  21,  1912,  362  ff.,  505  ff.; 
K.  Weitzmann,  The  Origins  of  the  Threnos.  De 
Artibus  Opuscula  in  Honor  of  E.  Panofsky,  hg. 
von  M.  Meiss,  2  Bde.,  New  York  1961,  476-490; 
H.Belting.Das  Bild  u.  sein  Publikum  im 
MA.Form  u.  Funktion  fniher  Bildtafeln  der  Passi¬ 
on,  Berlin  1981, Reg.:  E.E.-Ritus;  S.Corbin,  La  d6- 
position  liturgique  du  Christ  au  Vendredi  Saint. 
Sa  place  dans  l’histoire  des  rites  et  du  theatre  reli- 
gieux,  Paris-Lissabon  1960;  LChl  1, 654-655. 

Epitimien  (grch.  epitimiai,  f.  plur.,  ‘Strafen’, 
auch  epitimion,  n.  sing.;  russ.  epitimii,  i. 
plur.).  Man  unterscheidet  im  orth.  Kirchen- 
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recht  2  Arten  von  BuBstrafen  (-»  auch  BuB- 
klassen): 

1.  Die  E.  sind  sittl.  KorrekturmaBnahmen 
ohne  satisfaktorischen  (rechtfertigenden) 
Charakter.  Der  Standegliederung  der  kirchl. 
Sozietat  in  Klerus  u.  Laien  entspricht  eine 
abgestufte  Gliederung  der  E.  Hin/u  kom- 
men  die  Strafen  im  Monchtum.  Zu  den 
leichteren  E.  gehoren  die  Metanien,  die 
Kniefalle  (— >  unter  Proskynese).  Ferner  ist 
zu  nennen  der  zeitweihge  AusschluB  von 
der  Eucharistie,  der  aber  keinen  AusschuB 
aus  der  Kirchengemeinschaft  (grch.  akoino- 
nesia)  bedeutet.  Auch  Almosengeben  u.  Pil- 
gerreisen  gehorten  im  MA  zu  den  E. 

2.  Von  diesen  E.  sind  zu  unterscheiden  die 
eigentl,  Kirchenstrafen  (grch.  timoriai).  Sie 
werden  von  einem  Gericht  des  Bischofs  aus- 
gesprochen  (—>  auch  Bischofsverwaltung). 
Ihre  schwerste  Form  ist  das  — >  Anathema, 
der  endgilltige  AusschluB  aus  der  kirchl. 
Gemeinschaft  (— *  auch  Exkommunikation). 
Uber  Mitglieder  des  Klerus  werden  bei 
schweren  VerstoBen  gegen  die  in  der  Ordi¬ 
nation  (— >  Cheirotonie)  ubernommenen 
Verpflichtungen  die  zeitweilige  Suspension 
vom  Amt  (grch.  pauestho)  od.  die  Abset- 
zung  (grch.  kathairesis)  verhangt,  d.  h.  im 
letzteren  Falle  der  endgultige  Verlust  aller 
geistl.  Rechte  u.  Streichung  des  Namens  aus 
der  Lisle  der  Cheirotonierten  (im  Monch- 
tum  aus  der  Liste  der  Bruderschaft,  grch. 
apobole)  und  Zuriickversetzung  in  den 
Laienstand.  Die  E.  sind  im  Verlauf  des  Aus- 
baus  der  BuBe  als  Sanktionen  einer  diszi- 
plinar  straff  organisierten  Sozietat  bereits 
von  der  Alten  Kirche  in  ihren  Anfangen 
entwickelt  worden;  in  friihbyz.  Zeit  wurden 
sie  zur  Grundlage  eines  komplizierten  Straf- 
sys  terns. 


Lit.:  Beck,  Reg.:  Epitimia;  A.  Bukowski,  Die  Ge- 
nugtuung  fill  die  SUnden  nach  der  Auffassung  der 
russ.  Orthodoxie,  Paderborn  1911;  A.  Catoire, 
Nature,  Auteur  et  Formule  des  Peines  Eccl6sia- 
stiques  d’apres  les  Grecs  et  les  Latins,  EO  12, 
1909,  265-271;  L.  K.  Goetz,  Kirchenrechtt.  u.  kul- 
turgeschichtl.  Denkmaler  Altrufllands,  Stuttgart 
1905;  Milasch,  §  172;  I.  Morino,  Commentarius 
Historicus  de  Disciplina  Paenitentiae,  Paris  1651; 
S.  Smirnov,  Materialy  dlja  Istorii  Drevne-Russkoj 
Pokajannoj  Discipliny,  Moskau  1912;  P.  M.  Seris- 
ki,  Poenae  in  lure  Byzautino  Ecclesiastico  ab  Ini- 
tiis  ad  Saeculum  XI  (1054),  Roma  1941.  -  S.  Lit. 
zu  Anathema,  BuBe,  BuBklassen,  Exkommunika¬ 
tion. 


Eucharistic 


F.rlbser  — >  unter  Christusbilder 

Erloser,  Goldene  Haare  — >  unter  Christus¬ 
bilder 

Erloser,  Nasser  Bart  — »  unter  Christusbilder 

Erloser,  Zorniges  Auge  -»  unter  Christus¬ 
bilder 

Erscheinungen  des  auferstandenen  Christus 

— >  unter  Auferstehung  Christ) 

Erzbischof  (grch.  archiepiskopos,  in.;  russ. 
archiepiskop,  m.),  in  der  Alten  Kirche  lei- 
tender  Bischof  eines  autokephalen  Kirchen- 
gebiets.  Es  gab  die  „Fiinfherrschaft“  (grch. 
pentarchia)  der  Erzbischofe  von  Rom,  Aiex- 
andrien,  Antiochien,  Jerusalem  u.  Konstan- 
tinopel.  Sell  dem  5.  Jh.  setzte  sich  der  Titel 
Patriarch  durch.  In  Rom  u,  Alexandrien 
nannte  sich  der  E.  auch  Papst  (grch.  pappas; 
lat.  papa,  ‘Vater’).  Dem  E.  unterstanden  in 
der  Alten  Kirche  die  Bischol'e  seines  Kir- 
chengebietes.  In  Konkurrenz  zur  Metropoli- 
tanordnung  u.  im  AnschluB  an  altkirchl. 
Auffassungen  entwickelten  sich  in  Byzan z  2 
Klassen  von  „autokephalen  Erzbischofen". 
Die  einen  waren  gegeniiber  ihrem  Metropo- 
liten  aus  kirchengeschichtl.  od.  kirchenpolit. 
Griinden  unabhangig  od.  standen  (direkt 
dem  Patriarchen  unterstellt)  auBerhalb  ei¬ 
nes  Metropolitanverbandes.  Die  zweite 
Klasse  waren  die  auch  vom  Patriarchen  un- 
abhangigen  „groBen  autokephalen  Erz¬ 
bischofe".  Ihre  Sitze  befanden  sich  vor  al 
lem  in  von  Konstantinopel  weit  entfernten 
Missionsgebieten  od.  Kirchenprovinzen,  wie 
z.  B.  zunachst  in  Kiev.  Sobald  es  die  (nicht 
zuletzt  auch  politischen)  Umstande  erlaub- 
ten,  wurden  solche  Erzbistilmer  in  Metro- 
polien  umgewandelt,  die  dem  Patriarchat 
unterstanden  (— >  auch  Metropolit).  Mit 
diesen  bewegl.  Jurisdiktionen  konnte  die 
zentrale  Kirchenleitung  in  Konstantinopel 
ihren  weit  entfernten  Oberhirten  die  not- 
wendige  Entscheidungsfreiheit  in  oft 
schwierigen  Situationen  geben,  ohne  sie 
durch  standige  Ruckfragen,  Berichte  u. 
Dienstreisen  nach  Konstantinopel  zu  behin 
dern. 

In  der  russ.-orth.  Kirche  ist  heute  E.  ein  Eh- 
rentitel,  der  auf  Vorschlag  des  Patriarchen 


an  verdiente  Bischofe  verliehen  wird.  Der 
E.  ist  zum  Tragen  des  Epanokamelauchi- 
ons,  des  zur  Kopfbedeckung  gehorenden 
Schleiers,  berechtigt.  Auch  in  den  autoke¬ 
phalen  Kirchen,  in  denen  die  Erzbischofe 
iiber  bestimmte  Verwaltungsbereiche  verfii- 
gen,  ist  ihr  hierarch.  Rang  vom  hochsten 
Hirtenamt  der  Kirche,  dem  des  Bischofs, 
abgeleitet;  in  dessen  geistl.  u.  materielle 
Souveranitat  konnen  sie  nicht  eingreifen. 

S.  auch  Karte  I. 

Lit.:  Beck,  67  1;  E.  Chrysos,  Zur  Entstehung  der 
Institution  der  autokephalen  Erzbistiimer,  ByZ 
62, 1969,  263-286;  Feine,  Reg.:  Archiepiscopus;  K. 
Liibeck,  Reichseinteilung  u.  kirchl.  Hierarchie  des 
Orients  bis  zum  Ausgang  des  4.  Jh.,  Miinchen 
1901;  Milasch,  §  91;  L.  Miiller,  Zum  Problem  des 
hierarch.  Status  u.  jurisdiktionellen  Abhangigkeit 
der  russ.  Kirche  vor  1039,  Koln  -  Braunsfeld  1959; 
LexMA  3,  2192-2194.  -  S.  auch  Lit.  zu  Bischof, 
Metropolis 

Eucharistie  (grch.  eucharistia,  f.;  'Dankbar- 
keit’,  ‘Danksagung’;  russ.  evcharistija,  f.), 
Bezeichnung  fur  eines  der  7  Sakramente, 
das  Abendmahl  (vgl.  Matth.  26,  27;  Mark, 
14,  23;  Luk,  22,  19;  1.  Kor.  11,  24),  in  der 
frtihchristl.  u.  nachapostol.  Zeit  von  der 
Agape,  dem  Liebesmahl,  unterschieden. 
Von  Christus  „im  Rahmen  des  Pas- 
sahmahls“  (Jeremias)  eingesetzt  u.  als  sein 
Vermachtnis  mit  stark  ausgepragtem  Erin- 
nerungscharakter  (—>  Anamnese)  ausgestat- 
tet  (vgl.  Luk.  22,  19;  1.  Kor.  11,  24  c,  25), 
wurde  die  E.  zunachst  wie  das  Passamahl 
abends,  seit  dem  2.  Jh.  zunehmend  morgens 
gefeiert.  Gleichzeitig  entwickelten  sich  die 
ersten  Modelle  einer  E.-Feier,  die  spater  als 
Liturgie  bezeichnet  wird  u.  die  sich  vom 
Passamahl  unterscheidet.  Die  E.  wurde  da- 
durch  zum  Mittelpunkt  der  Gemeinschaft 
(grch.  koinonia),  die  durch  sie  im  Sinne 
Christi  gestiftet  u.  erhalten  wird,  In  den 
Auseinandersetzungen  mit  der  Gnosis  u. 
den  Haresien  wurde  die  E.  zum  Garant  der 
Rechtglaubigkeit  der  Gemeinde,  liber  die 
zu  wachen  Aufgabe  des  Bischofs  war,  der 
auch  als  der  alleinige  Spender  der  E.  gait  u. 
gilt.  Der  Priester  ist  lediglich  vom  Bischof 
zur  Spendung  der  E.  od.  zum  Vollzug  der 
Liturgie  delegiert.  Der  sittlich-regulative 
Charakter  schuf  eine  enge  Verbindung  zwi- 
schen  E.  u.  Bufle,  die  seit  der  Mitte  des  2. 
Jh.  die  Klerikaiisierung  u.  Verrechtlichung 
(—>  Kirchenrecht)  des  Abendmahls  einleite- 
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Eucharistisches  Hochgebet 

te.  Beide  sind  an  bestimmten  Elementen 
der  byz.  Liturgie  zu  erkennen  (z.  B.  dem 
Dip ty chon  [2]  u.  den  Fiirbitten).  Zur  E.  zu- 
gelassen  sind  nur  die  Gemeindeglieder,  die 
vorher  das  Sakrament  der  BuBe  empfangen 
haben.  Fiir  die  liturg.  Entwicklung  der  E.  in 
der  byz.  Epoche  wurde  ihre  Deutung  durch 
die  Mystagogie  wichtig,  wie  sie  seit  mittel- 
byz.  Zeit  in  zahlreichen  E.-Legenden  u.  ih- 
rer  Darstellung  im  Biidprogramm,  aber 
auch  in  einigen  Typen  der  Christusbilder  (7) 
zum  Ausdruck  kommt.  Zur  Darstellung  der 
E.  selbst  in  der  byz.-slav.  Kunst  — »  Abend- 
mahl,  — >  Agape,  — >  Apostelkoramunion. 

In  mittelbyz.  Liturgieformularen  wird  unter 
E.  oft  das  Eucharist.  — >  Hochgebet  verstan- 
den. 

Lit.:  B,  Botte,  H.  Gazelles  u.  a.,  E.  d’Orient  et 
d’Occident,  Paris  1970;  O.  Cullmann,  Urchristen- 
tum  u.  Gottesdienst,  Basel  -  Ziirich  19563;  W. 
Elert,  Abendmahl  u.  Kirchengemeinschaft  in  der 
Alten  Kirche  hauptsachlich  des  Ostens,  Berlin 
1954;  Heiler,  161-174;  J.  Jeremias,  Die  Abend- 
mahlsworte  Jesu,  Berlin  1963;  Lietzmann;  R. 
Schneider,  Vom  Wesen  der  ostkirchl.  E.,  Die  Ost- 
kirche  u.  die  russ.  Christenheit,  Tubingen  1949, 
141-172;  A.  J.  Townsley,  Eucharistic  Doctrine  and 
the  Liturgy  in  the  Byzantine  Painting,  OiChr*  58, 
1974,  138-153;  Monch  Vasilios  (Grolimund),  Die 
Darstellung  der  eucharist.Realprasenz  Christi  in 
der  byz.-slav. Hagiographie  u.  Ikonographie,  FS 
Onasch,Halle  1981,  299-321;  M.Vloberg,  L’eucha- 
ristie  dans  l'Art,  2  Bde.,  Grenoble-Paris  1946; 
LdK  2(1989),  385-388;  LChl  1,  687-695;  LexMA 
4,68-69.  -  S.  auch  Lit.  zn  Liturgie. 

Kucliaristisclies  Hochgebet  — >  Hochgebet, 
Eucharistisches 

Euchologion  (grch.,  n.,  ‘Gebetbuch’),  eines 
der  fiir  den  Vollzug  der  Liturgie  u.  die 
Spendung  der  Sakramente  notwendigen  li¬ 
turg.  Bucher.  Nach  der  Art  der  Texte  u.  Ru- 
briken  unterscheidet  man  heute: 

1.  das  GroBe  E.  (grch.  euchologion  to  me¬ 
ga).  Es  enthalt  die  Formulare  der  Basilius- 
u.  der  Chrysostomusliturgie,  der  Liturgie 
der  vorgeweihten  Gaben,  die  Sakramente, 
verschiedene  Weihen  u.  Segnungen,  Be- 
grabnisoffizien  u.  a.  Es  entspricht  dem  kath. 
Missale,  Rituale  u.  Pontifikale. 

2.  das  Kleine  E.  (grch.  euchologion  to  mi- 
kron ),  auch  Leiturgikon  (‘Liturgiebuch’)  od. 
Hieratikon  (‘Buch  des  Pries  ters’)  genannt, 
mit  den  wichtigsten  Formularen  der  Sakra- 
mentenspendung  einschlieBlich  Liturgie  so- 
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wie  einem  Anhang  der  Hymnen  u.  Lesun- 
gen. 

3.  das  E.  fiir  den  Bischof,  das  Archieratikon. 

4.  das  Spezial-E.  fiir  Weihe-  u.  Segenshand- 
lungen  mit  der  Bezeichnung  Hagiasmatari- 
on. 

5.  Die  russ.-orth.  Kirche  kennt  den  Sluzeb- 
nik  (von  russ.  sluzba,  ‘Dienst’)  mit  den  Tei- 
len  der  Liturgie,  die  Priester  u.  Diakon  zu 
verwalten  haben,  aus  dem  Abend-  u.  Mor- 
gengottesdienst  sowie  einer  Reihe  von  An- 
weisungen  fiir  bestimmte  Offizien  u.  die 
Entlassungen  an  den  groBen  Feiertagen. 

6.  Der  Trebnik  (von  russ.  treba,  ‘Amtshand- 
lung’)  enthalt  die  Ordnungen  fiir  die  Sakra- 
mentenspendung  u.  eine  Reihe  von  Weihe- 
handlungen  mit  ihren  Gebeten.  -  Die  erste 
Handschrift  eines  grch.  E.s  stammt  aus  dem 
8./9.  Jh.  (Cod.  Barberinus  graec.  Ill,  55,  jetzt 
336),  die  alteste  kirchenslavische  (— »  unter 
Sprachen)  Handschrift  aus  dem  11.  Jh.  (E. 
sinaiticum). 

Lit.:  A.  Dmitrievskij,  Opisanie  Liturgiceskich  Ru- 
kopisej  Chranjascichsja  v  Bibliotekach  Pravoslav- 
nogo  Vostoka,  2.  Bd.,  Kiev  1901;  Goar;  J.  Habert, 
Hieratikon,  Paris  1643;  E.  der  orth.-kath.  Kirche, 
hg.  von  M.  Rajewskij,  3  Bde.,  Wien  1961  (Re¬ 
print);  E.  Sinaiticum  hg.  von  R.  Nahtigat,  2  Bde., 
Lubljana  1941,  1942;  E.,  hg.  von  P.  N.  Trembelas, 
Athen  1955;  Paramente  u.  Liturg.  Bucher,  Miin- 
chen/New  York/London/Paris  1982(Glossarium 
Artis,  4);  Eucliologe  Rituel  de  I’Eglise  orth.,  hg. 
A.  Nelidov,  A.Niviere,  Le  Bouquet  de  l’Orb,1979; 
Enchiridion  Euchologicum  fontium  hturgicorum 
l.Rome  1979;  LdK  2  (1989),  388. 

Eulogetaria  (grch.,  n.  plur.),  Strophen  (—* 
Troparien),  denen  Ps.  119,  12  („Gelobet 
seist  du,  Herr“;  grch.  „eulogetos  ei,  Kyrie") 
vor-  und  zwischengeschaltet  wird.  Man  un¬ 
terscheidet  E.  nekrosima  (russ.  tropari 
usopsie )  zu  Ehren  der  Verstorbenen  u.  E. 
anastasima  (russ.  tropari  voskresnye)  zu  Eh- 
ren  des  auferstandenen  Christus.  Die  E. 
anastasima  werden  im  Morgengottesdienst 
am  SchluB  der  ersten  u.  letzten  Stichologie 
gesungen;  am  Sonntag  werden  sie  zu  einem 
kleinen  Offizium  ausgestaltet  (Hymnus  der 
Myrophoren  [-^  auch  Auferstehung  Chri¬ 
sti],  Kleine  ->  Doxologie,  ein  dreimaliges 
Halleluja,  mehrmaliger  Eulogetos-Ruf).  Die 
Melodien  richten  sich  nach  den  8  Kir- 
chentonen  (—)  unter  Oktoechos). 

Lit.:  Anthologia  Graeca,  95;  Daniel,  304;  Goar, 
435;  La  PriereL  135-136. 


Eulogien  (von  eulogia,  grch.,  f.,  ‘Lob’, 
‘Preis’;  hebr.  beraka),  1.  Bezeichnung  fur 
gesegnete,  aber  nicht  geweihte  Gegenstan- 
de  (— >  Segen,  -»  Weihe),  wie  z.  B.  Ainpul- 
len,  das  Enkolpion  (— >  auch  Devotionalien), 
die  Reliquiare,  das  Kreuz  u.  a. 

2.  E.  sind  auch  die  in  der  Vormesse  (der 
Prothesis)  beim  Ritus  der  Schlachtung  (Op- 
ferung)  des  Lammes  iibriggebliebenen, 
nichtkonsekrierten,  d.  h.  nicht  verwandelten 
Partikel  des  Abendmahlsbrotes  (— »  Pros- 
phore),  die  am  SchluB  der  Liturgie  zur  Mit- 
nahme  verteilt  werden.  Seit  dem  12.  Jh. 
heiBen  die  E.  auch  Antidoron  (grch.,  ‘Ge- 
gengabe’;  russ.  antidor).  Beide  Bezeichnun- 
gen  gehen  auf  die  fruhchristl.  Sitte  zuriick, 
auch  mil  einem  Siegel  (— >  Siegel  [1])  ge- 
stempeltes  Brot  segnen  zu  lassen,  das  nicht 
fur  die  Eucharistie  verwendet  wurde.  Die 
entsprechenden  Partikel  bei  den  Agapen, 
den  Liebesmahlen,  wurden  Apophoreton 
(grch.,  ‘Opferteil’)  genannt.  Auch  die  E. 
brachten  die  Zugehorigkeit  zur  Gemein- 
schaft  (grch.  koinonia)  zum  Ausdruck,  so 
daB  die  Ablehnung  den  Bruch  mit  ihr  an- 
zeigte. 

Lit.:  E.  Peterson,  MER1S,  Hostien-Partikel  u.  Op- 
feranteil,  EphLit  61,  1947,  3-12;  A.  Raes,  L’Ant- 
idoron,  POC  3, 1953,  6-13;  Rotting,  Reg.;  L.  Voel- 
kl,  Apophoretum.  E.  u.  Fermentum  als  Aus- 
drucksformen  der  fruhchristl.  Kommunion,  Mis¬ 
cellanea  G.  Belvederi,  Cilta  del  Vaticano  1954, 
319-414;  LexMA  4,  96;  RBK2, 427-433. 

Evangeliar,  Evangelistar  — »  unter  Lese- 
biicher 

Evangelienlesung  -»  unter  Lesungen 

Evangelistarion  (grch.  euangelistarion,  n.), 
in  der  Ostkirche  die  Ordnung  der  Lesungen 
aus  dem  Matthaus-  u.  dem  Lukasevangeli- 
um  an  den  Sonntagen  nach  Pfingsten 
wahrend  des  festlosen  Oktoechos-Zyklus. 
Die  Matthausreihe  beginnt  mit  dem  Sonn- 
tag  nach  Pfingsten  u.  endet  mit  dem  Freitag 
nach  dem  Fest  der  Kreuzerhdhung  am  14. 
Nov.  Die  Lukasreihe  beginnt  mit  dem 
Sonntag  nach  diesem  Fest  u.  endet  mit  dem 
Sonntag  des  Zollners  (->  auch  Ubersicht 
zum  Stichwort  Kirchenjahr).  Diese  Ord¬ 
nung  ist  abhangig  vom  Ostertermin,  wes- 
halb  dem  E.-Buch  das  Kanonion  tu  hagiu 
pascha  (die  Osterlafeln)  beigeftigt  ist. 


Evangelistenhildcr 

wahrend  das  E.  selbst  im  allgemeinen  einen 
Anhang  des  Evangeliums  bildet. 

Lit  :  Brightman,  LXXXI,  LXXXVI  u.  Reg.:  E.; 
Nilles  2, 458;  LdK  2  (1989),  394-395. 

Evangelisfenbilder,  Darsteliungen  der  4 
Evangelisten  Matthaus,  Markus,  Lukas  u. 
Johannes,  die  die  Alte  Kirche  u.  das  MA  fiir 
die  Autoren  der  4  kanon.  Evangelien  hiel- 
ten.  Die  E.  hatten  die  Aufgabe,  diese  Mei- 
nung  zu  starken  u.  zu  verteidigen.  Ahnlich 
wie  die  Apostelbilder  gehoren  sie  zu  den  al- 
testen  Heiligenbildern  u.  versinnbildlichen 
die  Lehr-  u.  Auslegungsautoritat  der  Kir¬ 
che,  wie  sie  sich  im  Amt  des  Bischofs  repra- 
sentiert.  Der  Evangelist  konnte  nach  anti- 
kem  Vorbild  durch  die  Assistenzfigur  einer 
Muse  od.  eines  Engels,  die  Evangelisten- 
symbole,  die  Hand  Gottes,  die  Taube  als 
Symbolfigur  des  hi.  Geistes  od.  die  Darstel- 
lung  der  Weisheit  Gottes  wiedergegeben 
werden.  Auch  das  idealtyp.  Portrat  beruhm- 
ter  Manner  hat  zur  Entstehung  der  E.  bei- 
getragen;  als  Genrebilder  boten  sie  die 
Moglichkeit,  das  ikonograph.  Inventar 
(Schreibgeratschaften,  Schreibmobiliar)  zu 
variieren  u.  so  ein  lebendiges  Abbild  von 
der  Tatigkeit  eines  Evangelisten  zu  geben. 
Dieser  konnte  meditierend,  lesend  od. 
schreibend  dargcstellt  werden;  durch  leich- 
tes  Neigen  des  Hauptes  wurde  nicht  selten 
die  durch  das  Gehor  (Audition)  vermittelte 
Inspiration  angedeutet  Nach  dem  Apo- 
kryph  der  Johannesakten  des  Prochoros  (5. 
Jh.)  wird  der  Evangelist  Johannes  darge- 
steilt,  wie  er  unter  Blitz  u.  Donner  seinem 
Jiinger  Prochor  das  Evangelium  diktiert. 
Der  Evangelist  lauscht  dabei  mit  leicht  er- 
hobenem  Haupt  der  aus  dem  Donner  kom- 
menden  Inspiration.  Diese  Szene  ist  seit 
dem  10.  Jh.  in  der  Miniaturmaierei,  spater 
auch  in  der  Ikonenmalerei  bekannt.  Auf 
vielcn  Bildern  crscheint  der  Apostel  Paulus 
als  diktierender  Autor  hinter  dem  Evangeli¬ 
sten  Lukas.  Seit  mittelbyz.  Zeil  erhalten  die 
Evangelisten,  ahnlich  wie  die  Apostel  auf 
den  Apostelbildern,  individuelle  Ziige 
(Matthaus  als  weiBhaariger  Greis  mit  lan- 
gem  Spitzbart;  Markus  als  reifer  Mann  mit 
rundem,  dunklem  Vollbart;  Lukas  ahnlich, 
nur  mit  lockigem  Haupthaar;  Johannes  als 
hagerer  Greis  mit  zur  Halfte  kahlem  Haupt 
od.  einer  einzelnen  weiBen  Stii'nlocke).  In 
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Evangelistenbilder 


Evangelistenbilder 


spatbyz.  Zeit  wird  Lukas  als  Monchsmaler 
mit  Tonsur  dargestellt.  Wahrscheinlich  sind 
die  Urtypen  dieser  Idealportrats  weit  alter. 
Der  eigentl.  Kunstbereich  der  E.  ist  die  Bi- 
belillustration.  Aber  auch  in  das  Bildpro- 
gramm  der  Kirchen  fanden  sie  in  friihbyz. 
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Zeit  Eingang.  In  den  byz.  Kreuzkuppeikir- 
chen  (-»  Kirchenbau)  sind  den  E.  vor  allem 
die  Pendentifs  (Hangezwickel)  der  Kuppel 
reserviert  worden.  In  der  Ikonentnalerei  ist 
der  bevorzugte  Ort  fur  die  E.  die  Mitteltiir 
der  Bilderwand.  Im  17.  Jh.  wurde  in  der 


russ.  Malerei  der  ikonograph.  u.  personale 
Bestand  unter  westl.  EinfluB  erweitert;  da- 
bei  wurden  die  Evangelistensymbole  mit- 
verarbeitet.  Aber  auch  Gegenstande  der 
Kleinkunst  (Bucheinbande,  Ikonenrahmen, 
Kreuze,  Staurotheken  u.  a.)  wurden  als  Tra- 
ger  von  E.n  benutzt.  -  Abb. 

Lit.:  A.  M.  Friend,  The  Portraits  of  the  Evangeli- 
stes  in  Greek  and  Latin  Manuscripts,  Art  Studies 
5, 1927, 113-147;  7, 1929, 1-29;  E.  Male,  Les  Saints 
Compagnons  du  Christ,  Paris  1958;  W.  Weisbach, 
Die  Darst.  der  Inspiration  auf  mitteiaiterl.  E.n, 
RivAC  16,  1939, 101-127;  LChl  1,  696-713;  LdK  2 
(1989),  395-397  (Evangelisten);  LexMA  4, 135-138 
(Evangelisten);  RBK  2,  452-507.  -  S.  auch  Lit.  zu 
Bibelillustration. 

Evangelistensymbole.  Grundlage  der  E. 
sind  die  Wesen  in  Hes.  1,  5-10  u.  Offb.  4,  6 
bis  8.  Wahrend  Hes.  von  4  Tetramorphen 
(viergestaltigen  Wesen)  spricht,  hat  die  Of- 
fenbarung  diese  in  Lowe,  Stier,  Mensch  u. 
Adler  differenziert,  deren  Korper  u.  Flvigel 
mit  Augen  iibersat  sind.  Als  erster  hat 
Irenaus  von  Lyon  (gest.  urn  202)  diese  We¬ 
sen  den  Evangelisten  zugeordnet  (Mensch 
zu  Matthaus,  Adler  zu  Markus,  Stier  zu  Lu¬ 
kas  u.  Lowe  zu  Johannes).  Die  im  Westen 
bekannte  Zuordnung  stammt  von 
Hieronymus  (gest.  419/420);  er  verband  die 
E.  mit  den  Anfangen  der  Evangelien  (Mat¬ 
thaus  -  Mensch  [Abstammung  u.  Geburt 
Christi];  Markus  -  Lowe  [Stimme  Johannes 
des  Taufers  in  der  Wiiste];  Lukas  -  Stier 
[Opfer  des  Zacharias];  Johannes  -  Adler 
[Herkunft  u.  Herabkunft  des  Wortes  vom 
ewigen  Vater]).  Im  byz.  Kunstbereich  sind 
die  E.  auch  bei  den  Evangelistenbildern  sel- 
ten.  In  der  Monumentalmalerei  erscheinen 
sie  in  Verbindung  mit  der  Majestas  Domini 
und  der  Thronbereitung  (— >  Hetoimasia), 
seltener  auf  den  Christusbildern  als  Begleit- 
erscheinungen  des  „Alten  der  Tage“  (oft  als 
Tetramorphe).  Nachdem  die  Offenbarung 
(— >  Apokalypse)  Ende  des  7.  Jh.  auch  in  By- 
zanz  anerkannt  wurde,  fanden  die  E.  Ein- 
gang  in  die  Ikonenmalerei.  Noch  in  spatbyz. 
Zeit  schmiicken  sie  oft  das  Epitaphios,  das 
in  der  Liturgie  verwendete  Leichentuch 
Christi. 

Lit:  P.  de  Bourguet,  Les  Symboles  des  quatre 
Evangdlistes,  La  Revue  ReformtSe  10,  Saint-Ger- 
main-en-Laye  1957,  3-25;  R.  Crozet,  Les  quatre 
Evangelistes  et  leurs  Symboles,  Cahiers  Techni¬ 
ques  de  1’Art  4,  3,  1962,  5-26;  F.  van  der  Meer, 


Evangelium 

Maiestas  Domini,  Citth  del  Vaticano  1938,  255  bis 
279;  LChl  1,  709-712;  LdK  2  (1989),  397-398;  Lex 
MA  4, 138-140;  RBK  2, 508-516. 

Evangelium,  Evangelienbuch  (lat.;  greh. 
euangelion,  n.,  ‘Frohbotschaft’,  ‘gute  Nach- 
richt’;  russ.  evangelie,  n.),  im  MA  eines  der 
wichtigsten  Lesebilcher  der  Ostkirche.  Es 
wird,  oft  kostbar  eingebunden,  in  der  Litur¬ 
gie  beim  Kleinen  ->  Einzug  in  feierl.  Weise 
der  Gemeinde  gezeigt  u.  auf  den  Altar  ge- 
legt. 

Man  unterscheidet  folgende  Typen:  (1)  das 
Vier-  od.  Tetra-E.  (russ.  cetveroevangelie), 
das  die  4  kanon.  Evangelien  Matthaus,  Mar¬ 
kus,  Lukas,  Johannes  enthalt.  Die  Periko- 
pen  werden  entweder  am  Rande  mit  „An- 
fang“  (greh.  arche;  russ.  nacalo)  u.  „Ende“ 
(greh.  telos;  russ.  konec)  angezeigt  (Mar- 
ginalnotizen)  od.  im  Text  selbst  durch  Zwi- 
schenschaltung  von  Datumsangaben  u. 
Festtiteln,  womit  nicht  selten  eine  Miniatur 
(->  auch  Bibelillustration)  verbunden  wur¬ 
de;  -  (2)  das  Aprakos-E.  (greh.  aprakteo, 
‘ich  bin  untatig’,  ‘ich  feiere’),  das  eigentl. 
Lektionar,  von  dem  es  2  Typen  gibt:  Der  er- 
ste  ftihrt  nur  die  Sonntagsperikopen,  der  an- 
dere  alle  Lektionen  des  Rirchenjahres;  -  (3) 
eine  besondere  Form  der  Textzusammen- 
stellung  fur  verschiedene  Akoluthien  im 
Evangelistarion  u.  fur  die  Auferstehungs-  u. 
Morgenevangelien. 

Wahrend  des  MA  war  in  der  Ostkirche  als 
Lektionar  neben  dem  Apostolos  nur  das  E, 
bekannt.  Erst  im  15.  Jh.  entstand  in  Novgo¬ 
rod  eine  Vollbibel  (die  sog.  Gennadij-Bi- 
bel),  die  die  Grundlage  fur  alle  spateren 
russ.  Bibelausgaben  wurde.  -  Der  Text  des 
E.s  als  Lektionar  zeigt  nicht  nur  in  seinen 
Anfangs-  u.  SchluBformulierungen  (lat.  inci- 
pit  u.  explicit ),  sondern  auch  im  Text  selbst 
Abweichungen  von  den  kanon.  Texten;  sie 
sind  Gegenstand  einer  speziellen  Lektionar- 
textkritik.  Das  gilt  auch  filr  die  ersten  altkir- 
chenslav.  Handschriften  der  beiden  E.-Ty- 
pen  aus  dem  11.  Jh.,  die  wichtige  Einsichten 
in  den  Gebrauch  u.  das  Verhaltnis  vom  sog. 
„Reichstext“  der  byz.  Kirche  zu  den  orien¬ 
tal.  Bibeltexten  vermitteln. 

Eine  Sondergruppe  stellen  die  Evangelien 
der  spatmanichaischen  Gemeinschaft  in 
Bosnien  Ausgang  des  MA  dar  (->  Haresie). 
Der  Text  des  Aprakos  ist  von  hohem  Alter. 
Wahrend  er  ursprlinglich  in  der  GroBkirche 
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Exaposteilaria 

fur  die  Liturgie  gebraucht  wurde,  scheint  er 
bei  den  „bosnischen  Christen11  nur  fiir  die 
Haus-  u.  Privatlektiire  bestimmt  gewesen  zu 
sein.  Bei  manchen  Handschriften  finden 
sich  Marginal-Glossen  mit  dualistisch-spiri- 
tualist.  Interpretationen  der  Wunder  Chri- 
sti,  wie  sie  bereits  fiir  die  friihen  Bogomilen 
bekannt  sind.  -  Zur  Ausstattnng  des  E.s  -> 
Bibelillustration,  — >  Miniaturmalerei;  — > 
anch  Lesebiicher. 

Lit.:  J.  Baudot,  Les  Evangdliaires,  Paris  1908;  Da¬ 
niel,  318,  398,  633;  H.  Greeven,  Die  Textgestalt 
der  Evangelienlektionare,  ThLZ  76, 1951,  513  bis 
522;  C.  R.  Gregory,  Textkritik  des  NT,  Leipzig 
1909;  K.  Hor61ek,  Evangeliare  a  ctveroevangelia, 
Praha  1954;  ders..  La  Traduction  vieux-slave  de 
l'Evangile,  Sa  Version  originate  et  son  Develop- 
pement  ulterieur,  BZS  20, 1959, 267-284;  M.  Loos, 
Dualist  Heresy  in  the  Middle  Ages,  Praha  1974, 
303-307  (bosn.  Evangelien);  Onasch,  Weihnachts- 
fest,  97-114.  -  S.  auch  Lit.  zu  Lesebiicher. 

Exaposteilaria  — >  unter  Auferstehungs-  u. 
Morgenevangelien 

Exklaniationen  (lat.  exclamatio,  f.,  ‘Aus- 
ruf’),  eine  Reihe  von  Ausrufen  wahrend  der 
Liturgie,  die  vor  allem  vom  Diakon  into- 
niert  werden.  Im  Unterschied  zu  den  liturg. 
Akklamationen,  den  „Zurufen“,  haben  sie 
admonitiven  (ermahnenden)  u.  exhortati- 
ven  (ermunternden)  Charakter.  Zu  ihnen 
gehoren  die  Rufe  Weisheit!  aufrecht!“, 
„Lasset  uns  aufrnerken",  „die  Tilren,  die 
Turen‘',  „Lasset  uns  wiirdig  stehen,  lasset 
uns  stehen  mit  Furcht“  u.  a.  (->  Arkandiszi- 
plin,  — >  Glaubensbekenntnis,  — >  Liturgie). 

Lit.:  Hanssens,  Nr.  965-971, 1020-1042, 1124, 1184 
bis  1190. 

Exkoimnunikation  (lat.  excommunicatio,  f.; 
grch.  aphorismos,  m.;  russ.  otlucenie,  n.), 
zeitlich  begrenzter  od.  auf  Lebensdauer  gel- 
tender  AusschluB  aus  der  Kirchengemein- 
schaft  (grch.  koinonia;  lat.  communio)-,  er 
wird  durch  das  Kirchenrecht  geregelt  u.  in 
einem  Ritus  vollzogen.  Lm  Unterschied  zu 
den  Epitimien,  den  leichteren  BuBstrafen, 
bedeutet  die  E.  den  Verlust  alter  Rechte, 
die  sich  aus  der  Zugehorigkeit  zur  Gemein- 
schaft  ergeben;  eine  Reihe  von  Pflichten 
(vor  allem  die  Gehorsamspflicht  gegentiber 
dem  Klerus)  bleiben  erhalten  (passive  Mit- 
gliedschaft).  Die  E.  wird  als  teilweise  Akoi- 
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nonesia  (grch.)  beschrieben,  weil  sie  den 
Exkommunizierten  ganz  oder  teilweise  von 
der  Liturgie  (— >  Eucharistie)  ausschlieBt  od. 
ihm  verbietet,  die  Kirche  zu  betreten  (— > 
BuBklassen);  mit  der  E.  wird  auch  ein  Ver- 
bot  (lat.  interdictum)',  grch.  eirgein ,  ‘aus- 
schlieBen’,  ‘verbieten’)  hinsichtlich  der  Aus- 
tibung  eines  kirchl.  Berufes  (Lehramt,  Lei- 
ter  od.  Mitglied  des  Chores,  Kirchenmaler, 
Lektor,  Tiirhiiter  u.  a.)  ausgesprochen.  Die 
Durchfiihrung  u.  mogl.  Aufhebung  der  E. 
lag  im  MA  beim  Gericht  des  Bischofs  (—> 
auch  Bischofsverwaltung).  Ein  Interdikt 
konnte,  wie  in  der  kath.  Kirche,  sowohl  per¬ 
sonal  als  auch  lokal  ausgesprochen  werden 
(hinsichtlich  des  Klerus  — >  unter  Epitimien). 
Im  Verlaufe  der  Entwicklung  unterschied 
man  auch  im  byz.  Bereich  zwischen  der 
GroBen  E.  (lat.  excommunicatio  major),  d. 
h.  dem  — >  Anathema,  dem  endgiiltigen,  vol- 
ligen  AusschluB  (grch.  akoinonesia)  -  dem 
Verlust  der  aktiven  u.  passiven  Mitglied- 
schaft  -  u.  der  Kleinen  E.  (lat.  ex communL 
catio  minor),  die  u.  a.  zwar  die  eucharist. 
Gemeinschaft,  nicht  aber  die  Kirchenge- 
meinschaft  iiberhaupt  aufhob.  -  Abgesehen 
von  automatisch  eintretenden  E.s-Strafen 
(in  byz.  Zeit  z.  B.  bei  Kriegsdienst)  werden 
die  Gegenstande  des  E.s-Prozesses  einge- 
teilt  in  dogmatische  (vor  allem  bei  Ha- 
resie),  moralische  (Simonie,  Sakrileg  [z,  B. 
Falschung  od.  Diebstahl  von  Reliquien], 
Verletzung  der  Seelsorgepflichten  u.  a.)  u. 
disziplinare  (Ungehorsam,  Widerstand 
gegen  den  Klerus,  Verletzung  der  Ver- 
waltungspflichten),  Der  ProzeBverlauf 
kannte  die  Anklage,  die  Vorladung,  die  Be- 
fragung,  die  Untersuchung,  die  Verwarnung 
u.  das  Urteil.  Obwohl  im  Osten  das  In- 
stitut  der  Inquisition  unbekannt  war,  trug 
das  E.s-Verfahren  doch  inquisitor.  Ziige 
(u.  a.  Anwendung  der  Folter).  Sowohl  in 
Byzanz  als  auch  in  RuBland  hat  es  im  MA 
Ketzerverbrennungen  gegeben.  -  Die 
Vertreter  des  byz.  Kirchenrechts  standen 
solchen  MaBnahmen  in  der  Mehrzahl 
kritisch  gegentiber.  Zur  Darstellung  der  E. 
— >  Synode. 


Lit.:  Beck,  78;  Feine,  Reg.;  Milasch,  §  151;  F.  van 
de  Paverd,  AusschluB  u.  Wiederversohnung  in  der 
byz.  Kirche,  OstKSt  28,  1979,  281-302;  LexMA 
4,170.  -  S.  auch  Lit.  zu  Anathema,  Bufle,  BuBklas¬ 
sen,  Epitimien. 


Farben 


Exorzismus  (grch.  exorkismos,  m.,  von 
exorkizein,  ‘[bejschworen’,  ‘verteidigen’, 
‘abwehren’;  russ.  zaklinanie,  n.),  in  vielen 
Religionen  ein  Abwehr-  u.  Bemachtigungs- 
Ritus  liber  damon.  Krafte  bzw.  ihre  Vertrei- 
bung  aus  Personen  u.  Gegenstanden. 

1.  Der  E.  als  Praxis  der  Alten  Kircbe  basiert 
auf  der  Anerkennung  Christi  als  Herrn  der 
damon.  Machte.  Er  wurde  bereits  in  der  Ur- 
gemeinde  angewendet  u.  nachgeahmt  (vgl. 
Apg.  19,  13  f.).  Friih  bediente  man  sich  des 
E.  bei  den  Energumenen,  den  Besessenen, 
die  von  der  Kirche  in  eigenen  Gebauden 
mit  Exorzisten  untergebracht  waren. 
Wahrend  noch  bei  Tertullian  (gest.  nach 
220)  jeder  Glaubige  exorzieren  konnte,  war 
spater  der  Exorzist  (grch.  exorkistes)  ein 
Mitglied  des  Klerus  der  unteren  Weihegra- 
de.  In  der  Kirchenordnung  Hippolyts  (— > 
unter  Kirchenrecht)  wird  der  E,  zum  ersten- 
mal  als  eigene  Handlung  unter  Verwendung 
des  Myrons  bei  der  Taufe  beschrieben. 
Heute  werden  wahrend  der  Taufe  4  Exor- 
zismen  vollzogen,  denen  unmittelbar  die 
Absage  an  den  Teufel,  die  Abrenuntiation 
(lat.  abrenuntiatio)  folgt.  Jeder  Tauf-E.  wird 
von  einem  Gebet  des  Priesters  begleitet. 
Diese  Gebete  schlieflen  jeweils  mit  einer  tri- 
nitar.  E.-Formel.  Beim  vierten  E.  haucht 
der  Priester  den  Taufling  an,  macht  das  Zei- 
chen  des  Kreuzes  an  Mund,  Stirn  u.  Brust  u. 
spricht:  „Vertreibe  aus  ihm  jeden  bosen  u. 
unreinen  Geist,  der  sich  verborgen  u.  einge- 
nistet  hat  in  seineni  Herzen.  “  -  Handelndes 
Subjekt  des  E.  ist  Christus,  dem  der  Tauf¬ 
ling  als  „Sohn  des  Lichtes  u.  Erbe  deines 
Reiches"  anbefohien  wird. 

2.  Der  an  Personen  u.  Sachen  vollzogene  E. 
wird  nicht  selten  in  der  Miniatur-  und  Mo- 
numentalmalerei  wiedergegeben,  z.  B.  auf 
den  Randbildern  (russ.  klejma)  der  Viten- 
ikonen  des  hi.  Nikolaus.  Bereits  im  3.  Jh. 
wurden  die  E.-Berichte  aus  Matth.  8,  28  bis 
34  u.  Parallelen  dargestellt. 

Lit:  E.  Bartsch,  Die  Sachbeschworungen  der  rom. 
Liturgie,  Mtinster  (Westf.)  1967;  L.  Delatle,  Un 
Office  Byzantin  d’Exorcisme,  Bruxelles  1957;  F.  J. 
Dolger,  Der  E.  im  altchristl.  Taufritual,  Pader- 
born  1909;  Handbuch  2,  47  If;  Fendt,  Reg.;  LChl 
1,  273-277  (Besessene);  LexMA  4,  172-174.  -  S. 
auch  Lit.  zu  Taufe. 


F 

Father  (grch.  rhipidion,  n.;  lat.  flabellum,  n., 
muscatorium,  n.,  muscarium,  n.,  von  musca, 
f.,  ‘Fliege’,  ‘Insekt’;  russ.  ripida,  f.),  in  der 
Antike  ein  Instrument  zum  Schutz  gegen 
Sonneneinwirkung  u.  Insekten,  im  Orient 
auch  als  Herrscherinsignie  gebraucht. 

1.  Die  Apostol.  Konstitutionen  (->  unter 
Kirchenrecht)  erwahnen  F.  aus  dtinnen 
Hiiuten,  Pfauenfedem  od.  Leinen,  mit  de¬ 
nen  die  Diakone  zu  Beginn  der  Liturgie  der 
Glaubigen  die  hi.  Gaben  befacheln,  damit 
kein  Insekt  in  den  Kelch  fallt.  Auch  bei  der 
Myronweihe  werden  F.  benutzt.  Wahr- 
scheinlich  war  Syrien  die  Heimat  des  liturg. 
F.s.  In  der  byz.  Liturgie  erfiillt  er  die  ge- 
nannten  Schutzfunktionen  gegen  Insekten, 
gilt  aber  auch  als  Symbol  des  todiiberwin- 
denden  Christus.  Er  wird  deshalb  beim 
GroBen  ->  Einzug  gebraucht  u.  ist  in  ge- 
dankl.  Verbindung  zum  Cherubimhymnus 
mit  einer  Darstellung  dieser  Engelwesen 
(od.  des  Tetramorphen)  geschmiickt  bzw. 
nach  ihnen  geformt.  Er  war  im  MA  aus 
Gold  od.  Silber  hergestellt  u.  wurde  in  der 
Technik  der  Treibarbeit,  der  ->  Toreutik, 
bearbeitet. 

2.  In  der  Ikonographie  erscheint  der  F.  auf 
Darstellungen  der  Apostelkommunion,  des 
Cherubimhymnus  u.  auf  dem  Kultustuch 
des  Karfreitags,  dem  Epitaphios. 

Lit.:  Braun,  Altargerate,  642-647;  E,  Treukle,  Li¬ 
turg.  Gerate  u.  Gewander  der  Ostkirche,  Miin- 
chen  1962;  Kirchengerate,  Miinchen/London/New 
York/Paris  19923  (Glossarium  Artis,  2);  LdK  2 
(1989),  414;  LexMA  4,216-217;  RBK  2,  550-555. 

Farben.  Im  gottesdienstl.  Bereich  besitzt  die 
Farbe  den  Charakter  eines  Symbols,  in 
nicht  wenigen  Fallen  zugleich  auch  den  ei¬ 
nes  Signals,  z.  B.  zum  Anzeigen  des  jeweili- 
gen  Abschnitts  des  Kirchenjahres. 

1.  Obwohl  das  AT,  die  Offenbarung  (— > 
Apokalypse  2)  u.  die  Apokryphen  einen  be- 
stimmten  F.-Kanon  kannten  (WeiB,  Purpur, 
Blau,  Gold),  hatte  die  Alte  Kirche  kein  In- 
teresse  daran,  liturg.  ->  Decken  u.  liturg.  u. 
kirchl.  ->  Gewander  in  diesen  Farben  aus- 
zustatten.  Lediglich  WeiB  besaB  friih  den 
Symbolwert  der  Auferstehung  u.  Ver- 
klarung.  Seit  der  Epoche  Kaiser  Konstan¬ 
tins  (gest.  337),  vor  allem  aber  Justinians 
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(gest.  565)  gewinnen  die  kaiserl.  Reprasen- 
tations-F.  Blau  u.  Purpur  zunehmend  Ein- 
fluB  auf  die  Entstehung  eines  kirchl.  F.-Ka- 
nons,  wobei  eine  gewisse  Konkurrenz  zwi- 
schen  beiden  nicht  auszuschlieBen  ist  (An- 
spruch  der  Kirche  auf  Ableitung  aller  impe- 
rialen  Reprasentationen,  auch  der  F.,  aus 
dem  Herrschaftsanspruch  Christi). 

Im  Osten  entwickelte  sich  erst  wahrend  u. 
nach  dem  Bildeistreit  (->  unter  Bild)  sowie 
in  den  mittel-  bis  spatbyz.  Liturgiekommen- 
taren  (— >  unter  Mystagogie)  eine  gewisse 
Festlegung  der  Symbolwerte  der  F.,  ohne 
dafl  diese,  wie  im  Westen,  zur  verpflichten- 
den  Norm  erhoben  worden  ware.  Es  lassen 
sich  folgende  Flaupt-F.  in  ihren  Symbolwer- 
ten  feststellen:  WeiB  symbolisierte  weiter- 
hin  Auferstehung  u.  Verklarung;  Rot  bzw. 
Purpur  (u.  ihre  verschiedensten  Mischun- 
gen)  sowohl  das  Blut  Christi  wie  seine  Herr- 
schaft  fiber  den  Tod  u.  damit  seinen  allge- 
meinen  „Lmperialen“  Anspruch  auf  geistl. 
Weltherrschaft;  dieselbe  Sinndeutung  betraf 
auch  Blau  -  beide  Farben  sind  zugleich  die 
Farben  der  Martyrer;  Schwarz  bis  Dunkel- 
braun  (Dunkelrot)  deutet  die  Askese  des 
Monchtums,  zugleich  auch  die  Trauer  an; 
Gelb  konnte  ebenso,  als  negative  Ableitung 
des  Sonnenlichtes,  die  Trauer  u.  verwandte 
Stimmungen  zum  Ausdruck  bringen;  ahn- 
lich  ambivalenten  Charakter  trug  das  Gold, 
das  als  positive  Ableitung  des  Sonnenlichtes 
zugleich  absolut  „imperialen“  Symbolwert 
besaB  (Gold  war  deshalb  keine  eigentl.  Far- 
be,  sondern  verhielt  -  im  Gegensatz  zu  Blau 
-  Farbe  u.  Raum  gegenuber  „feindlich“,  ab- 
weisend,  insofern  es  die  Unendlichkeit  in 
Gestalt  der  abstrakten  Flache  versinnbild- 
lichte).  -  In  den  einzelnen  autokephalen 
Kirchen  entwickelten  sich  eigene  Traditio- 
nen  eines  liturg.  F.-Kanons,  der  aber  varia- 
bel  blieb.  Fur  den  byz.  Ritus  gibt  es  einige 
bevoizugte  F.:  Rot  an  Festtagen,  Dunkel- 
blau  u.  Violett  zur  GroBen  — >  Fastenzeit, 
Schwarz  am  Karfreitag  u.  beim  Begrabnis 
(hier  ist  auch  WeiB  moglich),  WeiB  von 
Ostem  bis  zur  Himmelfahrt  Christi. 

2.  Der  unter  Pkt.  1  geschilderte  Symbolwert 
der  F.  bestimmte  auch  ihre  Deutung  durch 
die  Ikonen-,  Miniatur-  u.  Monumentahnale- 
rei.  Zugleich  fand  er  Eingang  in  die  spezifi- 
sche  byz.  Kultusasthetik.  Fur  den  ma. 
Kfinstler  ergab  sich  daraus  eine  deutl.  Span- 
nung  zwischen  einer  liturgisch  bestimmten 
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Reglementierung  in  der  Anwendung  des  F.- 
Kanons  u.  der  von  ihm  vertretenen  F.- 
Asthetik,  die  ihm  zugleich  einen  gewissen 
schopfer.  Freiraum  belieB.  Diese  Spannung 
„durchgehalten“  zu  haben  ist  das  Kennzei- 
chen  der  groBen  Meister  der  religiosen  Ma- 
lerei  in  Byzanz,  auf  dem  Balkan  u.  in  RuB- 
land.  Besonders  bemerkenswert  ist  dabei 
die  Auseinandersetzung  zwischen  der  Poly- 
chromie  mit  ihrer  scharfen,  die  Symbolwer¬ 
te  betonenden  Absetzung  der  einzelnen  F. 
voneinander  u.  dem  Kolorismus,  der  diese 
Grenzen  zugunsten  einer  natfirl.  Farbge- 
bung  auflost.  Hierher  gehort  auch  das  Ver- 
haltnis  der  F.  zum  Licht,  insofern  die  mehr 
od.  weniger  abstrakte  Polychromie  den 
ebenso  asthetischen  wie  natfirl.  Licht-Schat- 
ten-Illusionismus  ablehnte,  wahrend  der 
Kolorismus  ihn  seinem  ganzen  Wesen  nach 
bejahte.  Die  Probleme,  die  sich  daraus  erge- 
ben,  haben  die  Meister  sowohl  in  den  ver¬ 
schiedensten  Phasen  der  Renaissancen  in 
Byzanz  als  auch  in  Ruflland  vor  allem  im 
Bereich  der  Ikonenmalerei  beschaftigt.  Da¬ 
bei  bleibt  festzuhalten,  daB  in  dieser  tief- 
greifenden  Auseinandersetzung  der  Sym¬ 
bolwert  der  F.  selbst  niemals  in  Frage  ge 
stellt  worden  ist,  viehnehr  im  Rahmen  ma. 
Vorstellungen  beibehalten  u.  lediglich  ei- 
nem  jeweils  neuen  Menschen-  u.  Weltver- 
standnis  zugefuhrt  werden  sollte. 

Lit.:  Braun,  Paramente;  V.  V.  Byikov, 
Estetifieskoe  Znaienie  Sveta  v  Vostocno-Christi- 
anskom  Iskusstve,  Voprosy  Istorii  i  Teorii  Este- 
tiki,  Moskau  1975, 129-145;  Eisenhofer  1, 410-413; 
R.  Gradwohl,  Die  F.  im  AT,  BeTlin  1963;  R.  E. 
van  Haersolte,  Magie  u.  Symbolik  der  F.,  Berlin 
1952;  E.  Heimendahl,  Licht  u.  Farbe,  Berlin  1961; 
Onasch,  Ikonenmalerei,  46-56;  G.  Radke,  Die  Be- 
deutung  der  weiflen  u.  schwarzen  Farbe  im  Kult 
u.  Brauch  der  Griechen,  Diss,  Berlin  1936;  W. 
Schone,  Uber  das  Licht  in  der  Malerei,  Berlin 
1954;  W.  Schoneis,  Antike  Farbung  u.  liturg,  F., 
LJb  8, 1958, 104-143;  J.  J,  Tikkanen,  Studien  Uber 
F.-Gebung  in  der  mittelalterl.  Malerei,  Helsinki 
1933;  E.  Wunderlich,  Die  Bedeutung  der  roten 
Farbe  im  Kultus  der  Griechen  u.  Romer,  GieBen 
1925;  O.  J.  Lindsay,  Some  Remarks  on  the 
Colours  System  of  Medieval  Byz.  Painting,  JOB 
32/5, 1982,  85-91;  LChl  2,  7-14;  LdK  2  (1989),  425 
bis  429;  LexMA  4,  285-291(F.,  Farber,  F.nsymbo- 
lik);  RBK  2, 524-533.  -  S.  auch  Lit.  zu  Licht. 

Fasten  (grch.  nesteia,  f.;  lat.  ieiunium,  n.; 
russ.  post,  m.),  ein  aus  religios-disziplinaren 
(aber  auch  aus  hygienischen)  Griinden  vor- 
geschriebener,  zeitlich  begrenzter  volliger 


Fastenzeiten 


od.  teilweiser  Verzicht  auf  Nahrungseirmah- 
me.  Man  unterscheidet  den  qualitativen 
(hinsichtlich  der  Art  der  Speisen)  vom 
quantitativen  (hinsichtlich  der  Menge  der 
Speisen)  Nahrungsentzug.  Das  F.  laBt  sich 
auf  Speisetabus  u.  auf  die  Vorbereitung  be- 
stimmter,  zyklisch  wiederkehrender  Feiern 
u.  Ubergangsriten  zuriickftihren.  Neben  den 
Formen  der  personl.  Askese  besitzt  das  F. 
in  Hochreligionen  institutionellen  Charak- 
ter.  Ein  F.-Gebot  kann  nur  durch  einen  F.- 
Dispens  (— »  unter  Kirchenrecht)  aufgeho- 
ben  bzw.  eingeschrankt  werden.  In  der  kath. 
u.  in  der  Ostkirche  ist  das  F.  auch  ein  Mittel 
der  BuBe.  Bei  bestimmten  Beschaftigungen 
mit  kirchl.  Gegenstiinden,  z.  B.  bei  der  Iko- 
nenmalerei,  wurde  es  als  innere  Vorberei¬ 
tung  geiibt.  Ubertriebenes  F.  wurde  von  der 
Kirche  mit  Ausnahme  des  Monchtums  mit 
MiBtrauen  beobachtet.  Der  Durchfiihrung 
u.  Aufrechterhaltung  einer  F.-Disziplin  die- 
nen  ->  Fastentage  u.  — >  Fastenzeiten. 

Lit.:  R.  Arbesmann,  Das  F.  bei  Griechen  u.  Rb- 
mern,  GieBen  1929;  Beck,  Reg.:  F.;  P.  Gerlitz,  Das 
F.  im  religionsgeschichtl.  Vergleich,  Erlangen 
1954;  J.  Herbut,  De  Ieiunio  et  Abstinentia  in 
Ecclesia  Byzantina  ab  Initiis  usque  ad  Saec.  XI, 
Rom  1967;  Th.  Pichler,  Das  F.  bei  Basileios  u.  im 
antiken  Heidentum,  Innsbruck  1955;  LexMA 
4,304-310  (F.zeiten,  -dispensen).  -  S.  auch  Lit.  zu 
Fastentage,  Fastenzeiten. 

Fastentage.  Das  Urchristentum  iibemahm 
das  Fasten  zunachst  von  der  Synagoge. 
Schon  um  100  forderte  die  Didache  (— >  un¬ 
ter  Kirchenrecht)  anstelle  des  jiid.  Montags 
u.  Donnerstags  den  Mittwoch  u.  Freitag  als 
wochentl.  F.  Dabei  blieb  es  in  der  orth.  Kir¬ 
che  bis  heute,  wahrend  im  Westen  um  400 
der  Samstag  zum  Mittwoch  trat.  Die  zweite 
Wurzel  der  christl.  F.  ist  die  Karwoche  als 
altestes  Modell  des  bewegl.  Zyklus  des  spa- 
teren  Kirchenjahres;  das  Samstagsfasten 
auBerhalb  dieser  Woche  wurde  in  der  Ost¬ 
kirche  auch  weiterhin  abgelehnt.  In  der  al- 
testen  vorbyz.  Zeit  gait  allerdings  der  Sams¬ 
tag  als  Vorbereitung  u.  deshalb  als  Fasten- 
tag  fiir  den  Sonntag,  dieser  wurde  als 
wochentl.  Ostern  verstanden  (— >  auch  Ok- 
toechos).  Spezielle  F.  sind  der  29.  Aug. 
(Enthauptung  des  Taufers  Johannes),  der 
14.  Sept.  (Kreuzerhohung)  u.  der  5.  Jan. 
(Nachtwache  auf  Epiphanie).  Am  Mittwoch 
u.  Freitag  nach  den  beiden  ersten  Vorfa- 


stensonntagen  (  ->  Fastenzeiten),  wahrend 
der  Osterzeit  (->  Pentekostarion  2),  bei 
Herrn-,  Marien-,  Engel-  u.  Apostelfesten 
wird  nicht  gefastet. 

Lit.:  Fendt,  Reg.:  Fasten,  F.;  Handbuch  2,  226  bis 
229;  G.  Schreiber,  Die  Wochentage  im  Erlebnis 
der  Ostkirche  u.  des  christl.  Abendlandes,  Koln  u. 
Opiaden  1959;  J.  Schiimmer,  Die  altchristl.  Fa- 
stenpraxis,  Munster  (Westf.)  1933.  -  S.  auch  Lit. 
zu  Fasten,  Fastenzeiten. 

Fastenzeiten.  Das  Modell  der  F.  in  der  Ost- 
u.  Westkirche  bildete  die  GroBe  40tagige 
Fastenzeit  (grch.  megale  tessarakoste\  russ. 
velikij  post,  cetyredesjatnica\  lat.  quadragesi- 
ma)  vor  Ostern,  deren  Vorbild  die  Karwo¬ 
che  war.  Man  kannte  in  der  alten  Kirche 
auch  andere  F.,  so  ein  Fasten  vom  Griin- 
donnerstag  bis  zum  Ende  der  Nacht  auf 
Ostern  (->  auch  Karsamstag). 

In  der  Entwicklung  der  GroBen  Fastenzeit 
muBte  das  Vorbild  Christi,  sein  40tagiges 
Fasten  in  der  Wtiste  (Matth.  4,  1-11),  mit 
dem  durchgehenden  Fastendispens  am 
Samstag  u.  Sonntag  in  Einklang  gebracht 
werden.  Matth.  4  blieb  ebenso  vorbildlich 
fur  die  langere  Vorbereitungszeit  der  Kate- 
chumenen.  Die  Tessarakoste  od.  Quadra¬ 
gesima  gilt  in  alien  Konfessionen  als  Vorbe¬ 
reitungszeit  auf  Ostern.  Als  Ansatz  der 
Vorfastenzeit  wird  der  Sonntag  der  Kase- 
speisen  (s.  u.)  angesehen,  aus  dem  sich,  viel- 
leicht  schon  im  7.  Jh.,  die  anderen  Vor- 
fastensonntage  entwickelten.  Sie  beginnen 
mit  dem  Sonntag  des  Zollners  (Zachaus)  u. 
Pharisaers  (grch.  kyriake  tu  telonu  kai  phari- 
saiu;  russ.  nedelja  mytarja  i  fariseja).  Von  da 
an  bis  zum  Karsamstag  wird  der  Kanon  auf 
das  Triodion,  d.  h.  vom  9  auf  3  Oden  redu- 
ziert.  Wegen  des  Fastendispenses  an  den 
wochentl.  Fastentagen  der  folgenden  Wo¬ 
che  heiBt  diese  in  der  russ.-orth.  Kirche 
auch  Fastendispenswoche  (russ.  nedelja 
splosnaja).  Der  Fastendispens  gilt  auch  fiir 
die  Woche  nach  dem  nachsten  Sonntag, 
dem  Sonntag  des  verlorenen  Sohnes  (grch. 
kyriake  tu  asotu;  russ.  nedelja  bludnogo 
syna),  der  dem  Sonntag  Septuagesimae  ent- 
spricht.  Erst  mit  dem  Sonntag  der  Fleisch- 
entsagung  (od.  der  zweiten  Ankunft  des 
Herrn,  grch.  kyriake  tes  apokreo  etoi  tes 
deuteras  parusias  tu  kyriu;  russ,  nedelja  mja- 
sopustnaja  ili  o  vtorom  prifestvii  gospoda, 
entspricht  Sexagesimae)  beginnt  die 
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Fleischabstinenz  (qualitativer  Speiseent- 
zug).  An  diesem  Sonntag  kannte  man  im 
MA  in  der  russ.  Kirche  das  Offizium  der 
Begehung  des  schreckl.  Gerichts  (cin  dejst- 
va  strasnogo  suda),  angeregt  durch  die 
Hymnen  dieses  Sonntages  u.  die  aus  ihnen 
schopfende  Darstellung  des  Jiingsten  -» 
Gerichts.  Es  ist  tiblich,  mit  diesem  Tage 
auch  das  Essen  der  -»  Kolyba  zu  beginnen. 
Es  folgt  die  Butterwoche.  Nach  dem  an- 
schlieBenden  Kasefastensonntag  (grch.  ky- 
riake  tes  tyrophagw,  russ.  nedelja  syropustna- 
ja),  d.  h.  in  der  Abstinenz  von  Laktizinien 
(Milch-  u.  Eierspeisen),  beginnt  das  eigentl. 
Fasten  (der  qualitative  u.  quantitative  Spei- 
seentzug).  Im  Mittelpunkt  der  Hymnen  ste- 
hen  die  Klagen  Adams  (— >  auch  Adam  u. 
Eva)  ilber  das  verlorene  Paradies.  Fur  die 
Grade  Fastenzeit  sind  kennzeichnend:  Me- 
tanien  (FuBfalle,  — >  unter  Proskynese)  am 
Mittwoch  u.  Freitag,  der  GroBe  — »  Kanon 
wahrend  des  Nachtgottesdienstes,  Chryso- 
stomusliturgie  am  Samstag,  Basiliusliturgie 
am  Sonntag,  am  Mittwoch  u.  Freitag  die  Li- 
turgie  der  vorgeweihten  Gaben,  Bahnlesen 
aus  dem  AT  (Jes.,  1.  Mose,  Spr.  Sal.).  Fol- 
gende  Sonn-  bzw.  Feiertage  sind  besonders 
hervorzuheben:  der  erste  Sonntag  od.  der 
Sonntag  der  Orthodoxie,  der  dritte  Sonntag 
od.  der  Sonntag  der  Kreuzverehrung;  der 
Samstag  der  5.  Fastenwoche  gilt  dem  Aka- 
thist,  der  Samstag  der  6.  Woche  ist  der  La- 
zarussamstag,  auf  ihn  folgt  der  Palmsonn- 
tag.  Die  Karwoche  wird  nicht  mehr  zu  den 
„Vierzig  Tagen"  gezahlt. 

Ob  Epiphanie  schon  im  4.  Jh.  fur  BiiBer  (— > 
auch  BuBklassen)  eine  40tagige,  fur  die  Ge- 
meinde  eine  Stagige  Fastenzeit  kannte,  ist 
umstritten.  Bekannt  ist  nur,  daB  in  Agypten 
eine  40tagige  Fastenzeit  von  Athanasius 
(gest.  373)  abgeschafft  wurde.  Ein  kurzes 
Vorbereitungsfasten  hat  es  im  6.  Jh.  wahi- 
scheinlich  gehabt.  Fiir  die  Geburt  Christi 
wird  eine  mit  dem  15.  Nov.  beginnende 
40tagige  Fastenzeit  (— >  auch  Advent),  fiir 
den  15.  Aug.,  das  Entschlafen  der  Gottes- 
mutter,  ebenfalls  eine  solche  seit  dem  8./9. 
Jh.  bezeugt.  Dieses  Marienfasten  wurde 
aber  auf  14  Tage  reduziert  u.  beginnt  am  1. 
Aug.  Das  Apostelfasten  (grch.  nesteia  ton 
apostolon;  russ.  petrovskij  post)  fiir  Peter  u. 
Paul  am  29.  Juni  (->  auch  Apostelfeste)  ist 
erst  um  1100  bezeugt.  Vielleicht  war  es  ur 
spriinglich  ein  nachpfingstl.  Fasten,  das  spa- 


ter  mit  dem  29.  Juni  verbunden  wurde.  — » 
auch  Ubersicht  zu  Kirchenjahr. 

Texte:  s,  Anhang  Nr.  21,  3;  s.  auch  Karwo¬ 
che. 

Lit.:  Aranca,  „Chiistos  Anesti“.  Osterbrauche  im 
lieiitigeii  Griechenland,  Zurich  1968;  Baumstark, 
Reg.:  Lent;  Beck,  254-262;  F.  G.  Cremer,  Die  Fa- 
stenansage  Jesu,  Bonn  1965;  T.  M.  Finn,  The  Li¬ 
turgy  of  Baptism  in  the  Baptismal  Instructions  of 
St.  John  Chrysostom,  Washington  1967,  43-58;  H. 
Frank,  Die  Paschavigil  als  Ende  der  Quadragesi¬ 
ma  u.  ihr  Festinhalt  bei  Augustinus,  ALW  9, 1965, 
1-27;  Handbuch,  Reg.:  F.;  Heiler,  Reg.:  F.;  K. 
Holl,  Die  Entstehung  der  vier  F.  in  der  grch.  Kir¬ 
che,  ders.,  Gesaminelte  Aufsatze,  2.  Bd.,  Tubin¬ 
gen  1928, 155-203;  Kellner,  70-82;  Th.  Kluge  -  A. 
Baumstark,  Quadragesima  u.  Karwoche  Jerusa¬ 
lems,  OrChr*  5,  1915,  211-233;  A.  Linsenmayr, 
Entwicklung  der  Fastendisziplin  bis  zum  Konzil 
vou  Nicaa,  1877;  G.  A.  Megas,  Greek  Calender 
Customs,  Athen  19632,  59-72,  79  ff„  84  ft.;  Nilles 
2;  E.  C.  E.  Owen,  Fasting  in  the  Eastern  Church, 
CQR  1938,  95-110;  V.  K.  Sokolova,  Vesenne-Let- 
nie  Kalendarnye  Obrjady,  Moskau  1979.  -  S.  auch 
Lit.  zu  Fasten,  Fastentage. 

Fenestella  — >  unter  Altar,  —>  Confessio 

Festzyklus,  1.  eine  auf  einem  od.  mehreren 
Streifen  (Rangen,  Zonen)  geordnete  Bild- 
abfolge  der  12  groBen,  innerhalb  des  Kir- 
chenjahres  hervorgehobenen  Herrn-  u. 
Gottesmutterfeste  in  der  Ikonen-,  Miniatur- 
u.  Monumentalmalerei  u.  in  der  Kleinkunst 
(zu  den  den  Festen  entsprechenden  Bildin- 
halten  u.  ihrer  Entstehung  ->  unter  Dode- 
kaortion;  zur  Monumentalmalerei  — >  auch 
Bildprogramm). 

2.  Neben  diesem  Hauptzyklus  mit  12  Bil- 
dern  gibt  es  solche,  die  sich  nach  dem  unbe- 
wegl.  u.  bewegl.  Kreis  des  Kirchenjahres 
richten,  die  sog.  Monatsikonen  (— >  auch 
Menaion,  — >  Menologion,  — >  Triodion).  Bei 
ihnen  bringt  jeder  Tag  des  Monats  einen  od. 
mehrere  Heilige  u.  gegebenenfalls  das  je- 
weilige  Festbild.  Solche  Kirchenjahreszy- 
klen  findet  man  mit  ihren  Vorzeichnungen 
in  den  Malerbtichern.  Es  gibt  auch  Typen 
mit  reinen  I  Iciligcnportrats  (russ.  svjatcy, 
auch  Heiligenbilder).  Die  Feiertagsbilder 
(russ.  prazdniki),  oft  in  Gestalt  der  Klein- 
ikonen,  der  Tabletki,  werden  eingeteilt  in 
Evangelienzyklen  (russ.  evangel'skie  prazd¬ 
niki ),  die  nicht  selten  mit  szenenreichen 
Aposteibildem  verbunden  sind,  u,  in  Got- 
tesmutterzyklen  (russ.  bogorodicnye  prazd¬ 
niki),  auch  „Kindersegen“  (russ.  dobro- 
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cadie)  genannt.  Der  Typ  des  Triodions 
bringt  Darstellungen  der  Themen  der  Vor- 
fastensonntage  (-»  unter  Fastenzeiten).  - 
Die  anderen  Feste  des  bewegl.  Kreises 
komraen  im  Zwolferschema  od.  auf  den 
Prazdniki  zur  Darsteliung.  Besonders  in  der 
Ikonenmalerei  werden  die  Ereignisse  eines 
Festes  entweder  in  Zonen  od.  in  Form  der 
komplexen  -»  Ubertragung  wiedergegeben. 
Auf  die  Entstehung  des  F.  haben  sehr  wahr- 
scheinlich  die  Bibelillustratrionen  zu  den 
Lesungen  eingewirkt.  Die  Aufnahme  sol¬ 
dier  Bilder  in  den  Festtagsrang  der  Bilder- 
wand  hat  ihre  Verbreitung  u.  kiinstler.  Be- 
arbeitung  gefordeit.  -  Taf.  31. 

Lit:  V,  I.  Antonova  -  N.  E,  Mneva,  Katalog  Dre- 
vnerusskoj  Zivopisi,  2  Bde.,  Moskau  1963,  Reg.: 
DobroCadie,  mineja,  prazdniki,  svjatcy,  triod  post- 
naja;  Felicetti  -  Liebenfels,  Geschichte1,  Reg.: 
Festtage  usw.;  Lazarev,  Reg.:  Prazdnicnyj  cikl; 
Ouspensky  -  Lossky,  147-215;  Pokrovskij;  Rothe- 
tnund,  292-295;  M.  Winkler,  Festtage,  Reckling¬ 
hausen  1957;  C.  Aslanoff,  Les  Fetes  et  la  Vie  de 
Jesus  I;  L’Incarnation,  Paris  1985;  LChl  2,  26-31; 
LdK  2  (1989),  489-492;  LexMA  4,  399-407(Feste). 
-S.  auch  Lit.  zu  Dodekaortion,  Kirchenjahr. 

Firmnng  -  >  Myronsalbung 

Fisch  (grch.  ichthys,  m.;  lat.  piscis,  m.;  russ. 
ryba,  f  ),  altestes,  seit  Mitte  des  2.  Jh.  be- 
zeugtes  Christussymbol.  Literarische  Vorla- 
gen  bildeten  die  Erzahlungen  von  Petri 
Fischzug  (Luk.  5,  1-11,  vgl.  Matth.  13,  47), 
die  Speisungsgeschichten  (Matth.  14,  13-21; 
15,  32-39  u.  Parallelen)  u.  vor  allem  der  Be- 
richt  vom  F.-Zug  u.  der  Speisung  der  Jlinger 
dutch  den  Auferstandenen  in  Joh.  21.  Die 
Auslegung  der  Kirchenvater  entwickelte 
den  Gedankengang:  Glaubige  ais  Fische  - 
Christus  als  Fischer  -  Christus  als  F.  Unter 
der  Notwendigkeit  der  Arkandisziplin  u.  in 
Abwehr  syr.  F.-Kulte  entstand  wohl  die 
Akrostichis  ichthys  (=  j[esus]  ch[ristos] 
th[eu]  [h]y[ios],  s[oter]  =  Jesus  Christus 
Gottes  Sohn  Heiland).  Mit  dieser  Kurzfor- 
mel  wurden  sowohl  die  Eucharistie  als  auch 
die  Taufe  in  verhiillender  Weise  bezeichnet 
(Aberkios-  u.  Pectoriusinschrift,  Mitte  des 
2.  bzw.  des  4.  Jh.;  Tertullian,  gest.  nach  220, 
u.  a.).  In  der  Kunst  der  Alien  Kirche  er- 
scheint  diese  Akrostichis-Darstellung  mit  u. 
ohne  F.e.  Die  Wiedergabe  von  F.-Fang  u. 
Fischer  ist  vorzugsweise  in  den  Katakom- 
ben  u.  auf  Sarkophagen,  aber  auch  in  der 


Kleinkunst  anzutreffen.  Diese  Motive  wur¬ 
den  der  vorchristl.  Malerei  entnommen, 
aber  im  Sinne  von  Ichthys  gedeutet. 
Wahrend  im  Westen  der  F.  als  Christussym¬ 
bol  erst  allmahlich  seine  Bedeutung  verlor, 
verschwand  er  im  Osten  bereits  seit  dem 
7.  Jh.  Gelegentliches  Gegensymbol  des  F.s 
ist  der  Frosch. 

Lit.:  F.  J.  Dolger,  ICHTHYS.  Das  F.-Symbol  in 
frUhchristl.  Zeit,  5  Bde,,  Munster  (Westf.)  1910  bis 
1943  (1.  Bd.  19282);  LChl  2, 35-39. 

Floros  — >  unter  Heiligenverehrung,  —>  auch 
Heiligenbilder 

Frauen  am  Grabe  — r  unter  Auferstehung 
Christi 

Fresko  (ital.  al  fresco,  ‘aufs  Frische’;  Gegen- 
satz;  al  secco,  ‘aufs  Trockene’),  Bezeichnung 
fur  eine  spezielle  Verputz-  u.  Maltechnik. 
Das  byz.  u.  altruss.  F.  ist  erst  in  jiingster 
Zeit  einer  umfassenden  Analyse  nach  mo- 
dernen  Verfahren  unterzogen  worden,  sie 
muB  vor  allem  fiir  den  byz.  Bereich  noch  er 
weitert  werden.  Die  Anweisungen  u.  Re- 
zepte  der  Malerbiicher  stammen,  von  weni- 
gen  Ausnahmen  abgesehen,  aus  nachbyz. 
Zeit.  In  Byzanz  bestand  seit  dem  9.  Jh.  das 
F.  aus  einer  Verputzschicht,  bei  der  Kalk 
mit  Pflanzenfasern  (Stroh,  Gras,  Werg  u.  a.) 
od.  tier.  Stoffen  (Borsten,  Haare  u.  a) 
durchsetzt  wurde.  Die  Farbpigmente  wur¬ 
den  mit  Kalk  angerieben  u.  mit  Wasser  ver- 
malt  (— >  auch  Temperamalerei).  Dadurch 
wurden  sie,  nachdem  sie  auf  den  noch 
feuchten  u.  frischen  Putz  aufgetragen  wa- 
ren,  mit  diesem  unaufloslich  verbunden. 
Neben  dem  Kalkverputz  gab  es  noch  den 
Gipsgrund,  bei  dem  die  Farben  wie  in  der 
Ikonenmalerei  mit  Leimen,  Kaseinen  od. 
Eigelb  gebunden  wurden.  Das  altruss.  F.  be¬ 
stand  aus  2,  manchmal  auch  aus  3  Schich- 
ten;  die  untere  setzte  sich  aus  zerriebenen 
Ziegeln  (russ.  cemjanka )  zusammen,  wah¬ 
rend  auf  die  obere,  feuchte  Schicht  die  Far¬ 
ben  aufgetragen  wurden.  Die  Verwendung 
von  sikkativhaltigen,  das  Trocknen  be- 
schieunigenden  Wassern  darf  nicht  mit  der 
Al-secco-Technik  verwechselt  werden.  Vom 
14.  Jh.  ab  setzte  sich  im  Moskauer  Gebiet 
der  einschichtige  Kalkverputz  durch.  In  By¬ 
zanz  u.  in  Ruflland  besaB  jede  Werkstatt  ih- 
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re  streng  gehiiteten,  bis  in  jiingste  Zeit  un- 
bekannt  gebliebenen  Rezepte.  Sie  richteten 
sich  meistens  nach  dem  lokalen  Werkstoff- 
vorkommen.  Das  F.  setzte  sich  nur  iangsam 
gegen  die  klass.  Al-secco-Technik  durch, 
bildete  aber  dann  die  techn.  Voraussetzung 
der  groBartigen  spatbyz.  u.  russ.  Monumen- 
talmalerei. 

Lit.:  V.  G.  Brjusova,  Freski  Jaroslavlja  XVII  - 
nacala  XVIII  veka,  Moskau  1969  (mit  engl.  u.  dt. 
Zusammenfassung);  N.  Cernyfev,  Iskusstvo  Freski 
v  Drevnej  Rusi,  Moskau  1954;  I.  E.  Danilova, 
Freski  Feiapontova  Monastyrja,  Moskau  1969 
(russ.,  engl.);  V.  N.  Lazarev,  Drevnerusskie  Chu- 
doiniki  i  melody  ich  raboly,  Drevnerusskoe  Is¬ 
kusstvo,  Moskau  1963,  7-21;  ders.;  Freski  Sofii 
Kievskoj;  ders.;  Vizantijskoe  i  drevnerusskoe  Is¬ 
kusstvo,  Moskau  1978,  65-115;  G.  N.  Logvin,  Sofi- 
ja  Kievskaja,  Kiev  1971;  P.  Philippol,  Die  Wand- 
malerei.  Entwicklung,  Technik,  Eigenart,  Wien  - 
Miinchen  1972;  M.  Restle,  Die  Byz.  Wandmalerei 
in  Kleinasien,  1.  Bd.,  Recklinghausen  1967,  193 
bis  230;  N.  N.  Voronin,  Smolenskaja  Zivopis  12-13 
vekov,  Moskau  1977;  D.  Winfield,  Middle  and  La¬ 
ter  Byzantine  Wall  Painting,  DOP  22, 1968,  61  bis 
139;  LdK2  (1989),  591-593. 

Friedenskuft  (grch.  aspasmos,  m.;  russ.  celo- 
vanie,  n.),  ein  kurzer  Abschnitt  in  der  Litur- 
gie,  in  dem  die  Gemeinde  durch  den  Dia- 
kon  zur  gegenseitigen  Liebe  aufgefordert 
wird  (vgl.  1.  Kor.  16,  21),  bevor  sie  das 
Glaubensbekenntnis  spricht.  Der  F.  ist  Aus 
druck  der  Gemeinschaft  (grch.  koinonia)  in 
der  Eucharistie,  die  sich  auf  dem  Liebesan- 
gebot  Christi  grundet.  Schon  Justin  (gest. 
urn  165)  kannte  das  Philema  (grch.;  vgl. 
Rom.  16, 16)  vor  der  Darbringung,  das  nach 
der  Kirchenordnung  Hippolyts  (— >  unter 
Kirchenrecht)  nur  von  den  Getauften  aus- 
getauscht  wird.  Wohl  unter  dem  EinfluB 
von  Matth.  5,  23  wurde  der  F.  im  4.  Jh.  un- 
mittelbar  vor  der  Liturgie  der  Glaubigen 
plaziert,  im  Verlauf  der  Liturgiegeschichte 
u.  nach  Einfiihrung  des  Glaubensbekennt- 
nisses  erhielt  er  seinen  Platz  vor  diesem. 
Vom  F.  zu  unterscheiden  ist  der  KuB  sakra- 
ler  Gegenstande. 

Lit.:  Baumstark,  135  ff.;  Hanssens,  Nr.  1155-1169; 
Jungmann  2,  399-413;  Schulz,  Die  byz.  Liturgie, 
Reg.  II B.  -  S.  auch  Lit.  zu  KuB. 

Friedhof,  Friedhofskirche  — >  unter  Coeme- 
terium,  — >  Coemeterialkirche 

Frontalitat  (fat.  frons,  f.,  ‘Stim’,  ‘Vordersei- 
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te’).  Die  F.  ist  ein  spezif.  Kennzeichen  des 
Reprasentationsbildes,  sie  diente  im  Orient 
der  Darstellung  von  Gotter-  u.  Herrscherge- 
stalten.  In  der  byz.  Kunst  wird  sie  vom  hie- 
rat.  — »  Stil  bevorzugt,  ohne  auf  ihn  begrenzt 
zu  sein.  Nach  dem  asthet.  Gesetz  von  der 
Notwendigkeit  der  Asymmetrie  ist  aller- 
dings  eine  perfekte  F.  auf  den  Denkmalern 
aller  Kunstgattungen  kaum  anzutreffen. 
Der  psycholog.  Effekt  der  F.  besteht  darin, 
daB  die  dargestellte  Person  den  Beschauer 
so  wohl  anzieht  bzw.  bei  figurenreichen  u. 
szen.  Kompositionen  in  den  Bildraum  ein- 
bezieht  als  auch  sich  zugleich  von  ihm  di- 
stanziert. 

Lit.:  L.  Budde,  Die  Entstehung  des  antiken  Re¬ 
prasentationsbildes,  Berlin  1954;  A.  Grabar,  Deux 
Monuments  Chretiens  d’Egypte,  Bibliotheque  des 
CAr  2,  Paris  1968, 1-10;  E.  Suys,  Reflexions  sur  la 
Loi  de  Frontalite,  AIPH  3,  1935;  H.  Zaloscer, 
Vom  Mumienportrat  zur  Ikone,  Wiesbaden  1969, 
58-69;  E.WiU,  Le  relief  cultuel  greco-romam.  Bi¬ 
bliotheque  des  Ecoles  Frangaises  d'Athenes  et  de 
Rome,  183,  Paris  1955,219-271  (dazu  Rez.  J.  M.C. 
Toynbee,  journal  of  Roman  Studies,  47,  1957, 
262-264);  B.  Uspensky,  The  Semiotics  of  the  Russ. 
Icon,  Lisse  1976,  Reg.:  View,  frontal;  RBK  2,  586 
bis  593;  LdK  2  (1989),  602-603.  -  S.  auch  Lit.  zu 
Stil,  hieratischer. 

Frosch  (grch.  batrachos,  m.;  lat.  rana,  f.; 
russ.  Ijagucha,  f.).  Der  F.  wird  in  Offb.  16, 13 
als  unreines  Tier  bezeichnet.  In  Agypten  ge- 
noB  er  in  Verbindung  mit  der  Nilverehrung 
(Niluberschwemmung)  das  Ansehen  eines 
Symbols  ewiger  Fruchtbarkeit,  der  Wieder- 
geburt  u.  des  ewigen  Lebens.  Darstellungen 
des  F.s  in  der  kopt.  Kunst  mit  einem  Kreuz 
vor  dem  Maul  od.  auf  dem  Koiper  sind  des- 
halb  wahrscheinlich  Ausdruck  eines  synkre- 
tist.  Christentums.  Der  F.  gait  sonst  ais  Zei- 
chen  der  Haresie.  In  der  Ketzerliste  des 
Corpus  Juris  Civilis  (I,  5,  5)  des  Kaisers  Ju¬ 
stinian  (gest.  565)  werden  die  F.-Anbeter 
(grch.  batrachitai)  genannt;  sie  waren  im 
Westen  bis  zum  17.  Jh.  bekannt.  — >  auch 
Fisch. 

Lit.:  W.  Fraenger,  Hieronymus  Bosch,  Dresden 
1975;  G.  Ristow,  Das  F.-  u.  Krotenmotiv  auf  kopt. 
Tonlampen,  Forschungen  u.  Berichte  der  Staatl. 
Museen  zu  Berlin  3,  Berlin  1963;  F.  X.  Steinmet- 
zer.  Das  F.-Symbol  in  Offb.  16,  Bibl.  Zs.  10,  Pa- 
derborn  1912,  252-260;  M.  Lurker  (Hg.),  Worter- 
buch  der  Symbolik,  Stuttgart  19832,  206;  LChl  2, 
676-677;  RBK  2, 593-595. 


Fiurbitte,  Interzession  (lat.  intercessio,  f., 
‘Veto  des  Volkstribuns’,  ‘Rechtsvermitt- 
lung’,  ‘Kautionsstellung’),  Gebete,  in  denen 
Anliegen  fur  Dritte  (Kirche,  Gemeinde  [-4 
auch  BuBklassen],  Obrigkeit,  Berufsgrup- 
pen)  in  Verbindung  mit  einer  bestimmten 
Gestik  vorgetragen  werden.  (Zum  Interzes- 
sionsrecht  des  Bischofs  — »  auch  Asyl).  Das 
formulierte  Beten  der  Kirche  tragt  zwar  im- 
mer  den  Charakter  der  F.,  diese  erscheint 
aber  bei  einer  bestimmten  Gruppe  von  li- 
turg.  Gebeten,  der  GroBen  F.,  in  besonderer 
Weise  ausgepragt.  Im  byz.  u.  syr.  Ritus  steht 
die  Interzession,  die  immer  der  Priester 
spricht,  nach  der  Wandlung,  in  Agypten  im 
Eucharist.  — >  Hochgebet,  in  der  pers.  Kir¬ 
che  nach  dem  Einsetzungsbericht.  In  Ver¬ 
bindung  mit  der  Vorstellung  von  der  Ge- 
genwart  Christi  in  der  Eucharistie  glaubte 
man  die  Interzession  ihm  unmittelbar,  d.  h. 
im  Zusammenhang  mit  den  Kernstiicken 
(—>  Anaphora)  der  Liturgie,  vorzutragen. 
Der  mit  der  F.  eng  verbundene  Aspekt  des 
Kirchenrechts  wird  in  den  Diptychen  deut- 
lich.  Die  GroBe  F.  wird  eingeleitet  durch  ei- 
nen  an  die  Gottesmutter  gerichteten  Hym- 
nus  (— >  Megalynaria).  An  der  Spitze  der 
Personen,  die  genannt  werden,  stehen  nach 
der  Gottesmutter  die  himml.  bzw.  hi.  Bur- 
gen  (lat.  intercessores)  der  Fiirbitte:  Johan¬ 
nes  der  Taufer,  die  Apostel.  Es  folgen  die 
Diptychen  der  Verstorbenen  u.  der  Leben- 
den.  Ahnlich  aufgebaut  ist  die  F.  in  der  Vor- 
messe,  der  Prothesis. 

Die  gottesdienstl.  F.  kannte  schon  die  Urge- 
meinde  (Rom.  15,  30-32;  2.  Kor.  1,  11;  Kol. 
4,  2;  Eph.  6,  18-19;  1.  Thess.  2,  5;  1.  Tim.  2, 
1-4).  Die  GroBe  F.  war  der  Kirchenordnung 
Hippolyts  (— >  unter  Kiichenrecht)  noch  un- 
bekannt.  Dagegen  diiifte  die  F.  fur  die  Mar- 
tyrer  bereits  in  Ubung  gewesen  sein.  Das 
„offentl.  u.  allgemeine  Gebet“  (grch.  koine 
euche;  lat.  publica  et  communis  oratio,  ora- 
tio  plebis)  Justins  (gest.  um  165),  Cyprians 
(gest.  258)  u.  Augustins  (gest.  430)  trug 
zwar  interzessor.  Charakter,  wird  aber  wohl 
dem  Typ  der  Ektenien  zuzurechnen  sein. 
Erst  im  4.  Jh.  wurde  die  GroBe  F.  in  Jerusa¬ 
lem,  im  antiochen.  Liturgiegebiet  u.  in 
Agypten  bekannt;  spater  wurde  sie  allge- 
mein  iiblich.  In  der  Ikonographie  wurde  das 
Thema  der  F.  in  besonderer  Weise  in  der 
Deesis  dargestellt. 


FuBwaschung 

Lit.:  Dix,  170  ff.;  Handbuch  1,  296  f.,  415  1.;  Reg.: 
F.;  Hanssens,  Nr.  1336-1352;  Jungmann  1,  614  bis 
628;  2,  191-199;  G.  Winkler,  Die  Interzessionen 
der  Chrysostomusanaphora  in  ihrer  geschichtl. 
Entwicklung,  OrChrPer  36,  1970,  301-336;  37, 
1971,  333-383;  Schulz,  Die  byziiturgie,  Reg.II  B 
(Interzession);Ch.Walter,  Art  and  Ritual  of  the 
Byz. Church,  London  1982,  Reg.:  Intercession; 
LexMA  4, 1027. 

FuBwaschung  (grch.  nipter,  m.,  ‘Wasch- 
becken’;  russ.  umovenie  nog).  1.  Die  F.,  in 
der  Antike  ein  Dienst  der  Skaven,  erhielt 
im  Christentum  vor  allem  durch  Joh.  13,  2 
bis  17  -  die  F.  Jesu  an  seinen  Jiingem  beim 
letzten  Abendmahl  -  einen  neuen  Sinn.  Die 
Zeremonie  (— >  Akoluthia)  der  F.  am  Griin- 
donnerstag  mit  dem  Charakter  eines  Myste- 
rienspiels  hat  ihren  Ursprung  sehr  wahr- 
scheinlich  im  Kloster,  wo  sie  vom  Abt  voll- 
zogen  wurde.  Aus  dem  klosterl.  Bereich 
ubemahmen  sie  zunachst  Bischof  u.  Patri¬ 
arch  u.  von  ihnen  in  spatbyz.  Zeit  der  Kai¬ 
ser.  Auch  im  Westen  wurde  die  F.  zuerst  in 
Klostern  geiibt,  Ende  des  7.  Jh.  in  die  Ka- 
thedralen  eingefilhrt  u.  schlieBlich  vom  12. 
Jh.  an  als  papstl.  Zeremoniell  bekannt.  Un¬ 
ter  Innozenz  III.  (gest.  1216)  wurde  sie  je- 
den  Sonnabend  vollzogen.  Das  Mandatum 
fratrum  (lat.,  ‘Dienst  an  den  Brtldern’)  nach 
Joh.  13,  14,  anfangs  nur  an  Mitgliedem  des 
Klerus  voilzogen,  wurde  im  Osten  u.  We¬ 
sten  erganzt  durch  das  Mandatum  pauper- 
um  (lat.,  ‘Dienst  an  den  Armen’),  wozu 
noch  Speisung  u.  Geldspende  gehorten.  Das 
byz.  Mysterienspiel  hat  die  Vorstellung  zur 
Voraussetzung,  daB  der  Bischof  unmittelba- 
res  Abbild  Christi  ist;  beim  Vollzug  der  F. 
durch  den  Kaiser  sind  entsprechende  Ideen 
einer  imperialen  Theologie  maBgebend. 

2.  Die  Ikonographie  der  F.  richtet  sich  nach 
Joh.  13  u.  den  Hymnen  des  Griindonnersta- 
ges,  die  diesen  Text  auslegen.  Die  einfachen 
Biidschemata  der  Friihzeit  erfuhren  nach 
dem  Bilderstreit  (-4  unter  Bild)  eine  Berei- 
cherung.  Die  wesentlichste  Neuerung  ist  der 
Zeigegestus  des  Petrus,  der  auch  sein  Haupt 
gewaschen  haben  wollte  (vgl.  Joh.  13,  9).  In 
derselben  Zeit  geht  das  Thema  der  F.  von 
der  Bibelillustration  in  die  Ikonen-  u.  Mo- 
numentalmalerei  tiber.  Im  Bildprogramm 
erhielt  sie  zunachst  ihren  Platz  im  Vorraum, 
dem  Narthex.  Im  Zuge  einer  verstarkten 
eucharist.  Frommigkeit  in  spatbyz.  Zeit  er- 
schien  sie  vorzugsweise  in  der  Nahe  der 

123 


Gabriel 


Apostelkommunion  in  der  Apsiszone.  Aber 
auch  hier  gehort  die  F.  nicht  zu  den  wichti- 
gen  Bildthemen. 

Lit.:  H.  Giess,  Die  Darst.  der  F.  Christi  in  den 
Kunslwerken  des  4.-12.  Jh.,  Rom  1962;  Goar,  591 
bis  596;  E.  H.  Kantorowicz,  The  Baptism  of  the 
Apostles,  DOP  9-10,  1956,  203-251;  Maltzew3,  2. 
Teii,  62-89;  L.  Petrides^  Le  Lavement  des  Pieds  de 
Jeudi-Saint  dans  l’Eglise  Grecque,  EO  3, 
1899/1900;  Pokrovskij,  296-298;  Th.  Schafer,  Die 
F.  im  monast.  Brauchtum  u.  in  der  lat.  Liturgie, 
Beuron  1956;  Schiller  2,  51-58;  H.  A.  P.  Schmidt, 
Hebdomads  Sancta  1,  Rom  1956,  80  ff.;  2,  1958, 
763-776;  O.  Treitinger,  Die  ostrom.  Kaiser-  u. 
Reichsidee,  Homburg  v.  d.  Hohe  1969 *,  126  f.; 
LChl  2,  69-72;  RBK  2,  595-608. 


G 

Gabriel  — >  unter  Engel 

Galaktotrophusa  — >  unter  Gottesmutterbil- 
der 

Galerie  (ital.),  schmaler,  gedeckter  Gang 
zur  Verbindung  mehrerer  Raume,  in  der 
altkirchl.  Baukunst  vor  allem  in  den  Kata- 
komben. 

Lit.:  LdK  2  (1989),  627-628;  LexMA  4, 1984. 

Gammadia  (lat.,  n.  plur.,  sing,  gammadium, 
vom  grch.  Buchstabcn  gamma),  buchsta- 
benahnliches,  in  verschiedenen  Kombina- 
tionen  (z.  B.  aus  den  lat.  Buchstaben  L,  N,  P 
u.  a.)  zusammengestelltes  Schmuckorna 
ment  des  antiken  Mantels  (— >  Mandyas)  u. 
anderer  Gewander,  vorwiegend  auf  den 
iiber  den  linken  Arm  fallenden  Enden.  Ein 
symbol.  Sinn  ist  aus  ihnen  bisher  nicht  er- 
schlossen  worden.  Im  Westen  auf  profanen 
Kleidungsstiicken  unbekannt,  erscheinen 
die  G.  zum  erstenmal  bei  den  Gewandern 
hervorragender  Vertreter  des  AT  auf  den 
Fresken  der  Synagoge  von  Dura  Europos 
(245  n.  Chi.).  Diese  Vorbilder  haben  sehr 
wahrscheinlich  auf  die  entsprechenden  Or- 
namente  auf  den  Gewandern  Christi,  der 
Propheten,  der  Apostel  u.  anderer  Heiliger 
eingewirkt,  wie  sie  seit  dem  4.  Jh.  im 
Westen  anzutreffen  sind.  Abgesehen  von  ei- 
nigen  wenigen  Beispielen  der  Miniatur- 

124 


malerei  (z.  B.  Rabulaskodex,  — >  Bibel- 
illustration),  finden  sich  G.  in  der  Kunst  des 
christi.  Ostens  sehr  selten  u.  verschwinden 
aus  ihr  nach  dem  9./10.  Jh. 

Lit.:  Weitzmann,  Reg.;  Gammadiae;  RBK  2,  615 
bis  620. 

Gebarde  — >  unter  Gestus 

Gebet  (grch.  euche,  f.;  russ.  molitva,  f.,  mo- 
leben,  m.;  lat.  oratio,  f.,  prex,  f.),  neben  der 
Arbeit  eine  der  altesten  Betatigungen  u. 
Verhaltensweisen  des  Menschen;  durch  sie 
suchte  er  Kontakte  mit  Machten  auBerhalb 
seiner  Person  u.  der  Welt. 

1.  So  gro!3  der  Unterschied  zwischen  dem 
G.  auf  der  mag.  Religionsstufe  der  Mensch- 
heit  u.  dem  G.  des  Christentums  auch  sein 
mag:  bestimmte  Strukturen  sind  ihnen  ge- 
meinsam  (etwa  das  Ich-Du-Verhaltnis;  die 
Anrede;  das  religiose  „Protokoll“;  Objekte 
des  G.s  u.  „Verhandlungsmodi'‘  u.  a.).  Die 
unmittelbare  Schule  des  christi.  G.s  war  das 
gottesdienstl.  G.  der  Synagoge  u.  das  Beten 
der  jiid.  Hausgemeinde.  Von  dort  tiber- 
nahm  das  Christentum  die  G.s-Zeiten  (— » 
Stundengebet),  den  Psalter  als  G.s-Buch,  z. 
T.  die  G.s-Gattungen  (s.  unten),  die  Erfah- 
rungen  der  G.s-Ekstase,  die  Spannung  zwi¬ 
schen  dem  individuellen  u.  kollektiv-liturg. 
G.  u.  eine  jedenfalls  zur  Zeit  Christi  noch 
vorhandene  Freiheit  der  Gebetsmuster.  Bei 
aller  formalen  Ahnlichkeit  unterscheidet 
sich  bereits  im  NT  das  G.  der  Christen  von 
dem  der  Juden:  Der  Beter  betet  niemals  in 
seinem  eigenen  Namen,  sondern  in  dem 
Christi  u.  des  hi.  Geistes,  bei  Justin  (gest. 
um  165)  schon  mit  einer  trinitar.  Formel 
verbunden.  Die  Entmachtung  des  Beters  als 
„religioses  Genie"  bedeutete  einen  Bruch 
mit  der  religionsgeschichtl.  Tradition  wie  ei¬ 
ne  standige  Infragestellung  des  G.s  der  Kir- 
che  selbst  durch  ihren  Herm.  -  Diese  Pro- 
blematik  des  christi.  G.s  bestimmte  seine 
Entwicklungsgeschichte  bereits  im  nachapo- 
stol.  Zeitalter.  Gegeniiber  dem  freien,  wenn 
auch  an  bestimmten  Modellen  orientierten 
Beten  des  Charismatikers  wurde  die  Alte 
Kirche  in  ihrem  Kampf  gegen  Gnosis  u. 
Haresie  verstarkt  zu  mehr  od.  weniger  fi- 
xierten  G.s-Formulierungen  gezwungen,  die 
sie  schliefllich  der  Verantwortung  des  Bi- 
schofs  u.  seines  Klerus  iibertrug.  Dieser  im 


einzelnen  komplizierte  ProzeB  wurde  be- 
gleitet  u.  unterstiitzt  durch  die  Entstehung 
fixiertei  Liturgieformulare  (— >  Liturgie). 
Ein  anderer  wichtiger  Entwicklungsfaktor 
waren  die  G.s-Sammlungen  der  Martyrer. 

2.  Der  Grundzug  des  liturg.  G.s  ist  die  Fur- 
bitte.  Neben  den  spezif.  Formen  der 
GroBen  -»  Ftirbitte,  der  Ektenie  u.  der 
Synapte,  lassen  sich  (bei  flieBenden  Gren- 
zen)  noch  4  weitere  Gruppen  unterschei- 
den:  (a)  die  Anbetung,  (b)  der  Lobpreis, 
wie  z.  B.  die  Doxologie,  (c)  das  Dank-G. 
(grch.  eucharistia),  wie  denn  iiberhaupt  die 
Eucharistie  auch  als  das  groBe  G.s-Opfer 
der  Gemeinde  verstanden  worden  ist,  und 
(d)  das  G.  der  BuBe  (— »  auch  Gonyklisia,  — » 
Proskynese).  Innerhalb  der  Eucharistie  hebt 
sich  schlieBlich  noch  eine  besondere  Art  des 
liturg.  G.s  heraus:  das  G.  des  Priesters  urn 
Vergegenwartigung  des  Golgathaopfers 
Christi,  das  anamnet.  G.  im  weitesten  Sinne, 
wie  es  im  Eucharist.  — >  Hochgebet,  in  der 
Epiklese  u.  Anamnese  u.  im  Wandlungs-G. 
deutlich  zum  Ausdruck  komnit.  -  Wesent- 
lich  fiir  das  Verhalten  des  Beters  ist  seine 
Korpersprache  (-->  Gestik). 

3.  Nehrnen  wir  die  Hymnen  der  Ostkirche 
als  weitere  Gattung  hinzu,  so  ergeben  sich 
bestimmte  Prinzipien  einer  Poetik  des  G.s, 
die  nicht  wenige  von  ihnen  zu  sprachl.  (— > 
auch  Kirchendichtung)  u.  musikal.  (->  auch 
Kirchenmusik)  Kunstwerken  werden  lieBen. 
Zur  poet.  Grundstruktur  des  liturg.  G.s 
gehort  sein  Dialogcharakter,  der  es  vom 
(zumindest  formalen)  Monologismus  des 
Individual-G.s  abhebt.  Dem  entspricht  ein 
durchdachter  Aufbau  der  G.s-Anliegen  (In- 
tentionen)  nach  einer  der  christi.  Lehre  fol- 
genden  Hierarchie  der  Wertigkeiten,  ver- 
bunden  mit  einer  disziplinierten  Steigerung 
u.  Spannung,  einem  Ausgewogensein  von 
rehgiosem  Geftihl  u.  religiosem  Intellekt. 
Sie  haben  mitgewirkt,  die  eingangs  erwahn- 
ten  religionsgeschichtlich  uberlieferten 
Grundformen  u.  -motive  des  G.s  zu  einem 
einsichtigen  u.  den  Beter  zur  Teilnahme  for- 
dernden  Wortgefiige  zu  machen. 

4.  Die  Entwicklung  des  liturg.  G.s  ist  aller- 
dings  auch  nicht  ohne  Probieme  geblieben. 
Die  Ersetzung  des  Subjektes  der  Liturgie, 
der  Gemeinde,  durch  den  Chor,  die  Kleri- 
kalisierung  u.  Verrechtlichung  der  Euchari¬ 
stie  u.  damit  ihrer  G.e,  ihre  im  Rahmen  der 
spezifisch  byz.  Kultusasthetik  zunehmende 


Gebet 

Asthetisierung  u.  eine  Reihe  anderer  Fakto- 
ren  haben  gegensatzl.  Reaktionen  nicht  aus- 
geschlossen.  Im  Mittelpunkt  dieser  Reaktio¬ 
nen  steht  das  Monchtum,  das  sein  Verhalt- 
nis  zum  Gottesdienst  u.  seinen  G.en  an  den 
alten  u.  schlichten  Formen  des  Stundenge- 
betes  orientierte,  ein  Grundmodell,  zu  dem 
es  selbst  trotz  alter  G.s-Reglementierungen 
(-»  Stundengebet,  -gottesdienst)  immer  wie- 
der  zuriickstrebte.  Es  lassen  sich  folgende 
Sondererscheinungen  des  monast.  G.s  her- 
ausstellen:  (a)  das  ekstatische,  oft  im  Dialog 
zwischen  Gott  u.  Beter  verlaufende  u.  in  die 
Schau  gottl.  Herrlichkeiten  mtlndende  G. 
der  byz.  Mystiker,  vor  allem  Symeons  des 
Theologen  (gest.  1022),  das  sich  an  den  My- 
sterien  (=  Sakramenten)  orientierte  u.  lehr- 
konform  bheb;  -  (b)  das  sog.  Jesus-G.  (ein 
immerwahrendes,  mit  einer  bestimmten 
Ateintechnik  verbundenes  geistiges  od. 
Herzensgebet),  das  auf  eine  alte  Tradition 
zurtickgeht  u.  bis  in  das  20.  Jh.  hinein  auch 
von  Laien  geiibt  wird.  Es  erlebte  im  Hesy- 
chasmus  (— >  unter  Monchtum)  in  spatbyz. 
Zeit  in  den  Athosklostern  eine  Hochblute. 
Zum  Teil  wilde  Auswuchse  der  Ekstase 
muBten  von  der  Kirche  bekampft  werden. 
Die  Schau  der  Energien  Gottes  wurde  von 
Gregorios  Palamas  (gest.  1359)  in  das  (letz- 
te  byz.)  theolog.  System  eingebaut,  das  auch 
ein  System  der  G.e  der  Ostkirche  darstellt. 
Auf  der  anderen  Seite  entstand  unter  den 
ekstat.  Hesychasten  eine  nonkonformist. 
Bewegung,  die  Dogma,  Hierarchie  u.  Sakra- 
mente  als  fiir  den  visionaren  Beter  nicht 
mehr  notwendig  erklarte.  Verwandte  An- 
schauungen  finden  wir  bei  den  balkan. 
Haresien  der  Bogomilen.  Im  18.  Jh.  kam  es 
zu  den  groBen  Sammlungen  asketisch-me- 
ditativer  Schriften  der  oriental.  Vater  aus 
der  Zeit  der  Alten  Kirche  bis  zum  14./15. 
Jh.  sowohl  auf  dem  Athos  (durch  Nikode- 
mos  Hagiorites  [gest.  1809]  in  Gestalt  der 
„PhiIokalia“  (grch.,  ‘Liebe  zur  geistl.  Schon 
heit’)  als  auch  zu  deren  Ubersetzung  in 
Rumanien  u.  SiidruBland  bes.  durch  Paisij 
Velidkovskij  (gest.  1794),  die  entsprechend 
„Dobrotoljubie“  hieB.  (Von  ihr  zu  unter- 
scheiden  ist  die  „Philokalia“  aus  Origines, 
->  unter  Monchtum.)  Die  Auswirkungen 
dieser  fiir  das  G.s-Leben  der  Ostkirche  be- 
deutsamen  Sammlungen  sind  bis  heute  fest- 
zustellen.  Das  russ.  Starzentrum  (— >  Charis 
ma),  aber  auch  die  Laienfrommigkeit  ist  oh- 
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ne  diese  Zusammenhange  nicht  zu  verste- 
hen.  -  (c)  Die  Praktizierung  des  Jesus-G.s 
hatte  Vorlaufer  im  4./5.  Jh.  in  den  „Schlaflo- 
sen“  (grch.  akoimetoi),  die,  einander  ablo- 
send,  sich  zu  pausenlosem  G.  u.  Gottes- 
dienst  versammelten.  Die  Anhanger  der 
Haresie  der  Messalianer  (auch  Euchiten, 
‘Betei’,  genannt)  vom  4.  Jh.  glaubten  durch 
fortwahrendes  Beten  des  Vaterunsers  die 
Damonen  auszutreiben  u.  gelangten 
schliefllich  zu  ahnl.  Konsequenzen  wie  die 
erwahnten  ekstat.  Hesychasten  des  Athos. 
Gegeniiber  solchen  subjektiv-monologist. 
G.s-Formen  u.  ihren  Gefahren  erwies  sich 
das  liturg.  G.  letzten  Endes  als  die  beste 
Schule  des  G.s  sowohl  fiir  den  gottesdienstl. 
Bereieh  als  auch  fiir  den  der  person!  From- 
migkeit. 

5.  Der  unsinnlich-geistige  Vorgang  des  G.s 
driickt  sich,  wie  eingangs  bemerkt,  sinnen- 
haft  durch  eine  entsprechende  Korperhal- 
tung  (-»  Gestik)  aus,  die  ihrerseits  die 
menschl.  Gestalt  erst  als  Beter  darstellbar 
macht.  Sofem  das  gleichzeitig  moglich  ist, 
halten  die  Beter  auf  einer  geoffneten  Rolle 
die  von  ihnen  gesprochenen  G.s-Texte 
(meist)  in  der  linken  Hand,  wahrend  die 
Rechte  einen  Teil  des  G.s-Gestus  vollzieht. 
Dieser  charakterist.  gestaltikonograph.  Ty- 
pus  erscheint  vorwiegend  (wenn  auch  nicht 
ausschlieBlich)  bei  der  Wiedergabe  von 
G.en,  die  von  Bischofen  od.  hi.  Liturgen 
(Johannes  Chrysostomus,  Basihus  der 
GroBc;  ->  auch  Chrysostomusliturgie,  -> 
Basiliusliturgie)  an  bestimmten  Stellen  der 
Liturgie  gesprochen  werden.  Die  G.s-Texte 
der  Gottesmutter  sind  groBtenteils  Fiirbit- 
ten.  Bei  Texten,  die  auf  dem  Hintergrund 
einer  Ikone  aufgezeichnet  sind  (was  aller- 
dings  nicht  haufig  vorkommt),  handelt  es 
sich  um  G.e,  die  der  Maler  od.  der  Auftrag- 
geber  an  die  dargestellte  hi.  Person  richtet. 

Lit.:  A.  M.  Ammann,  Die  Gottesschau  im  palamit. 
Hesychasmus,  Wurzburg  1938;  E.-M.  Bachmann 
u.  G.  Schroder  (Hg.),  Quelien  des  Geistes,  Erfah- 
rungen  groBer  russ.  Beter,  Leipzig  1979^;  Beck, 
Reg.:  G.;  A.  Borst,  Die  Katharer,  Stuttgart  1953, 
Reg.:  G.;  G.  Delling,  Der  Gottesdienst  im  NT, 
Berlin  1952,  Reg.:  G.;  E.  v.  d.  Goltz,  Das  G.  in  der 
altesten  Christenheit,  Leipzig  1901;  J.  Gouillard  - 
G.  Frei,  Kleine  Phiiokalie  zum  G.  des  Herzens, 
Zurich  1957;  A.  Hamman,  La  Prifere,  2  Bde., 
Tournai  1959,  1963;  F.  Heiler,  Das  G.,  Mtinchen 
1 923s  (Reprint  Miinchen  -  Basel  1969);  E.  v.  Ivan- 
ka,  Liturgie  u.  betrachtendes  G.,  JOBG  11/12, 


1962-1963,  79-84;  J.  A,  Jungmann,  Christi.  Beten 
in  Wandel  u.  Bestand,  Miinchen  1969;  E.  Kadlou- 
bovsky  -  G.  E.  H.  Palmer,  Writings  from  the  Phi- 
lokalia  on  Prayer  of  the  Heart,  London  1961;  R. 
Kerkhoff,  Das  unablkssige  G.,  Miinchen  1954;  G. 
van  der  Leenw,  Phanomenologie  der  Religion, 
Tubingen  19562,  Reg.:  G.;  J.  Meyendorff,  Intro¬ 
duction  a  I’Btude  de  Grdgoire  Palamas,  Paris 
1959;  Un  Moine  de  l’Eglise  d’Orient,  La  Priere  de 
Jesus,  Chevetogne  1959;  D.  Obolensky,  The  Bo¬ 
gomils,  Cambridge  1948;  Reg.:  Prayer;  Werner, 
Reg.:  Prayers;  G.  Widengren,  Religionsphanome- 
nologie,  Berlin  1969,  Reg.:  G.;  Ch.Walter,  Art  and 
Ritual  of  the  Byz.Church,  London  1982,  Reg.: 
Prayer;  N.  A.  Nissiotis,  The  Relationship  between 
Corporal  Worship  and  Individual  Prayer  in  the 
Orth,  Tradition,  Ecumenical  Institute  for  Ad¬ 
vanced  Theol.  Studies,  Yearbook  1978/79,  129  bis 
146;  P.  F.  Bradshow,  Daily  Prayer  in  the  Early 
Church,  London  1981;  LChl  2,  85-86  (G.s-Hal- 
tung);  LexMA  4, 1155-1159. 

Geburt  Christi  (grch.  genesis  tu  Christu,  ge- 
nethlion  tu  Christu',  russ.  rozdestvo  Christo- 
vo;  lat.  natalis  Christi).  1.  Bereits  im  NT 
werden  heilsgeschichtl.  Zusammenhange 
zwischen  der  Geschichte  des  Isaak  als  Vor- 
Bild  (grch.  typos)  u.  der  G.Ch.  als  Ereignis 
hergestellt  (1.  Mose  21,  1-3;  22,  1-19;  vgl. 
Matth.  1, 2/Luk.  3, 34;  Apg  7, 8/Joh.  8,  31  bis 
39;  Rom.  9,  7-10;  Gal.  3,  16;  4,  21-31).  Um 
od.  bald  nach  100  (z.  B.  bei  Ignatius  von 
Antiochien,  gest.  nach  110)  manifestierten 
sich  diese  Zusammenhange  allmahlich  zu 
zykl.  Vorstellungen  (noch  nicht  zu  einem 
Festdatum),  indem  Empfangnis,  Geburt  u. 
Tod  Christi  (nach  legendaren  Auslegungen 
von  1.  Mose  22  iiber  Isaak)  auf  den  14.  (15.) 
Nisan  (vgl.  Karfreitag)  gelegt  u.  mit  Licht- 
wundern  (— >  Licht)  verbunden  wurden  (vgl. 
auch  1.  Mose  22  unter  den  Lesungen  in  der 
Nachtwache  auf  Ostern). 

Die  Ablosung  dieser  Vorstellungen  im  3.  Jh. 
ist  mit  der  Ubernahme  des  Sonnenjahres 
durch  die  Christen  zu  begriinden,  der  be¬ 
reits  im  2.  Jh.  die  Einrichtung  des  Sonntags 
vorangegangen  war.  Damit  war  die  Voraus- 
setzung  geschaffen,  den  alten,  auf  dem  jild. 
Mondjahr  basierenden  bewegl.  Zyklus  des 
Jahres  (-»  auch  Oktoechos)  durch  einen 
zweiten  Zyklus  mit  fixen  Daten  zu  ergan- 
zen.  Mitte  des  3.  Jh.  legte  die  Kirche  den 
ersten  Schopfungstag  in  die  Nahe  der  Friih- 
lings-Tagundnachtgleiche  (lat.  aequinoc- 
tium,  — »  auch  Zeitrechnung),  auf  den  25. 
Marz  (— >  Verkundigung  der  Gottesmutter), 
u.  die  Erschaffung  des  Lichts  auf  den  28. 
Marz;  dieser  Tag  wurde  nach  Mai.  3, 20  nnd 
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Joli.  8,  12-18  zugleich  als  Tag  der  G.  Ch. 
verstanden.  Diese  Auffassung  konnte  sich 
jedoch  nicht  durchsetzen.  Unter  Kaiser  Au- 
relian  (gest.  275)  wurde  der  25.  Dez.  (nach 
der  Wintersonnenwende  [lat.  solstitium ]  am 
21.  Dez.)  als  Reichsfeiertag  der  Natalis 
sous  iNvicn  (lat.,  ‘Geburtstag  der  unbe- 
siegbaren  Sonne’)  eingefiihrt.  Die  Alte  Kir- 
che  begegnet  dieser  Sonnenverehrung 
(Heliolatrie)  der  rom  Kaiser  durch  Zuord- 
nung  des  Sonnenjahres  zu  bestimmten  Er- 
eignissen  der  Heilsgeschichte,  ohne  diese 
vorerst  als  Feste  anzusehen: 

Herbst-  -Empfangnis 

aequinoctium  Johannes  des 

(23.  Sept.)  Vorlaufcrs  (des 

Taufers) 

(23.  September) 

Sommer-  -Geburt  Johannes 

solstitium  des  TSufers 

(21.  Juni)  (24.  Juni) 

Friihlings-  -Empfangnis 

aequinoctium  Christi 

(21.  Marz)  (25.  Marz) 

Wintersolstitium  -Geburt  Christi 

(21.  Dez.)  (25.  Dez.) 

Dem  Natalis  sous  invicti  wurde  nach 
Mai.  3,  20  Christus  als  Sol  Justitiae  (Sonne 
der  Gerechtigkeit)  entgegengestellt. 

2.  Die  Geschichte  des  Festes  der  G.  Ch.  ist 
aus  diesen  situationsmilitanten  Zusammen- 
hangen  zu  verstehen.  Der  rom.  Chrono¬ 
graph  von  354  (-»  unter  Zeitrechnung)  setz- 
te  den  25.  Dez.  an  die  Spitze  der  336  aufge- 
stellten  Deposition  martyrum  (der  Liste  der 
Orte,  an  denen  sich  Reliquien  von  Marty- 
rern  befinden,  mit  Angaben  des  Dies  nata- 
lis).  Die  Einfiihrung  des  Festes  wird  um  330 
anzusetzen  sein,  nachdem  Kaiser  Konstan¬ 
tin  I.  (gest.  337)  mit  der  Kirche  Frieden  ge- 
schlossen  hatte  u.  diese  das  Gegenfest  zum 
natalis  solis  invicti  offiziell  feiern  konn¬ 
te.  Es  wurde  sehr  wahrscheinlich  zunachst 
auf  dem  Vatikanhiigel  begangen,  wo  sich 
ein  zerstortes  Heiligtum  des  mit  dem  sol 
invictus  identischen  u.  vor  allem  im  rom. 
Heer  stark  verehrten  Mithras  befand,  bevor 
der  Kaiser  dort  mit  dem  Bau  der  Petrusba- 
silika  (-»  auch  Kirchenbau)  begann.  Im 
Orient  konnte  sich  das  neue  Fest  nur  lang- 
sam  durchsetzen,  obwohl  schon  Kaiser  Kon¬ 
stantin  mit  dem  Bau  der  Geburtskirche  in 
Bethlehem  iiber  der  Geburtsbohle  (mit  dem 
Krippenaltar;  s.  auch  Pkt.  3)  eine  reprasen- 
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tative  Kultusstatte  geschaffen  hatte  (— >  auch 
Kirchenbau).  Jerusalem  verweigerte  ihm 
langere  Zeit  die  Anerkennung,  u.  die  ar- 
men.  Kirche  feiert  bis  heute  seinen  weit  al- 
teren  „Rivalen“  Epiphanie.  Byzanz  iiber- 
nahm  den  25.  Dez.  im  Jahre  380. 

Von  den  3  Messen  anlaBlich  der  G.  Ch. 
wurde  die  Tagesmesse  schon  in  Alt-St.-Pe- 
ter  gefeiert.  Im  5.  Jh.  beging  die  rom.  Kirche 
die  Nachtwache  in  S.  Maria  Maggiore  „ad 
praesepem11  (lat.,  ‘an  der  Krippe’,  weil  sich 
hier  eine  Reliquie  der  Krippe  von  Bethle¬ 
hem  befand),  wohin  vom  12.  Jh.  an  auch  die 
Tagesmesse  verlegt  wurde.  Die  mariolog. 
Akzente  des  Festes  wurden  auf  der  3.  Oku- 
men.  Synode  von  431  gesetzt  (— >  auch  Got- 
tesmutter).  Daniil  begann  eine  allmahl. 
theolog.  Auffiiilung  des  Festgehaltes  (noch 
fur  Augustinus  [gest.  430]  war  der  25.  Dez. 
ein  reiner  Gedachtnistag).  Im  byz.  Bereich 
erhielt  das  Fest  eine  wesentl.  Bereicherung 
durch  das  Kontakion  des  Meloden  Roma¬ 
nos  (gest.  573)  auf  die  Geburt  Christi,  das 
Poiema  (grch.,  ‘Dichtung’)  des  Patriarchen 
Sophronios  (gest.  638)  u.  das  Doxastikon 
der  Dichterin  Kasia  (gest.  810).  Die  mit 
dem  Abendgottesdienst  verbundene  Nacht¬ 
wache  erinnert  mit  ihren  AT-Lesungen 
(ebenso  wie  die  der  G.  Ch.  vorangehende 
40tagige  Fastenzeit  u.  die  ihr  nachfolgende, 
mit  der  Beschneidung  Christi  abschlieBende 
Oktav)  an  die  von  Ostem:  Die  Vor-Bilder 
(grch.  typoi)  des  AT  (1.  Mose  1,  1-13;  4. 
Mose  24,  2-3.5-9.17-18;  Micha  4,  6-7;  5, 
1-3;  Jes.  11, 1-10;  Baruch  3,  36  -  4,4;  Dan.  2, 
31-36.44-45;  Jes.  9,  5-6;  Jes.  7,  10-16;  8, 
1—4.8-10  fiihren  auf  die  Erfiillung  der  eben- 
falls  in  der  Vigil  gelesenen  Perikopen  des 
NT  (Hebr.  1,  1-12;  Luk.  2,  1-20).  Im  Mor- 
gengottesdienst  folgt  auf  die  Verlesung  von 
Matth.  1,  18-25  ein  kunstvoll  ineinander- 
greifender  Doppelkanon  des  Kosmas  von 
Majum  (8.  Jh.)  u.  des  Johannes  Monachos 
(wahrscheinlich  Johannes  von  Damaskus, 
gest.  um  750),  der  in  ebenso  kunstvollen 
Wendungen  das  Geheimnis  der  Inkarnation 
beschreibt.  Die  Liturgie  mit  Gal.  4,  4-7  u. 
Matth.  2,  1-12  vereinigt  die  Gemeinde  mit 
dem  Mensch  gewordenen  Gottessohn.  Am 
24.  Dez.  werden  die  Konigl.  — >  Horen  gefei¬ 
ert.  Am  26.  Dez.  wird  ein  Festgottesdienst 
(-»  Synaxis)  fur  die  Gottesmutter  gehalten. 
Die  alte  Ideenverbindung  zwischen  der  G. 
Ch.  u.  der  Martyterverehrung  hat  sich  in 
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den  Gedenktagen  nach  dem  25.  Dez.  erhal- 
ten  (27.  Dez.  -  Protomartyrer  u.  Erzdiakon 
Stephanus;  28.  Dez.  -  die  303  in  Nikomedi- 
en  verbrannten  Christen;  29.  Dez.  -  die  von 
Herodes  ermordeten  u.  als  Erstmartyrer 
verehrten  unschuldigen  Kinder).  Die  dra- 
mat.  Elemente  der  Festhymnen  liaben  auf 
die  Entstehung  eines  Mysterienspiels  der  G. 
Ch.  Einflufl  genommen. 

3.  Die  literar.  Vorlagen  der  Ikonographie 
der  G.  Ch.  sind  neben  den  kanon.  Evangeli- 
en  (Matth.  1,  1-25;  Luk.  2,  1-20)  die  Kind- 
heitsevangelien  der  Apokryphen,  zu  denen 
spater  die  Hymnen  treten.  Die  alteste  Dar¬ 
stellung  befindet  sich  auf  dem  Deckel  eines 
Sarkophags  (um  320):  das  enggewickelte 
Kind  in  einem  niedrigen  Futtertrog,  hinter 
ihm  Ochs  u.  Esei  (nach  Jes.  1,  3  u.  der  Ode 
aus  Hab.  3, 2,  nach  dem  grch.  Text  der  Sep- 

tuaginta:  .  inmitten  zweier  Tiere“,  statt 

hebraisch  [Luthertext]:  „mitten  in  den  Jah- 
ren“),  an  der  Seite  ein  Hirte.  Das  Szenari- 
um  kann  um  mehrere  Hirten  vermehrt  u. 
der  Stall  durch  ein  Schutzdach  (lat.  tuguri- 
urti)  angedeutet  werden.  Kennzeichnend  ist 
das  Fehlen  von  Maria  u.  Joseph.  Damit 
hatte  die  Alte  Kirche  den  Verklindigungs- 
gehalt  des  25.  Dez.  auf  die  pragnanteste 
Formel  gebracht.  Selbst  dort,  wo  die  Got 
tesmutter  hinzukommt,  wird  sie  noch  nicht 
Mittelpunkt  der  Komposition.  Seit  etwa  340 
wird  die  Anbetung  der  Magier  (wie  die  hi. 
drei  Konige  im  Osten  genannt  werden)  aus 
dem  Epiphanie-Schema  iibernommen  (-» 
Aurum  coronarium).  Mil  dem  5.  Jh.  rfickt 
Maria  burner  mehr  in  den  Mittelpunkt  der 
Darstellungen.  Dabei  entwickeln  sich  2 
Grundtypen:  Beim  Epiphanie-Typ  thront 
die  Gottesmutter  mit  dem  Kind  auf  dem 


Sc  ho  Pi,  Weise  (Magier)  u.  Hirten  zur  Anbe¬ 
tung  empfangend  (— >  auch  Synaxis  der 
Gottesmutter).  Beim  zweiten  Typ  liegt  Ma¬ 
ria  auf  dem  Wochenbett,  der  Kline  (grch.). 
Die  Darstellung  mit  ihrer  Betonung  der 
wahren  Menschlichkeit  Christi  u.  zugleich 
der  Gottesmutterschaft  Mariens  wurde  nach 
dem  Bilderstreit  (— t  unter  Bild)  fiir  die  Ge- 
samtkomposition  des  Ostens  charakteri- 
stisch.  Wahrend  der  Osten  das  Hohlenmotiv 
zu  einer  vielschichtigen  Mystagogie  der  Im 
merjungfraulichkeit  Mariens  ausbaute,  blieb 
der  Westen,  nicht  zuletzt  wegen  der  Ableh- 
nung  der  nichtkanon,  Kindheitsevangelien 
mit  ihrem  Motiv  der  Lichthohle,  beim  Stall- 
motiv.  Vor  allem  die  Ikonenmalerei  bildete 
ikonograph.  Personal  u.  Szenarium  weiter 
aus.  Oft  kam  es  zu  eigenen  Festzyklen,  bei 
denen  das  gesamte  literarische  Material  der 
G.  Ch.  verarbeitet  wurde.  In  mittel-  und 
spatbyz.  Zeit  sowie  in  RuBland  wurde  die 
Darstellung  zu  einer  komplizierten  theolog. 
Zusammenschau  (Synopse),  indent  gedankl. 
Verbindungen  etwa  zwischen  der  Geburts- 
u.  der  Hadeshohle  (->  unter  Auferstehung 
Christi)  od.  zum  Siindenfall  von  Adam  u. 
Eva  hergestellt  wurden.  Im  Gegensatz  zu 
den  westl.  Geburtsbildem  anderte  die  Auf- 
nahme  von  Genreszenen  (Wochenstuben- 
szene),  Hirtenidylle  (Bukolik),  Landschafts- 
bildern  u.  a.  in  das  byz.-slav.  Schema  nichts 
an  ihrem  urspriinglichen  u.  streng  dogmat. 
Verkiindigungsgehalt.  -  Taf.  33;  Abb. 

Texte:  s.  Anhang  Nr.  14,3;  16,2;  16,3;  19,2; 
21,1;  24,3;  28,1. 

Lit.:  G.  Aust,  Die  G.,  Diisseldorf  1953;  Baum- 
stark,  152-157, 160  EE.,  Reg.:  Christmas;  R.  Berger, 
Ostern  a.  Weihnachten,  A 1 . W  8,  1964,  1-20;  Bill 
dau,  69  ff.;  B.  Botte,  Les  Origines  de  la  Noel  et  de 
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l’Epiphanie,  Louvain  1932;  B.  Botte,  E.  Melia  u. 
a.,  Noel,  Epiphanie,  Retour  du  Christ,  Paris  1967; 
O.  Cullmann,  Der  Ursprung  des  Weihnachtsfe- 
stes,  Zurich  I9602;  N.  M,  Denis-Boulet,  Le  Calen- 
drier  Chretien,  Paris  1959,  51-55;  F.  J.  Dolger,  Na¬ 
talis  Solis  Invicti  u.  das  christl.  Weihnachtsfest, 
AuC  6,  1950,  23-30;  H.  Domes,  Eine  altkirchl. 
Weihnachtspredigt,  Ders.,  Wort  u.  Stunde,  Got¬ 
tingen  1966,  303-333;  H.  Engberding,  Der  25.  De- 
zember  als  Tag  der  Feier  der  Geburt  des  Herm, 
ALW  2,  1952,  25-43;  W.  Hartke,  tiber  Jahres- 
punkte  u.  Feste,  insbes.  das  Weihnachtsfest,  Ber¬ 
lin  1956;  H.  Hunger,  Eine  spatbyz.  Bildbeschrei- 
bung  der  G„  JOBG  7,  1958,  125-140;  V.  Ivanov, 
Ikona  „Ro?destvo  Christovo“,  ZMP  1976,  1,  20 
bis  22;  Kellner,  96-140;  J.  Lemarie,  La  Manifesta¬ 
tion  du  Seigneur:  La  Liturgie  de  Noel  et  de  l’Epi¬ 
phanie,  Paris  1957;  R.  Meer,  L’Enfant  Jesus  et  la 
Creche  dans  lTconographie  Chretienne,  Bulletin 
de  la  Society  Archeologique  de  Bruxelles  1946, 
33-49;  Nilles  1, 363-366;  P.  J.  Nordhagen,  The  Ori¬ 
gin  of  the  Washing  of  Child  in  the  Nativity  Scene, 
ByZ  54,  1961,  333-337;  Onasch,  Weihnachtsfest; 
Pokrovskij,  48-98;  N.  V.  Ponyrko,  Russkie  Syjatki, 
TODL  32,  1977,  84-99;  G.  Ristow,  Die  G.,  Reck¬ 
linghausen  1963;  Schiller  1,  69-77;  A.  Strobel,  Jah- 
respunkt-Spekulation  u,  fruhchristl.  Festjahr,  Th 
LZ  87,  1962,  183-194  (s.  auch  Lit.  zu  Ostern);  O. 
Treitinger,  Die  ostrom.  Kaiser-  u.  Reichsidee  ..., 
Bad  Homburg  v.  d.  HOhe  19693,  75  f.,  118, 179  f.; 
N.  D.  Uspenskij,  Istorija  i  Znafenie  Prazdnika 
RoJdestvo  Christova  v  Drevnej  Cerkvi,  ZMP 
1956,  12,  38-47  (Bibliotheca  Classica  Orientalis  7, 
Berlin  1962,  367-372);  Wellen,  Reg.:  Geburt  des 
Herrn;  E.  Wellesz,  The  Nativity  Drama  of  the  By¬ 
zantine  Church,  Journal  of  Roman  Studies  37, 
1947, 145-151;  Ch.  Schaffer,  Gott  der  Herr  -  Er  ist 
uns  erschienen.  Das  Weihnachtsbild  der  frtihen 
Kirche  u.  seine  Ausgestaltung  in  Ost  u.  West.Ein- 
fuhruog  u.  Bildteil  von  K.Gamber,  Regensburg 
1982;  R.Stichel,  Die  G.Ch.  in  der  russ.  Ikonenma- 
lerei,  Stuttgart  1990;  C.  Astanoff,  Les  Fetes  et  la 
Vie  de  Jdsus-Christ  I:  L’incarnation,  Paris  1985;  I. 
Totzki  (Hg.)  Geburt  in  der  Holile  -  Das  Weih¬ 
nachtsfest  in  der  Uberlieferung  der  Ostkirche, 
Freiburg  1989;  G.  Ristow,  Zur  Ikonographie  der 
G.Ch.,  Spktantike  u.  friihes  Christentum,  Katalog, 
Frankfurt  a.  M.  1983,  347-359;  LChl  2,  86-103; 
LdK  2  (1989),  674-675;  LexMA  4,  1164-1167 
(GCh.-Darstellungen);  RBK  2,  637-662.  —  S.  auch 
Lit.  zu  Epiphanie,  Kirchenjahr,  Ostern,  Zeitrech- 
nung. 

Geburt  der  Gottesmutter  (grch.  genesion 
[genethlion  \  tes  theotoku;  russ.  ror'destvo  bo- 
gorodicy).  1.  Das  Fest  der  G.  d.  G.  ist  wahr- 
scheinlich  wie  das  der  Verkiindigung  der 
Gottesmutter  im  6./7.  Jh.  entstanden.  Ur- 
sprlinglich  wird  es  sich  um  die  Kirchweih 
der  Kirche  am  Schafteich  (iat.  piscina  pro- 
batica)  von  Bethesda  in  Jerusalem  gehan- 
delt  haben  (vgl.  Joh.  5,2).  Orientalische 
Quellen  kennen  neben  dieser  Dedicatio 
probaticae  ecclesiae  Deiparae  auch  die 


Geburt  der  Gottesmutter 

Nachricht  vom  Hause  Joachims  □.  Annas 
(->  Empfangnis  der  hi.  Anna)  in  der  Nahe 
des  Bethesdateiches.  Die  Kirche  wurde  614 
von  den  Persem  u.  638  von  den  Arabern 
zerstort.  Vielleicht  setzte  die  byz.  Kirche  da- 
nach  -  wohl  im  situationsmilitanten  Zusam- 
menhang  mit  der  altoriental.  Muttergottheit 
(  ->  Entschlafen  der  Gottesmutter)  -  den  8. 
Sept,  als  Fest  der  G.  d.  G.  an,  aber  noch  im 
9.  Jh.  hatte  dieses  Fest  keinen  offiziellen 
Charakter.  In  Gallien  wurde  es  erst  nach 
630,  in  Rom  Ende  des  7.  Jh.  gefeiert.  Im 
Osten  nahm  schon  im  6.  Jh.  der  Melode  Ro¬ 
manos  die  marian.  Themen  der  Kindheitse- 
vangelien  unter  den  Apokryphen  wieder 
auf  u.  komponierte  ein  Kontakion  auf  die 
G.  d.  G,  Ein  kunstvoll  komponierter  Dop- 
pelkanon  (-»  Kanon)  des  Johannes  Mo- 
nachos  (sehr  wahrscheinlich  Johannes  von 
Damaskus,  gest.  um  750)  u.  Johannes  von 
Kreta  (gest.  740)  beherrschen  nach  Verle- 
sung  von  Luk.  1,  39-49.56  noch  heute  den 
Morgengottesdienst  mit  ihrer  poet.  Form 
der  orth.  Mariologie.  Zur  Liturgie  werden 
Phil.  2,  5-11  u.  Luk.  10,  38-42;  11,  27-28  ver- 
lesen.  Diese  Lesungen  werden  in  der  Nacht- 
wache  durch  die  des  AT  „praludiert“  u.  er- 
geben  eine  eindrucksvolle  Mariologie  in 
Gestalt  ihrer  Vor-Bilder  (grch.  typoi).  Da 
NT-  u.  AT-Lesungen  sich  im  Fest  des  Ent- 
schlafens  der  Gottesmutter  u.,  mit  2  Zusat- 
zen  u.  mit  Ausnahme  der  NT-Texte,  in  dem 
der  Verkiindigung  der  Gottesmutter  linden, 
seien  die  letzteren  hier  kurz  umschrieben: 

1.  Mose  28, 10-17:  Jakobs  Traum  von  der 

Himmelsleiter 

Hes.  43,  27-44,  4:  Das  verschlossene,  nur 
von  Jahwe  durchschrit- 
tene  Tempeltor,  Typos 
der  Immerjungfraulich- 
keit  Marias 

Spriiche  9, 1-11;  Die  Weisheit  Jahwes 
macht  die  Spotter  zu- 
nichte. 

2.  Die  Ikonographie  der  G.  d.  G.  entspricht 
der  der  Geburt  Christi  (alteste  Denkmaler 
ein  Diptychon  aus  dem  6.  Jh.  in  St.  Peters¬ 
burg  u.  ein  Fresko  in  der  Kapelle  S.  Maria 
Antiqua  in  Rom  aus  dem  8.  Jh.).  Die  Dar- 
stellung  folgt  damit  dem  Vorbild  antiker 
Wochenstubenbilder:  Anna  im  Wochenbett, 
die  Gottesmutter  von  2  Hebammen  im 
Waschbecken  gebadet,  Frauen,  die  der 
Wochnerin  Gaben  der  Starkung  bringen,  u. 
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Geburt  Johannes  des  Taufers 

Joachim  im  Hintergrund.  Wie  bei  alien 
Genreszenen  fand  sich  auch  hier  Gelegen- 
heit  zur  Verarbeitung  folklorist.  Elemente. 
-  Taf.  32.  Text:  s.  Anhang  Nr.  16,  9;  28,2. 

Lit:  G.  Babid,  Sur  l’lconographie  de  la  Composi¬ 
tion  de  Nativite  de  la  Vierge  dans  la  Peinture  By¬ 
zantine,  Zbomik  Nadova  Vizantolskogo  Instituta 
7, 1961, 169-175;  A.  I.  Georgievskij,  Slu2ba  Prazd- 
nika  Roifdestva  Presvjatoj  Bogorodicy,  Moskau 
1953;  J.  Lafontaine-Dosogne,  Iconographie  de 
l’Enfance  de  la  Vierge  dans  l’Empire  Byzantin  et 
en  Occident,  1.  Bd.,  Bruxelles  1964,  89-121  u.  pas¬ 
sim;  Nilles  1, 272;  M.  SkaballanoviH  (Hg.),  Christi- 
anskie  Prazdniki.  Rorfdestvo  Presvjatyja  Bogoro¬ 
dicy,  Kiev  1915;  Ouspensky  -  Lossky,  147-148; 
LChl  2,  120-125;  LdK  2  (1989),  675  (Geburt  Ma¬ 
ria). 

Geburt  Johannes  des  Taufers  (grch.  geneth- 
lion  tu  prodromu  kai  baptistu  Ioannu\  russ. 
ror'destvo  predten  i  krestitel’ja  Ioanna,  ‘Ge¬ 
burt  des  Vorlaufers  u.  Taufers  Johannes’). 

1.  Die  oriental.  Kirchen  begingen  seit  dem 
4.  Jh.  in  Verbindung  mit  dem  Fest  der  Epi- 
phanie  am  7.  Jan.  das  Gedachtnis  (grch. 
mneme)  des  Vorlaufers.  Nach  Einfiihrung 
des  Festes  der  Geburt  Christi  am  25.  Dez. 
wurde  im  Westen  u.  Osten  als  Festdatum 
der  24.  Juni  (im  Orient  voriibergehend  der 
25.  Juni)  bestimmt.  Im  Westen  wurde  das 
Fest  im  6.  Jh.  mit  einer  Vigil  (-»  Nachtwa- 
che)  ausgestattet.  Die  Verbindung  mit  der 
Sommersonnenwende  gab  zu  volkstiiml. 
Elementen  des  Festveriaufes,  aber  auch  zu 
Festaussagen,  die  diese  ablehnten,  Veran- 
lassung. 

2.  Die  Darstellung  der  G.  J.  d.  T.  entspricht 
den  iibl.  Wochenstubenbildern.  Ein  Zyklus 
der  Kindheitsgeschichten  des  Vorlaufers  u. 
Taufers  nach  den  Apokryphen  ist  sowohl 
selbstandig  wie  auch  in  Verbindung  mit 
dem  Zyklus  der  Geburt  Christi  anzutreffen. 

Lit.:  Baumstark,  Reg.:  John  the  Baptist;  E.  Flico- 
teaux,  La  Noel  d’Et£  et  le  Culte  de  S.  Jean  Bapti¬ 
ste,  Brugge  1932;  Kellner,  165-169;  Nilles  1,  187 
bis  190;  Felicetti  -  Liebenfels,  Geschichle1-2,  Reg.: 
HI.  Johannes  der  Taufer;  Lazarev  1, 229,  317,  366, 
388;  Onasch,  Ikonen,  407  f.;  E.  D.  Sdrakas,  Johan¬ 
nes  der  Vorlaufer  in  der  Kunst  des  christi.  Ostens, 
Munchen  1943;  LChl  7, 179;  RBK  3, 631-647. 

Gemme  (lat.  gemma,  f.,  ‘Edelstein’),  Edel- 
stein,  Halbedelstein  od.  seltener  Glaspaste, 
die  mit  Hilfe  der  Steinschneidekunst  (Glyp- 
tik,  Gemmoglyptik)  auf  verschiedene  Weise 
bearbeitet  werden.  Die  Form  der  G.  ist 


nicht  einheitlich  (kreisrund  bis  lang-oval). 
Nach  der  Art  des  Steinschnittes  unterschei- 
det  man:  (1)  die  vertieft  geschnittene  G. 
(lat.  gemma  diaglyphica;  Intaglio),  (2)  die 
erhaben  geschnittene  G.  (lat.  gemma  ana- 
glyphica;  Kamee). 

Orientalischen,  wahrschenlich  babylon.  Ur- 
sprungs,  erlebte  die  Glyptik  in  hellenist.  u. 
byz.  Zeit  sowie  spater  in  RuBland  mehrere 
Bliiteepochen.  Das  Intaglio  erscheint  im 
byz.  Bereich  u.  schon  fruiter  seltener  als  die 
Kamee.  Es  ist  uberdies  auch  nicht  von  der 
kfinstler.  Qualitat  wie  die  letztere.  Erhalten 
ist  eine  groBe  Zahl  sehr  kleiner  Intaglien 
aus  friihchristl.  Zeit  mit  Symbolen  wie  die 
Taube,  der  Fisch,  Schafe,  der  Gute  — >  Hirte 
u.  a.,  deren  Herkunft  (Rom  od.  Konstanti- 
nopel)  noch  umstritten  ist.  Sie  haben  auf  die 
Annahme  bild-  u.  zeichenhafter  Darstellun- 
gen  durch  die  Kirche  EinfluB  gehabt  (— > 
Bild).  Von  den  erhaltenen  Intaghen  seien 
hier  erwahnt:  ein  Sardonyx-Intagho  mit  ei¬ 
ner  Deesis-Darstellung  in  Paris  aus  mittel- 
byz.  Zeit  u.  ein  Achat-Intaglio  mit  Konstan¬ 
tin  u.  Helena  in  der  Oruzejnaja  Palata 
(russ.,  ‘Riistkammer’)  in  Moskau  aus  dem 
10.  Jh.  Die  kunstgeschichtlich  noch  nicht  sy- 
stematisch  durchforschte  Kamee  (erster 
Uberblick  von  Wentzel  im  RBK)  ist  „fast 
ausschheBlich  christi.  Inhaits  (in  der  Mehr- 
zahi:  Einzelfiguren)“.  Die  Figurendarstel- 
lungen  der  Kameen  sind  fiir  die  Gestalt- 
ikonographie  der  anderen  Kunstgattungen 
u.  umgekehrt  von  einiger  Wichtigkeit.  Auf- 
traggeber  fiir  die  Kameen  war  sehr  wahr- 
scheinlich  das  byz.  Kaiserhaus,  in  RuBland 
waren  es  die  GroBfursten  u.  Zaren.  Sieht 
man  von  Denkmalern  der  spatantiken 
Glyptik  mit  Darstellungen  des  Kaisers  Kon¬ 
stantin  (gest.  337)  u.  seiner  Nachfolger  ab 
(darunter  die  einmalig  groBe  [15  cm]  „ICa- 
mee“  aus  Onyx  in  Edinburgh,  die  einen 
Kaiserkopf  darstellt),  so  zeigen  die  byz. 
Steine  vor  allem  Christus-  u.  Gottesmutter- 
bilder,  daneben  Darstellungen  der  beliebten 
Krieger-  u.  Reiterheiligen  (->  unter  Heili- 
genverehrung)  u.  der  Erzengel.  Es  finden 
sich  aber  auch  wertvolle  Kameen  mit  Wie- 
dergaben  aus  der  Ikonographie  der  Festtage 
(z.  B.  3  Sardonyx-Kameen  mit  der  Verklin- 
digung  der  Gottesmutter  in  Paris  u.  St.  Pe¬ 
tersburg).  Aus  der  Zeit  zwischen  dem  4.  u. 
7.  Jh.  sind  zahlreiche  Stiicke  aus  Sardonyx 
„mit  Gliick-  u.  Segenswiinschen,  Liebes-, 
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Verlobungs-  u.  Heiratsdevisen“  (— >  Ehe- 
schlieBung,  kiichJ.)  erhalten  geblieben.  Die 
Glyptik  des  Kaisers  Leon  VI.  (gest.  912)  wie 
des  10.  Jh.  gehort  zu  den  Meisterleistungen 
der  byz.  Steinschneidekunst  (am  bertihmte- 
sten  die  6,5  cm  grofle,  aus  Jaspis  geschnitte- 
ne  Kreuzigung  in  London,  letztes  Jh.  vor 
dem  Bilderstreit). 

Der  Bilderstreit  hat,  wie  die  bald  nach  ihm 
einsetzende  Bliite  zeigt,  die  byz.  Glyptik 
nicht  wesentlich  negativ  beeinfluBt.  Nach 
1204,  der  Eroberung  Konstantinopels  durch 
die  Kreuzfahrer,  kam  es  zu  einer  wenn  auch 
nur  episodenhaften  gegenseitigen  Beein- 
flussung  von  westl.  u.  byz.  Steinschneide¬ 
kunst,  wahrend  sich  in  der  spatbyz.  Phase 
auch  bei  ihr  die  Ziige  der  letzten  der  Re- 
naissancen  in  Byzanz  bemerkbar  machen 
(wohl  am  deutlichsten  bei  den  Kriegerheili- 
gen).  In  RuBland  hat  es  schon  im  11.  Jh.  ei- 
ne  eigene,  wenn  auch  nach  byz.  Vorbild  ar- 
beitende  Glyptik  gegeben,  wobei  wohl  nicht 
nur  Konstantinopel,  sondern  auch  die  Krim 
als  Vermittler  in  Frage  kommt.  Eine  mit 
dem  gesteigerten  Reprasentationsbedurfnis 
der  ersten  Romanovzaren  u.  der  Patriar- 
chen,  vor  allem  Nikons  (gest.  1681),  zusam- 
menhangende  Hochbltlte  erlebte  diese 
Kunst  im  17.  Jh.  Die  Oruzejnaja  Palata  des 
Moskauer  Kremls  mit  ihren  Steinschnitt- 
meistern  war  der  Mittelpunkt  einer  erlese- 
nen  Glyptik,  deren  Werke  noch  heute  dort 
bewundert  werden  konnen.  Erwahnt  wer- 
den  soil  wenigstens  eine  Panhagia  von  1670 
des  Meisters  Michail  Jakovlev  mit  einem 
Smaragd,  in  den  die  Himmelfahrt  der  Got- 
tesmutter  geschnitten  ist.  -  Die  zugleich  an- 
ziehenden  u,  Distanz  fordernden  Licht-  u. 
Farbeffekte  machten  die  Erzeugnisse  der 
Glyptik  zu  einem  idealen  Gegenstand  der 
byz.  Kultusasthetik. 

Lit.:  A.  B.  Bank,  Vizantijskoe  Iskusstvo  v  Sobra 
nijach  Sovetskogo  Sojuza,  Leningrad  -  Moskau 
1965,  295,  306-307;  G.  Bruns,  Schatzkammer  der 
Antike,  Berlin  1946;  dies.,  Staatskameen  des  4.  Jh. 
nach  Christi  Geburt,  Berlin  1948;  E.  Coche  de  la 
Ferte,  Les  Bijoux  Antiques,  Paris  1956;  A.  Furt- 
wangler,  Die  antiken  G.n,  3  Bde.  Leipzig  -  Berlin 
1900;  Th.  Klauser,  Die  AuBerungen  der  Alten 
Kirche  zur  Kunst,  Atti  del  VI  Congr.  Intern,  di 
Archeologia  Cliristiana  23-30  Settembre  1962, 
Roma  1965,  223-238;  G.  Lippold,  G.n  u.  Kameen, 
Stuttgart  1933;  L.  V.  Pisarskaja,  Pamjatniki  Vizan- 
tijskogo  Iskusstva  V-XV  vekov  v  Gosudarestven- 
noj  Oruifejnoj  Palate,  Leningrad  -  Moskau  1964; 
I.  A.  Mi&ikova,  Gemma  iz  Panagii  Patriarcha  Io- 


va,  Drevnerusskoe  Iskusstvo.  ZarubeBnye  Svjazi, 
Moskau  1975,  45-54;  LdK  2,  35-36  (Kamee);  RBK 

з,  498-505  (Intaglio);  903-927  (Kameen). 

Gemmenkreuz  — >  unter  Kreuz 

Genrebild,  Genreszenen  (frz.  genre,  m., 
‘Gattung’,  ‘Art’,  ‘Stil’),  Gattung  in  Literatur 

и.  Kunst,  die  sich  mit  der  Darstellung  „be- 
grenzterer  Weltausschnitte"  beschaftigt,  vor 
allem  aus  dem  Alltagsleben  des  Menschen 
unter  Beriicksichtigung  seiner  sozialen  u. 
berufl.  Stellung.  Eine  weitere  Eingrenzung 
auf  bestimmte  Lebens-  u.  Berufssituationen 
ergibt  das  Idyll  (grch.  eidyllion,  ‘zierl.  Ge- 
dicht’,  ‘Kleinbild’). 

Im  Gegensatz  zur  westl.  Literatur  u.  Kunst 
ist  das  G.  in- den  entsprechenden  altkirchl. 
u.  byz.  Bereichen  noch  wenig  erforscht.  Die 
bekanntesten  G.-Motive  sind  hier  das  Wo- 
chenstubenmiheu  in  den  versehiedensten 
Geburtsdarstellungen  (— >  auch  Geburt 
Christi,  -a  Geburt  der  Gottesmutter,  — >  Ge¬ 
burt  Johannes  des  Thufers),  Familiensze- 
nen,  die  Schreibstube  bei  Evangelistenbil- 
dern,  Hirtenidylle,  einige  Themen  aus  dem 
Bereich  der  Askese  u.  des  Monchtums,  z.  B. 
die  positive  Idylle  des  „Lustortes“  (lat.  lo¬ 
cus  amoenus)  u.  die  negative  des  „Schrek- 
kensortes"  (lat.  locus  horridus),  — >  auch  To- 
pik.  Auch  einige  Motive  des  Jungsten 
Gerichts  stellen  Idyllen  dar.  Vor  allem  die 
volkstuml.  balkan.  u.  russ.  Ikonenmalerei  u. 
Hinterglasmalerei  vom  17.-19.  Jh.  pflegte 
das  G.  u.  die  fromme  Idylle.  Beide  erfiillen 
innerhalb  der  streng  dogmat.  Strukturen  des 
byz. -slav.  Kultusbildes  (— >  auch  Bild,  -a 
Kultusasthetik,  —>  Reprasentationsbild) 
wichtige  Funktionen:  Sie  stellen  nicht  nur 
psycholog.  Entlastungselemente  dar,  son¬ 
dern  zeigen,  vor  allem  bei  Haus-,  Hof-  u. 
Viehpatronen  (->  auch  Heiligenverehrung), 
deutl.  Tendenzen  zur  Familiarisierung  eines 
an  sich  auf  Distanz  bedachten  Heiligenty- 
pus.  In  diesen  Zusammenhang  gehort  auch 
die  (in  der  Forschung  bisher  kaum  behan- 
delte)  Frage  nach  der  Moglichkeit  des  Hu¬ 
mors  auf  Ikonen.  Genre  u.  Idylle  erweisen 
sich  innerhalb  fixierter  ikonograph.  Sche¬ 
mata  (— >  Ikonographie)  als  dynam.  Fakto- 
ren,  die  an  der  Weiterentwicklung  u.  damit 
an  der  Geschichte  der  ostkirchl.  Sakralma- 
lerei  entscheidenden  Anteil  hatten.  Sie  sind 
damit  dem  pragmat.  Aspekt  unterzuordnen, 
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Georg 

der  fur  diese  scheinbar  konventioneU  er- 
starrte  Kunst  wichtig  ist  (->  Ikone). 

Lit:  D.  S.  Lichadev,  Celovek  v  Literature  Drevnej 
Rusi,  Moskau  19702,  Reg.:  2am  (dt.  Dresden 
1975);  R.  MulLerheim,  Die  Wochenstube  in  der 
Kunst,  Stuttgart  1904;  K.  Weitzmann,  Greek  My¬ 
thology  in  Byzantine  Art,  Princeton  1951,  Reg.: 
IdyUia;  ders.,  Ancient  Book  Illumination,  Cam¬ 
bridge  (Mass.)  1959,  Reg.:  Idylls;  G.  K.  Vagner, 
Problema  Zanrov  v  Drevnerusskom  Iskusstve, 
Moskau  1974;  LdK  2  (1989),  694  (Genre;Genre- 
kunst). 

Georg  — >  unter  Heiligenverehrung,  -»  auch 
Heiligenbilder 

Gericht,  Jiingstes  (grch.  deutera  panisia  tu 
Christu,  ‘zweite  Erscheinung  Christi’;  russ. 
strasnyj  sud,  ‘schreckl.  Gericht’),  Wieder- 
kunft  Christi  als  Weltenrichter  am  Ende  der 
Tage. 

1.  Die  Ikonographie  des  J.  G.s  in  der  alt- 
kirchl.  Epoche  (Sarkophage  um  300,  Mosai- 
ken  im  4./5.  Jh.)  arbeitete  mit  der  Darstel- 
lung  von  Gleichnissen  des  NT  (Scheidung 
der  Schafe  von  den  Bocken:  Matth.  25,  31 
bis  46;  kluge  u.  torichte  Jungfrauen:  Matth. 
25, 1-13).  Bei  der  Scheidung  der  Schafe  von 
den  Bocken  erscheint  Christus  mit  dem 
Scheidegestus,  der  sich  spater  im  byz.  Ge- 
richtsbild  wiederfindet.  Ebenso  ist  das  Rich- 
terkollegium  der  Apostel  (— >  auch  Apostel- 
bilder)  bereits  ein  wichtiger  Bestandteil  des 
ikonograph.  Personals.  Anstelle  solcher 
Darstellungen  wurden  nicht  selten  auch 
Symbole  fur  das  J.  G.  gebraucht,  so  das 
Kreuz  am  Himmel  als  Hinweis  auf  die  zwei¬ 
te  Ankunft  Christi,  oft  flankiert  von  A  u.  O, 
od.  der  leere  Richterstuhl  Christi  (— >  Hetoi- 
masia),  schlieBlich  auch  Szenenbilder  mit 
anderer,  aber  durch  die  Auslegung  der  Kir- 
chenvater  auf  das  J.  G.  gedeuteter  Thema- 
tik,  vor  allern  die  Himmelfahrt  Christi  (in 
Verbindung  mit  der  Petrusapokalypse). 

2.  Demgegentiber  besitzt  das  byz.  Gerichts- 
bild  eine  komplizierte  Komposition.  Litera- 
rische  Vorlagen  fur  ihr  Schema  sind  vor  al- 
lem  die  Gerichtshomilien  Ephrem  des  Sy- 
rers  (gest.  373),  Hymnen  des  dritten  Vorfa- 
stensonntages  (—>  unter  Fastenzeiten)  u.  be- 
stimmte  Kontakien  des  Romanos  (gest.  um 
560).  Der  Aufbau  des  byz.  Gerichtsbildes 
entwickelte  sich  bald  nach  dem  Bilderstreit 
(— t  unter  Bild),  d.  h.  vom  9.  Jh.  ab,  u,  zeigt 
bereits  friih  den  Einbau  von  Bildformeln  u. 


Szenendarstellungen  in  ein  vertikales  u.  ho- 
rizontales  (an  die  Bilderwand  erinnerndes) 
Koordinatensystem,  durch  das  die  Auf- 
schliisselung  des  Inhaltes  wesentlich  erleich- 
tert  wird  (zum  folgenden  vgl.  auch  die  Sche- 
maUbersicht): 

I.  Auf  der  Vertikalen  erscheinen  Figuratio- 
nen  mit  ausgepragtem  Emblemcharakter: 
(1)  der  Alte  der  Tage  (—>  unter  Christusbil- 
der),  oft  im  Zentrum  der  Gestirne  mit  den 
Tierkreiszeichen;  -  (2)  das  um  Adam  u.  Eva 
erweiterte  kleine  Furbittenbild,  die  Deesis; 
-  (3)  die  Hetoimasia  sowie  der  von  einem 
der  beiden  letzteren  ausgehende  Feuer- 
strom  bzw.  Drachenwurm  (vgl.  Jes.  66,  24; 
Mark.  9,  44;  Offb.  12,9).  Das  Motiv  der  See- 
lenwaage  in  der  Hand  des  Erzengels  Micha¬ 
el,  das  sich  unter  der  Deesis  od.  auch  unter 
der  Hetoimasia  findet,  geht  iiber  die  grch. 
Mythologie  (psychostasia,  kerostasia  =  Ab- 
wagen  von  kleinen  Wachsfiguren)  auf  alt- 
agypt.  Vorstellungen  vom  Wagen  des  Her¬ 
zens  eines  Verstorbenen  gegen  die  Wahr- 
heit  zuriick.  Es  ist  aber  auch  der  Bibel  nicht 
unbekannt  (vgl.  Hiob  31,  6;  Dan.  5,  27).  An 
den  grch.  Gott  Hermes  in  seiner  Eigen- 
schaft  als  Seelenflihrer  (grch.  psychopom- 
pos )  erinnert  die  Gestalt  Michaels,  die  nun 
in  einem  streng  endzeitl.  (eschatolog.)  Kon- 
text  zu  verstehen  ist.  Dies  wird  deutlich, 
wenn  die  Seelenwaage  nicht  nur  in  seiner 
Hand,  sondem  auch  in  der  Hand  Christi 
dargestellt  wird  od.  auch  in  der  Hand  Got- 
tes,  die  sie  aus  der  Deesis  od.  der  Hetoi¬ 
masia  herunterhalt.  Wahrscheinlich  wird 
man  sich  mit  ihr  zugleich  die  Stimme  Gottes 
od.  seines  himml.  Herolds  vorzustellen,  ha- 
ben  (vgl.  Offb.  12,  10  [10,  4.8;  11,  12.15;  14, 
2.3  u.  ofter]. 

II.  In  der  Horizontalen  unterscheidet  sich 
die  obere  himml.  Zone  von  der  unteren  Zo¬ 
ne  mit  ihren  endzeitiich-ird.  Ereignissen. 
Dem  himml.  Jerusalem  links  entspricht  das 
Zusammenrollen  des  Firmaments  mit  den 
Gesrirnen  u.  der  Sturz  der  von  Michael  be- 
siegten  Emporerengel  (vgl.  Offb.  12,  7  f.), 
mit  denen  sich  im  MA  die  Bogomilen  (— » 
unter  Haresie)  identifizierten.  Gegen  ihre 
Leugnung  des  Kreuzestodes  Christi  sind 
vom  11.  Jh.  an  Darstellungen  gerichtet,  die 
Christus  mit  dem  Legitimationsgestus  zei- 
gen,  d.  h.  mit  Hinweis  auf  seine  Wundntale 
(vgl.  Offb.  1,  7;  — >  auch  Apokalypse).  Aus 
der  Fiille  der  anderen  Szenen  mit  einer  Rei- 
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he  von  Auf-  und  Umzilgen  Erloster  und 
Verdammter  (-»  auch  Prozession)  seien 
hier  noch  erwahnt:  (1)  Die  Darstellung  des 
Hurers  an  der  Saule  auf  der  Grenze  zwi- 
schen  dem  Paradies  u.  den  Orten  der  Ver- 
dammnis  versinnbildlicht  das  theolog.  Pro¬ 
blem  der  Strafaussetzung  (grch.  oikonomia, 
-»  Kirchenrecht)  des  Sunders,  wie  es  litera- 
risch  besonders  von  den  Apokryphen  (vor 
allem  von  dem  „Gang  der  Gottesmutter 
durch  die  Hollenqualen“)  behandelt  wird.  - 
(2)  Die  Idylle  (->  unter  Genrebild)  der 
Gottesmutter  im  Paradiesgarten  mit  dem 
guten  Schacher  aus  der  Kreuzigung  Christi 
reflektiert  auf  bestimmte  Stellen  aus  dem 
Gottesmutterhymnus  (—>  Akathist).  -  (3) 
Der  „SchoB  Abrahams'*  mit  den  Erlosten 
(Luk,  16,  19-31)  ist  seit  dem  11.  Jh.  in  der 
byz.  Ikonographie  bekannt.  -  (4)  Die  Dar- 
stellung  der  geflQgelten  Monche  nimmt  auf 
die  Bezeichnung  des  Monchtums  als  „engel- 
gleiches  Leben"  (grch.  bios  angelikos)  sowie 
auf  Visionen  eines  gewissen  Johannes  Kolo- 
bos  (Ende  des  9.  Jh.)  Bezug,  In  der  groBar- 
tigen  dramat.  Bildsymphonie  ist  die  Kontra- 
punktik  zwischen  den  paradies.  „Lustorten“ 
u.  den  Orten  der  Verdammnis  jenseits  des 
Feuerstroms  (od.  Drachenwurmes)  hervor- 
zuheben,  mit  dem  Feuersee,  in  dessen  Mitte 
der  dunkle  Schatten  Satans  mit  dem  Verra- 
ter  Judas  im  SchoB  (als  Gegenbild  zum 
„SchoB  Abrahams")  zu  sehen  ist. 

з.  Im  Bildprogramm  der  Kirchen  gehort  das 
J.  G.  in  den  Vorraum,  den  Narthex.  In  spat- 

и.  nachbyz.  Zeit  erscheint  es  vor  allem  bei 
ruman.  Kirchen  in  der  Vorhalle  (bei 
moldauischen  Kirchen  auf  AuBenfresken). 
Dabei  verschaffen  sich  soziaiethische  (unter 
den  Verdammten  sind  Schmuggler,  Steuer- 
hinterzieher,  Wucherer),  religions-  u.  kon- 
fessionsmilitante  (Mohammedaner,  Tiirken, 
Katholiken,  Protestanten  unter  den  Ver¬ 
dammten)  sowie  sittl.  Vorstellungen  z.  T.  in 
sehr  realist.  Weise  (z.  B.  in  der  Darstellung 
sexueller  Anomalitaten)  Ausdruck.  Schon 
vorher  wurden  die  wichtigsten  Vertreter  der 
Haresien  in  die  Reihen  der  Verdammten 
aufgenommen.  Das  byz.  Gerichtsbild  ent- 
stand  in  den  apokalypt.  Zeiten  der  Volker- 
stiirme  des  10.-12.  Jh.  u.  der  inneren  Bedro- 
hung  durch  die  Haresien  dieser  Epoche. 
Die  darnit  zusammenhangenden  Fragen 
konnten  mit  den  traditionellen  Schemata 
nicht  mehr  beantwortet  werden.  Dazu  wa- 
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ren  vielmehr  neue  Figurationen  u.  Szenari- 
en  notig,  wie  in  der  gleichzeitigen  Literatur 
auch.  Die  Verarbeitung  der  Motive  auf  dem 
byz.  Gerichtsbild  kann  als  „Kompilation  im 
Assoziatiwerfahren"  (Brenk)  bezeichnet 
werden.  Das  Kompositionsgeriist  wurde 
dem  Streifenschema  mit  eingelagerten  Me- 
daillons  entlehnt,  wie  es  auf  den  antiken 
Triumphbogen  (Konstantinsbogen  in  Rom), 
aber  auch  auf  Sarkophagen,  in  der  Ikonen- 
u.  Miniaturmalerei  vorlag.  Sozial  kaum  auf 
eine  Schicht  als  Adressat  fixierbar  (unter 
den  Verdammten  erscheinen  auch  Vertreter 
der  staatl,  u.  kirchl.  Hierarchie),  darf  die  all- 
gemeine  gesellschafl.  Bedeutung  des  J.  G.s 
als  Mittel  der  sozialen  Kontrolle  der  Kirche, 
d.  h.  als  Mittel  des  Kirchenrechts,  nicht 
tibersehen  werden.  Eine  gewisse,  durch  das 
Thema  bedingte  Enge  der  theolog.  Reflexi¬ 
on  (die,  wie  wir  sahen,  u.  a.  durch  das  Bild- 
motiv  des  „Hurers  an  der  Saule"  auf- 
gelockert  wird)  wurde  in  nachbyz.  Zeit,  vor 
allem  in  der  Ikonenmalerei  RuBlands  vom 
16.  Jh.  ab,  durch  Verarbeitung  mit  anderen 
Darstellungen  z.  B.  der  Hollenfahrt  Christi 
(— >  unter  Auferstehung  Christi)  iiberwun- 
den.  Im  17.  Jh.  kam  es  in  der  russ.  Kunst  zu 
gegenseitigen  Beeinflussungen  der  Bild- 
schemata  des  J.  G.s  u.  der  Apokalypse.  - 
Taf.  44;  Abb.  S.  134. 

Lit.:  B.  Brenk,  Tradition  u.  Neuerung  in  der 
chrjstl.  Kunst  lies  TTJt.,  StSdien  zurGesdr  des 
Weltgerichtsbjldes.  lWien..  1966;  R  T  Buslaev, 
Izobrazenie  StraSnogo  Suda  po  Russkim  Podlinni- 
kam,  Ders.,  Socinenija,  2.  Bd.,  S.  Peterburg  1910, 
135-155;  A.  Borst,  Die  Katharer,  Stuttgart  1953, 
171  ff.;  Y.  Christe,  La  Vision  du  Matthieu  (Matth. 
XXIV  bis  XXV).  Origines  et  Developpement 
d’une  Image  de  la  Seconde  Parusie,  Paris  1973  (- 
Bibl.  CAr  X);  E.  Dinkier,  Signum  Crucis,  Tubin¬ 
gen  1967,  125-129;  ders.,  Das  Apsismosaik  von  S. 
Apollinare  in  Classe,  Koln  u.  Opladen  1964,  Reg.: 
Parusie;  J.  Engemann,  Auf  die  Parusie  Christi _ 
hinweisende'Darsf.  der  frUhchristl.  Kunst,  jb.iiir 
AuC  19,  _1976,„139-I5g;  Eaiarev,  Reg.:  StraSnyj 
su'd;  3ers.,  Russkaja  Srednevekovaja  Zivopis, 
Moskau  1970,  Reg.:  StraSnyj  sud;  D.  Milosevic, 
Das  J.  G.,  Recklinghausen  1963;  Onasch,  Ikonen¬ 
malerei,  178-184;  Pokrovskij,  220  ff.;  ders., 
■StraSnyj  Sud  v  Pamjatnikach  Vizantijskogo  i 
Russkogo  Iskusslva,  Odessa  1887;  M.Lurker 
(Hg.),  Worterbuch  der  Symbolik,  Stuttgart  19832, 
Reg.:  Weltgericht;  V.  G.  Pucko,  Blagorazumnyj 
razbojnik  v  apokraficeskoj  literature  i  drevne- 
russkom  izobraziternom  iskusstve,  TODL  22, 
1966,  407-418;  LChl  4,  513  bis  523  (Weltgericht); 
LdK  2(1989),  711  (Gerichtsszenen);  LexMA  4, 
1327-1329. 
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Gestik,  Gestus  (lat.  gestiis,  m.),  Korperhal- 
tung  des  anriken  Redners  od.  Schauspielers, 
Gebardenspiel  im  engeren  Sinne.  Unter  G. 
versteht  man  vorzugsweise  jenen  Bereich 
der  Korpersprache,  der  die  oberen  Extre- 
mitaten  umfaBt.  Einen  Sonderfall  stellt  die 
Mimik  dar.  Die  Wissenschaft  von  der  G.  un- 
terscheidet  3  Gruppen:  den  bewuBten, 
zweckgerichteten  u.  auf  Konvention  -  in  un- 
serem  Falle  auf  religidser  Konvention  -  be- 
ruhenden  Gestus;  die  unbewuBte,  situati- 
onsbedingte,  aber  durch  Gewohnheit  u.  Sit- 
te  gepragte  Gebarde;  die  Mimik.  Die  Kor¬ 
persprache  kann  nicht  isoliert  betrachtet 
werden,  sondern  bildet  eine  Einheit  mit  den 
psychischen  u.  bewuBtseinsmaBigen  Funkti- 
onssystemen  des  Menschen.  Auf  dieser  Ein¬ 
heit  basieren  auch  die  Beziehungen 
zwischen  der  liturg.  G.  u.  den  erkenntnis- 
maBigen  (kognitiven)  wie  erlebnismaBigen 
(emotiven)  Aspekten  des  orth.  Gottesdien- 
stes.  Dieser  ubemahm  alle  3  Gruppen  aus 
dem  traditionellen  Schatz  der  antiken  u. 
spatantiken  (einschlieBIich  der  orientali- 
schen,  vor  allem  der  synagogalen)  Profan- 
u.  Sakral-G.  u.  bewahrte  sie  bis  heute,  ganz 
im  Sinne  des  liturg.  Konservativismus.  Da- 
nut  stellt  die  G.  nicht  nur  einen  wichtigen 
Bestandteil  der  ostkirchl.  Liturgie  dar,  son- 
dern  bildet  auch  einen  eigenen  Forschungs- 
gegenstand  der  Gestaltikonographie  (— » 
Ikonographie). 

I.  Der  Gestus,  (1)  Gebetshaltung  (->  auch 
Gebet):  (a)  stehend  mit  erhobenen  Armen 
(der  Orans);  (b)  stehend  mit  vor  der  Brust 
gekreuzten  Armen  od.  mit  nach  vorne  ge- 
wendeten  u.  nebeneinander  vor  der  Brust 
gehaltenen  Handen;  (c)  kniend  mit  vorge- 
streckten,  etwas  zueinandergeneigten  Han¬ 
den  (-»  auch  Gonyklisia).  In  ahnl.  Haltung 
wird  (d)  auch  die  Ftirbitte  vollzogen,  es  ist 
aber  auch,  wie  in  der  Deesis,  die  aufrechte 
Korperhaltung  tiblich.  Vor  allem  bei  Got- 
tesmutterbiidern  gibt  es  eine  Reihe  von  Va- 
rianten  dieses  Gestus  (gefaltete  Hande  sind 
in  der  byz.  Kunst  nicht  iiblich,  sie  entstam- 
men  vielmehr  dem  altfrank.  Lehnsrecht). 
(e)  Da  zur  inneren  Gebetshaltung  grund- 
satzlich  die  BuBgesinnung  gehort,  gibt  es 
Korperhaltungen,  die  zugleich  diese  Gesin- 
nung  zum  Ausdruck  bringen,  wie  vor  allem 
die  unter  Pkt.  c  erwahnten.  Zu  ihnen  gehort 
noch  das  Sich-(korperlang)-zur-Erde-Nie- 
derwerfen,  die  GroBe  Metanie  (-  >  Proskyn- 
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ese),  die  oft  als  BuBstrafe  (— >  Epitimien) 
vorgeschrieben  sind.  SchlieBlich  gehort  zur 
inneren  u.  auBeren  Gebetshaltung  auch  (f) 
die  An-Betung,  die  sich  ebenfalls  in  alien 
angefiihrten  Beispielen  mehr  od.  weniger 
deuthch  Ausdruck  verschafft.  Anbetung  u. 
Respekt  vor  einer  hi.  (aber  auch  als  Gast 
anzusehenden,  d.  h.  von  Gott  geschickten) 
Person,  vor  hi.  Gegensthnden  (wie  z.  B.  Iko- 
nen  od.  Reliquien)  od.  einem  Mitglied  der 
kirchl.  Hierarchie  werden  seitens  des  Di- 
stanziertem  durch  eine  Reihe  „protokolia- 
risch“  abgestufter  Verbeugungen  zum  Aus¬ 
druck  gebracht,  die  im  MA  bis  zu  den  unter 
Pkt.  c  u.  e  genannten  Haltungen  gesteigert 
werden  konnten.  -  (2)  Integrierender  Be¬ 
standteil  der  Mehrzahl  aller  Gesten  ist  das 
Bekreuzigen  von  Haupt  u.  Brust  (— >  unter 
Kreuz).  -  (3)  Ein  liturg.  Gestus  ist  der  Se- 
gen,  der  inhaltlich  in  der  Nahe  der  Fiirbitte 
steht.  Die  Traditionen  dieser  konventionelL 
formalisierten  Haltung  weisen  sowohl  nach 
dem  Westen  wie  in  den  Orient.  Konstitutiv 
fur  diesen  Gestus  ist  die  Verbindung  mit  ei¬ 
nem  Segenswort.  Die  wichtigsten  Segens- 
haltungen  sind:  (a)  Auflegung  der  Hand 
(lat.  impositio  manus;  vgl.  1.  Mose  48, 13-16; 
Mark.  10,  16)  u.  das  Erheben  der  Hande 
(vgl.  Luk.  24,  50-52).  Davon  zu  unterschei- 
den  sind  die  Handgesten  bei  der  Ordination 
(— »  Cheirothesie,  — >  Cheirotonie,  — >  Wei- 
he).  (b)  Aus  der  antiken  Redner-G.  (s.  auch 
Pkt.  4,  5)  stammt  das  Ausstrecken  von  Dau- 
men,  Zeige-  u.  Mittelfinger  der  rechten 
Hand  mit  Krummung  der  beiden  letzten 
Finger  (sog.  lat.  Gestus).  Ihr  steht  (c)  der 
„grch.  Gestus“  gegeniiber,  der  in  Byzanz  u. 
in  RuBland  eine  komplizierte  Geschichte 
durchlief,  die  von  seiner  Bedeutung  als 
Symbol  des  Kreuzes  (mit  Einzelheiten)  her 
verstandlich  wird.  (d)  Eine  Reihe  anderer 
Segensgesten  sind  mit  antiken  Anrede-, 
Lehr-  u.  anderen  Gesten  verwandt  u.  von 
ihnen  im  einzelnen  schwer  zu  unterschei- 
den,  so  in  den  Darstellungen  der  Begeg- 
nung  Christi  mit  den  Jungern  auf  dem  Wege 
nach  Emmaus  (-»  unter  Pfingsten,  Abs.  3). 
-  (4)  Die  Redner-  u.  Lehr-G.  ist  in  der  alt- 
kirchl.  Predigt  (^  Homilie)  angewendet 
worden  u.  noch  heute  (z.  T.  als  unbewuBte, 
aber  formalisierte  Gebarde)  mit  ausgereck- 
ter  Hand,  nicht  selten  bei  ausgestrecktem 
Zeigefinger,  tiblich.  -  (5)  Vor  allem  bei  vor- 
gestrecktem  Arm  erhalt  der  hinweisende 
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(deiktische)  Lehrgestus  den  Charakter  des 
Befehlsgestus  (z.  B.  in  der  Darstellung  der 
Auferweckung  des  Lazarus).  Ein  Herr- 
schafts-  u.  Besitzer-G.  ist  die  Art,  wie  der 
auferstandene  Christus  Adam  aus  der  llolle 
zieht  od.  Thomas  am  rechten  Arm  packt  (— > 
unter  Pfingsten,  Abs.  3).  -  (6)  Aus  dem  byz. 
Kaiserkult  stammt  der  Gestus  der  verhtill- 
ten  Hande  (z.  B.  in  der  Ikonographie  des 
Aurum  coronarhim  u.  der  Taufe  Christi) 
von  seiten  des  Distanzierten,  dem  der  Wiir- 
detrager  mit  dem  unter  Abs.  3  b  angeftihr- 
ten  Gestus  antwortet.  Religionsgeschicht- 
lich  geht  diese  G.  auf  altiran.  Vorstelhragen 
zurilck,  nach  denen  eine  subalteme  Person 
einem  Wiirdetrager,  vor  allem  dem  Kaiser, 
sich  nur  mit  verhtlllten  Handen  nahern  u. 
ebenso  nur  mit  diesen  von  ihm  etwas  emp- 
fangen  darf.  -  (7)  In  denselben  Traditions- 
bereich  gehort  auch  die  G.  der  Akklama- 
tion:  Der  Akklamierende  richtet  seinen 
Blick  auf  den  Akklamierten,  wobei  er  den 
rechten  Unterarm  anwinkelt  u.  die  nach 
vorn  gedffnete  Handflache  mit  zusammen- 
gelegten  Fingern  erhebt.  Dieser  Gestus  fin- 
det  seine  Anwendung  auf  Christus  ais  auf 
den  die  Akklamation  Beanspruchenden  vor 
allem  dort,  wo  das  daraus  abgeleitete  Di- 
stanzverhaltnis  zu  den  Aposteln  (-»  Apo- 
stelbilder)  od.  zu  den  Engeln  betont  werden 
soil.  -  (8)  Der  antike  konventionelie  Gestus 
der  alltagl.  BegruBung  wurde  zur  liturgisch 
stilisierten  Haltung,  wobei  die  erhobene  of- 
fene  Hand,  in  Griechenland  bis  heute  mit 
der  BegriiBungsformel  „chaire“,  ‘freue 
dich’,  begleitet,  nicht  seiten  auch  zum  Anre- 
de-  (manchmal  auch  Segens-)  Gestus  modi- 
fiziert  werden  kann.  Am  haufigsten  ist  diese 
Handhaltung  bei  der  Verkiindigung  der 
Gottesmutter  u.  bei  der  Begegnung  des  auf- 
erstandenen  Christus  mit  den  Frauen  (-> 
unter  Pfingsten,  Abs.  3)  zu  finden.  Aus  der 
Zahl  weiterer  Gesten  sei  noch  der  Scheide- 
gestus  erwahnt,  wie  er  in  der  Darstellung 
des  Jungsten  — >  Gerichtes  erscheint.  Er 
stammt  aus  der  Praxis  der  antiken  Recht- 
sprechung. 

II.  Die  Gebarde.  (1)  Trauer  u.  Klage  (grch. 
penthos,  threnos)  in  ihrem  starksten  Aus- 
druck  mit  emporgehaltenen  Handen  od. 
(bei  mehreren  Personen)  einer  Gebarde, 
die  starke  Verinnerlichung  anzeigt:  das  ge- 
neigte  Haupt  wird  in  die  rechte,  oft  mit  ei¬ 
nem  Gewandzipfel  bedeckte  Hand  gelegt, 
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die  von  der  linken  gestutzt  wird  (am  haufig¬ 
sten  bei  Grablegung  u.  Beweinung  Christi  u. 
Kreuzigung  Christi).  Mit  derselben  Korper- 
haltung  kann  auch  bektimmerte  Nachdenk- 
lichkeit  (grch.  phrontis)  ausgedriickt  wer¬ 
den;  -  (2)  die  Gebarde  des  GruBes  mit  er- 
hobener  u.  geoffneter  Hand,  z.  B.  beim  Er- 
zengel  auf  der  Darstellung  der  Verkundi- 
gung  der  Gottesmutter;  -  (3)  die  Haltung 
des  Erschreckens,  Erstaunens  u.  der  Ab- 
wehr,  z.  B.  bei  den  Jiingem  auf  der  Ver- 
klarung  Christi  od.  der  Maria  bei  der  eben 
erwahnten  Verkiindigung;  -  (4)  die  Gebar¬ 
de  der  Meditation  mit  zusammengelegten  u. 
an  den  Mund  gefiihrten  Fingerspitzen,  vor 
allem  von  Daumen,  Zeige-  u.  Mittelfmger 
(noch  heute  eine  unbewuBte  Haltung  bei 
gedankl.  Konzentration). 

III.  Die  Mimik  (grch.  mimikos,  ‘die  Kunst 
der  Nachahmung  [mimesis]  betreffend’). 
Unter  diesem  (sehr  vieldeutigen)  Begriff 
wird  der  mit  Gestus  u.  Gebarde  jeweils  ver- 
bundene  Gesichtsausdruck  verstanden,  der, 
obwohl  ein  Sonderbereich,  mit  jenen  erst 
die  Einheit  der  Korpcrsprache  bildet.  So- 
wohl  fiir  die  Liturgie  wie  fur  die  Kunst  der 
Ostkirche  ist  die  Mimik  kaum  erforscht  u. 
stellt  deshalb  ein  lohnendes  Forschungsge- 
biet  dar.  Da  die  Alte  Kirche  „Nachahmung“ 
ausschlieBlich  auf  die  Beziehung  des  Glau- 
bigen  zu  Christus,  vor  allem  im  Hinblick  auf 
den  Martyrer,  verstand  u.  das  antike  Thea¬ 
ter  wegen  seiner  Verhohnung  solcher  Nach¬ 
ahmung  als  „pompa  diaboli “  (lat.,  ‘Festver- 
anstaltung  des  Teufels’)  ablehnte  u.  da  sie 
auBerdem  im  Grunde  ihre  Reserviertheit 
dem  Bild  gegentiber  beibehielt,  muBte  sie 
eine  Darstellung  der  Mimik  nur  mit 
Zuriickhaltung  zulassen.  Zu  den  sehr  weni- 
gen  Beispielen  der  Ubernahme  spatantiker 
Mimik  gehort  die  Tragikermaske  Johannes 
des  Taufers.  Wie  bei  G.  u.  Gebarde  handelt 
es  sich  bei  der  Mimik  fast  ausnahmslos  um 
die  Wiedergabe  des  liturgisch  bestimmten  u. 
entsprechend  formalisierten  „erstarrten“ 
Gesichtsausdrucks  (->  auch  Reprasentati- 
onsbild).  Auf  der  anderen  Seite  darf  nicht 
iibersehen  werden,  daB,  da  Attribute  fehlen, 
das  Bildnis  des  ostkirchl.  Heiligen  auf  ein 
Ikoneuportrat  mit  einer  entsprechenden  in- 
dividuellen  Mimik  angelegt  sein  muB.  Fast 
alle  ikonograph.  Themen  schlieBen  jeweils 
einen  spezif.  Gesichtsausdruck  ein;  als 
Beispiele  sollen  hier  nur  die  Kreuzigung 


Gestime 


Christi,  die  Verklarung  Christi,  die  Verkiin- 
digung  der  Gottesmutter  od.  die  Aufer- 
weckung  des  Lazarus  genannt  werden.  Das 
intime  Verhaltnis  zwischen  Maria  u.  dem 
Christuskind  bei  den  Gottesmutterbildem 
verlangt  ebenfalls  die  Herausarbeitung  ei- 
ner  entsprechenden  Mimik,  wahrend  das 
autonome  Christusbild  u.  Gottesmutterbild 
wieder  strengere  Formalisierung  zeigen, 
nicht  zuletzt  im  Vergleich  mit  westl.  Paralle- 
len.  Die  kllnstler.  Gestaltung  der  Mimik 
hangt  von  der  angewendeten  Maltechnik 
ab.  So  zeigt  die  Enkaustik  ausdrucksstarke, 
individuelle,  wenn  auch  in  der  friihbyz. 
Kunst  wiederum  stark  formalisierte  Antlit- 
ze,  wahrend  der  Temperamalerei  diese 
Moglichkeiten  verschlossen  blieben.  Trotz- 
dem  hat  sich  auch  bei  ihr  im  Verlaufe  der 
verschiedenen  byz.  — >  Renaissancen  pha- 
senweise  eine  durchaus  kiinstler.  Gestaltung 
des  menschl.  Gesichtsausdrucks  im  sakralen 
Bereich  durchsetzen  konnen.  -  Ein  Spezial- 
gebiet  der  G.  stellen  die  Handzeichen  fiir 
den  Chor  dar,  — >  Cheironomie. 

Lit.:  W.  Artelt,  Die  Quellen  der  mittelalterl.  Dia- 
logdarst.,  Diss.  Berlin  1934;  F.  J.  J.  Buytendijk, 
AUgemeine  Theorie  der  menschl.  Haltung  u.  Be- 
wegung,  Berlin  -  Gottingen  -  Heidelberg  1956;  A. 
Dieterich,  Der  Ritus  der  verhtlllten  Hande,  Ders., 
Kleine  Schriften,  Leipzig  -  Berlin  1911,  440  bis 
448;  Eisenhofer  1,  251-282;  Felicetti  -  Liebenfels, 
Geschichte^2,  Reg.;  G,;  A,  Giraudet,  Mimique, 
Physiognomie  et  Gestes,  Paris  1895;  Handbuch, 
Reg.;  G.;  H.  W.  Haussig,  Der  EinfluB  der  helle- 
nist.  Physiognomik  auf  die  frtlhchristl.  Bildgestal- 
tung,  Atti  del  VI  Congr.  Intern,  di  Archeologia 
Cristiana,  Ravenna,  23-30  Settembre  1962,  Citth 
del  Vaticano  1965,  199-205;  F.  Heiler,  Das  Gebet, 
Munchen  -  Basel  1969  (Reprint),  98-109,  Reg.: 
G.;  H.  u.  J.  Jursch,  Hande  als  Symbol  u.  Gestalt, 
Berlin  196713;  G.  van  der  Leeuw,  Phanomenolo- 
gie  der  Religion,  Tubingen  1956,  48;  W.  Loesch- 
ke,  Der  Griff  ans  Handgelenk,  Fs.  P.  Metz,  Berlin 
1965,  46-73;  H.  Lubinska  de  Lenval,  Die  Liturgie 
der  Gebarde,  Klostemeuburg  1959;  Th.  Michels, 
Segens-G.  u.  Hoheits-G.,  Fs.  A.  Thomas,  Trier 
1967,  277-283;  G.  Neumann,  G.  u.  Gebarde  in  der 
grch.  Kunst,  Berlin  1965;  Onasch,  Ikonenmalerei, 
74-77;  K.  Weitzmann,  The  Classical  in  Byzantine 
Art  as  a  Mode  of  Individual  Expression,  Byzanti¬ 
ne  Art  an  European  Art.  Lectures,  Hg.  M.  Chatzi- 
dakis,  Athen  1966,  151-177;  R.  Winkler.  Physio- 
gnomia:  Probleme  der  Charakterinterpretation 
rbm.  Portrats,  Aufstieg  u.  Niedergang  der  rom. 
Welt,  hg.  von  H.  Temporini,  1.  Bd.,  Berlin  -  New 
York  1972,  633-659;  K.  Hallinger,  Kultgebarde  u. 
Eucharistie,  ALW  19,  1978;  Gestes  et  Paroles 
dans  les  diverses  Families  Liturgiques,  Rome 
1978;  O.  Keller,  Der  Gestus  als  neues  asthet.Zei- 
chen,  Zeichen  u.  Realitat  II,  Tubingen  1984,  505 


bis  514;  MXurker  (Hg.),  Wbrterbuch  der  Symbo- 
lik,  Stuttgart  19832,  212-213  (Gebarden);  A. 
Leroi-Gourhan,  Hand  u.  Wort,  Frankfurt  a.  M. 
1980;  LChl  2,  85-86  (Gebetshaltung);  214-216 
(HandgebSrde);  4,  145-146  (Segen);  LexMA  4, 
1154  (Gebarden  u.  Gesten);  RBK  2,  766-783. 

Gestime.  Die  antike  u.  spat  anti  ke  Beobach- 
tung  der  G.  war  der  Alten  Kirche  von  un- 
mittelbarem  Nutzen  ftir  die  Festlegung  des 
Ostertermins  u.  damit  des  bewegl.  Zyklus 
des  Kirchenjahres  sowie  fiir  die  Zeitrech- 
nung  (iberhaupt.  Dagegen  stand  die  Kirche 
in  Opposition  zu  den  mannigfachen  Formen 
des  Aberglaubens  (Astrologie)  u.  des  Kul- 
tus  der  G.,  der  in  der  Gnosis  zur  Vorstel- 
lung  von  den  menschenfeindl.  G.s-Machten 
(7  Planeten  u.  die  Achtheit,  -»  auch  unter 
Oktoechos)  fiihrte.  Auf  der  anderen  Seite 
biidete  die  alte  Anschauung  von  der  Wider- 
spiegelung  des  himml.  Makrokosmos  im  ird. 
Mikrokosmos  den  Ausgangspunkt  theolog. 
Uberlegungen  oriental.  Kirchenvater  (vor 
allem  Ephrem  des  Syrers,  gest.  373),  die  in 
Christus  den  Beherrscher  u.  Erhalter  (grch. 
kosmokrator)  des  ganzen  u.  ungeteilten 
Kosmos  sahen.  Damit  war  die  Vorausset- 
zung  geschaffen  fiir  die  Hntdamonisierung 
der  G.  u.  ihre  Indienstnahme  durch  Chri¬ 
stus.  Der  urspriinglich  situationsmilitante 
Charakter  etwa  des  Festes  der  Geburt 
Christi  als  Antwort  der  Kirche  auf  die 
Sonnenverehrung  (Heliolatrie)  des  rom. 
Kaiserkultes  erhielt  zunehmend  christolog. 
Auspragungen.  So  gab  Mark.  15,  23  Veran- 
lassung,  Sonne  u.  Mond  (bzw.  deren  Perso- 
nifikationen)  in  die  Darstellung  der  Kreuzi- 
gung  Christi  ebenso  aufzunehmen  wie  als 
Symbol  des  universalen  Heilsanspruchs 
Christi  in  die  des  Jilngsten  — >  Gerichts  zu- 
sammen  mit  dem  Tierkreis  od.  in  das  Bild- 
schema  der  Majestas  Domini  sowie  der 
Himmelfahrt  Christi.  In  der  Ikonographie 
der  Taufe  Christi  sind  Darstellungen  der  G. 
seltener.  Wie  in  der  Friihzeit  die  Alte  Kir¬ 
che  gegen  die  Gnosis,  kampfte  die  byz.  Kir¬ 
che  nicht  nur  gegen  die  Astrologie  in  ihren 
eigenen  Reihen,  sondem  auch  gegen  den 
Gestimsmythos  der  Haresie  der  Bogomilen, 
wonach  der  Fall  Satans  zusammen  mit  den 
Engeln  auch  Sonne,  Mond  u.  Sterne  in  die 
Tiefe  riU.  Am  Charkater  der  G.  als  christo- 
log.  Herrschaftszeichen  hatte  auch  die  Got¬ 
tesmutter  Anted.  Bei  der  Entstehung  des 
Festes  des  Entschlafens  der  Gottesmutter 
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Gewander,  kirchliche 


Kirchliche  und  liturgische  Gewander  der 
Ostkirche 


(von  links  nach  rechts): 

Priester:  1  Sticharion  -  2  Epitrachelion  - 
3  Giirtel  -  4  Manschetten  -  5  Phelonion  - 
6  Epigonation  (— >  unter  Hypogonation) 
Diakon:  1  Sticharion  -  2  Manschetten  - 
3  Oration 


Bischof  in  liturgischer  Gewandung:  1  Sak- 
kos  -  2  Omophorion  -  3  Brustkreuz  -  4  En- 
kolpien  (eine  davon  Panhagia  [1])  -  5  kro- 
nenformige  Mitra  (— >  unter  Bischofsinsig- 
nien)  -  6  Dikerion  -  7  Trikerion  -  8  Hypo¬ 
gonation. 

Bischof  in  kirchlicher  Gewandung:  1  Man- 
dyas  -  2  Bischofsstab  -  3  Brustkreuz  - 
4  Panhagia  [1]  -  5  Kamelauchion 


am  15.  Aug.  wirkten  altoriental.  Vorstellun- 
gen  vom  Tierkreis  (grch./lat.  zodiakus)  der 
Jungfrau  (lat.  virgo,  Aug.-Sept.)  mit,  wie 
auch  der  Jungfrauenstern  auf  dem  Marien- 
gewand  der  Gottesmutterbilder  erscheint. 
Das  Tierkreiszeichen  des  Widders  wurde 
auf  Christus  als  Lamm  Gottes  bezogen. 

Im  Gegensatz  zum  Westen  spielten  die  G. 
in  der  byz.  Kunst  keine  so  wichtige  Rolle, 
wohl  deshalb,  weil  die  Kirche  im  Osten  ei- 
nen  standigen  Kampf  gegen  die  Astrologie 
zu  fiihren  hatte,  die  den  Heilsplan  Gottes  u. 
damit  die  Willensfreiheit  des  Menschen  auf- 
hob.  Dabei  bildete  die  Zuriickweisung  einer 
Rechtfertigung  des  Gestirnsglaubens  durch 
den  Stern  von  Bethlehem  eines  der  ent- 
scheidendsten  Argumente.  Das  Auftreten 
der  G.  in  der  byz.  Malerei  gewinnt  damit  ei- 
nen  besonderen  Aspekt.  -  Taf.  45. 

Lit.:  Beck,  333  f.;  H.  Beck,  Vorsehung  u.  Vorher- 
bestimmung  in  der  theolog.  Liteiatur  der  Byzanti- 
ner,  Rom  1937, 65-87;  F.  Boll,  C.  Bezold,  W.  Gun- 
del,  Stemglaube  u.  Slemdeutung,  Leipzig  -  Berlin 
193 14;  J.  BaltruSaitis,  L’lmage  du  Monde  Celeste 
du  IXe  an  Xlle  Si6cle,  GBA  20, 1938;  137-148;  F. 
Cumont,  Astrotogues  Romains  et  Byzantins, 
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Melanges  d’Archeologie  et  d’Histoire  37,  Paris 
1918-1919,  33-54;  Ch.  Picard,  Le  Culte  de  Sol  et 
de  Lune,  Revue  Archfiologique,  Paris  1965,  201 
bis  210;  U.  Riedinger,  Die  HI.  Schrift  im  Kampf 
der  grch.  Kirche  gegen  die  Astrologie,  Innsbruck 
1956;  K.  Rudolph,  Die  Gnosis,  Leipzig  19802, 
Reg.:  Planeten,  Tierkreiszeichen;  K.  Weitzmanu, 
Greek  Mythology  in  Byzantine  Art,  Princeton 
1951,  66  f.;  M.  Lurker  (Hg.),  Worterbuch  der 
Symbolik,  Stuttgart  19833,  284-286  (Himmel);  656 
(St6rne);  LChl  2,  142-149;  4,  574-579  (Zodiakus); 
LexMA  5,22-24(Himmel). 


Gewander,  kirchliche,  Kleidungsstiicke,  die 
von  den  Mitgliedern  der  kirchl.  Hierarchic 
auBerhalb  der  Liturgie  getragen  (— r  aber 
Gewander,  liturgische)  werden.  Zu  nennen 
sind:  (1)  der  Leibrock  (grch.  chiton,  anteri- 
on,  zostikoir,  russ.  podrjasnik),  der  unter 
dem  Hals  zugebunden  u.  an  der  linken  Seite 
geschlossen  wird.  Ahnlich  wie  die  Tunica 
cincta  (lat.)  der  Antike  wird  auch  der  Chi¬ 
ton  gegiirtet.  Der  Podrjasnik  der  russ.-orth. 
Kirche  ist  beim  verheirateten  KJerus  von 
heller  Farbe,  daher  die  Bezeichnung  „beloe 
duchovenstvo “  (‘weiBe  Geisthchkeit’)  im 
Unterschied  zum  schwarzen  Leibrock  des 


Monchtums,  dem  „dernoe  durchovenstvo" 
(‘schwarze  Geistlichkeit’);  —  (2)  der  auch 
von  Monchen  getragene  Uberrock  od.  Man¬ 
tel  (grch.  rason;  russ.  rjasa).  Die  in  streng- 
ster  Askese  lebenden  Monche  tragen  das 
groBe  Schima  (grch.  mega  schema;  russ. 
bol’saja  schima),  auch  Analabos  (grch.;  russ. 
analav)  genannt,  ein  etwa  knielanges,  dem 
rom.  Scapulare  (Skapulier)  ahnelndes  Ge- 
wand  mit  einer  Kapuze  (grch.  kukullion), 
die  beide  mit  Kreuzen  u.  den  Leidenswerk- 
zeugen  Christi  bestickt  sind;  -  (3)  der  Man¬ 
tel  des  Bischofs,  der  Mandyas,  der  in 
schlichterer  Form  auch  von  Monchen  getra- 
gen  wird. 

Die  G.  werden  erganzt  durch  entsprechende 
Kopfbedeckungen,  Priester  u.  Monche  tra¬ 
gen  den  Skuphos,  in  der  grch.  Kirche  der 
Diakon  das  Kameiauchion,  iiber  das  die 
hoheren  Weihegrade  einen  Schieier,  das 
Epanokamelauchion,  legen.  Die  Ahnlich- 
keit  zwischen  den  episkopalen  u.  monast. 
G.n  u.  Kopfbedeckungen  hat  ihren  Grund 
darin,  dafl  der  Episkopat  sich  vorwiegend 
aus  dcm  JVIdnchtum  rekrutiert.  -  Die  k.n  G. 
gehofen  zu  den  Elementen  der  Gestaltiko- 
nographie  (— »  Ikonographie).  -  Abb. 

Lit.:  Archimandrit  Evlogij,  Velikii  Angel’skij  Ob- 
raz  v  Pravoslavnom  MonaSestve,  ZMP  1979,  8,  23 
bis  27;  P.  de  Meester,  De  Monachico  Statu  iuxta 
Disciplinam  Byzanlinam,  Rom  1942,  Reg.  (Index 
Analyticus):  Vestitio;  La  Prierel,  XXV  ff.;  LChl  5, 
260-265  (Asketen,  hi,).  -  S.  auch  Lit.  zu  Gewan- 
dei,  liturgische. 

Gewander,  liturgische,  Kleidungsstiicke,  die 
von  den  Mitgliedern  der  kirchl.  Hierarchic 
vorzugsweise  wahrend  der  Liturgie  getragen 
werden.  Die  l.n  G.  haben  sich  wie  die  kirchl, 
— »  Gewander,  die  der  Klerus  auBerhalb  der 
Liturgie  tragt,  aus  der  spatantiken  Festtags- 
u.  Reprasentationskleidung  vor  allem  des 
Kaiserhofes  entwickelt;  im  Laufe  der  Jh. 
nahm  auch  die  jeweilige  Mode  EinfluB. 
Hinsichtlich  ihrer  Herstellung  u.  kiinstler. 
Ausstattung  gehoren  die  l.n  G.  zu  den  sa- 
kralen  Textilien.  Zu  den  l.n  G.n  des  byz.  Ri- 
tus  gehoren:  (1)  das  alien  Weihegraden  ge- 
meinsame  -»  Sticharion  (grch.;  russ.  sti- 
char),  das  wie  in  der  An  tike  mit  einem  GUr- 
tel  (grch.  zone;  russ.  pojas;  lat.  cingulum ) 
zusammengehalten  wird;  (2)  die  fur  die  Ost- 
kirche  charakterist.  liturg.  Manschetten 
(grch.  epimanikia;  russ.  poruci,  naru- 


Gewander,  liturgische 

kavnica );  (3)  das  Epitrachelion  (grch.;  russ. 
epitrachil’)  des  Priesters,  2  aus  Seide  beste- 
hende  lange,  parallel  verbundene  Bander 
mit  Kopfdurchschlupf,  die  mit  Kreuzen  be¬ 
stickt  sind,  u.  das  Orarion  des  Diakons;  - 
(4)  das  der  rom.  Kasel  entsprechende  Phe- 
lonion  des  Priesters  u.  die  ihm  zustehende 
Form  des  Hypogonations. 

Die  l.n  G.  des  Bischofs,  das  Omophorion  u. 
der  Sakkos  sowie  die  ihm  zustehende  Form 
des  Hypogonations,  gehoren  zu  den  Bi- 
schofsinsignien.  Im  Laufe  einer  langen  litur- 
giegeschichtl.  Entwicklung  erhielten  die  l.n 
G.  den  Charakter  von  Symbolen  u.  Allego- 
rien,  deren  Sinn  nur  noch  mit  Hilfe  der 
Mystagogie  erschlossen  werden  konnte.  De¬ 
ren  schlichteste  Form  stellt  die  von  Bibelzi- 
taten  begleitete  Einkleidung  vor  der  Vor- 
messe,  der  Prothesis,  dar.  Als  hi.  Gegen- 
stande  stehen  die  l.n  G.  unter  dem  Schutz 
des  Kirchenrechts.  -  Im  Gegensatz  zum 
rom.  Ritus  kennt  der  byz.  keinen  fur  sie  all- 
gemein  verbindl.  Farbenkanon.  -  Die  l.n  G. 
gehoren  zu  den  Gegenstanden,  mit  denen 
sich  die  Gestaltikonographie  (— >  Ikonogra¬ 
phie)  beschaftigt.  -  Abb. 

Lit.:  BTaun,  Gewandung;  L.  Christian!,  Essai  sur 
les  Origines  du  Costume  EccMsiastique, 
OrChrPer  13,  1947,  69-80  (=  Miscellanea,  G.  de 
Jerphanion  1);  A.  A.  Dmitrievskij,  Bogosluiebnye 
Odeidy  SvjaSCenno-Cerkovno-Sluzitelej,  Ruko- 
vodstvo  dlja  Cel’skich  Pastyrej,  Kazati  1903,  22, 
122-131;  23,  145-156;  24,  165-174;  Eisenhofer  1, 
408-471;  R.  Engdahl,  Beitr.  zur  Kenntnis  der  byz. 
Liturgie,  Berlin  1908,  92-100, 119-129;  Goar,  grch. 
Reg.;  Handbuch  1,  100-120  u.  Reg.;  E.  Haulotte, 
Symbolique  du  Vetement  selon  la  Bible,  Paris 
1966;  Jurigmann  1,  360-377;  R.  Lesage,  G.  u. 
Gerate,'  Aschaffenburg  1959;  T.  Papas,  Studien 
zur  Gesch.  der  Meflgewander  im  byz.  Ritus,  Miin- 
chen  1965;  Raes,  228-247;  E.  Trenkle,  Liturg. 
Gerate  u.  G.  der  Ostkirche,  Miinchen  1962;  Para- 
mente  u.  Bucher  der  Christi.  Kirchen,  Mtin- 
chen/New  York/London/Paris  1982  (Glossarium 
Artis, 4);  Ch.  Walter,  Art  and  Ritual  of  the 
Byz.Church,  London  1982,  7-26;31-34;  Archim. 
Chrysostomos,  Orth.  Liturgical  Dress,  A  histori¬ 
cal  treatment,  Brookline,  Mass.,  1981;  N.  Thierry, 
Le  costume  episcopal,  ReByz  24,  1966,  308  ff.; 
A.Papa,  Bibliographia  hieratikon  kai  leiturgikon, 
Athen  1981;  A.  E.  J.  Gonzales,  Orth.  Theol.  Rev. 
17, 1972, 155  ff.;  21, 1976,  71-84;  J.  Eissengarthen, 
Die  formale  u.  kllnstler.Entwicklung  des 
liturg.Gewandes  seit  den  Anfangen,  Das  Munster, 
32,  1979,  117-125;  W.  Nyssen,  Gewand  u.  Gerat 
in  der  SstL  Liturgie,  Koln  1985;  LChl  5,  403  bis 
414  (Bischof);  6,  49-53  (Diakon);  LexMA  5,  1201 
bis  1203  (Kleidung  II).  -  S.  auch  Lit,zu  Gewan¬ 
der,  kirchl. 
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Gewnndniederlegung  der  Gottesmutter 
Gewandiiicdcrleguiig  der  Gottesmutter 

(grch.  katathesis  tes  esthetos  tu  theotoku; 
russ.  polozenie  rizy  [rizpolozenie]  bogoro- 
dicy).  1.  Nach  einer  legendaren  Tradition 
brachten  2  Patrizier,  Galbios  u.  Kandidos, 
473  das  Gewand  der  Gottesmutter  als  Reli- 
quie  aus  Jerusalem  nach  Konstantinopel.  Es 
wurde  auf  Weisung  von  Kaiser  Leon  I. 
(gest.  474)  in  der  Kirche  zu  den  Blachemen 
deponiert.  Ob  Leon  auch  das  Fest  am  2.  Juli 
eingefiihrt  hat,  ist  zweifelhaft.  Die  Blacher- 
nenkirche  lag  im  Nordosten  der  Hauptstadt 
an  einem  strategisch  wichtigen  Punkt.  Quel- 
len  melden,  daB  das  Schultertuch  (grch.  ma- 
phorion)  am  2.  Juli  620  nach  dem  Abzug 
der  Avaren  feierlich  aus  der  Hagia  Sophia 
in  die  Blachemenkirche  zuriickgebracht 
wurde,  wo  sich  auch  eines  der  beriihmtesten 
Gottesmutterbilder  u.  eine  wundertatige 
Marienquelle  befanden.  Nach  anderen  er- 
scheint  das  Fest  u.  sein  Gegenstand  friihe- 
stens  im  9.  Jh.,  zur  Zeit  des  Patriarchen 
Photios.  Dieser  verweist  in  einer  seiner  Ho- 
milien  darauf,  daB  die  Gottesmutter  mit 
ihrem  Maphorion  die  Hauptstadt  vor  den 
Ru£  bewahrt  habe,  die  daraufhin  im  Juni 
860  die  Belagerung  abbrachen.  Der  Bericht 
des  Patriarchen  gehort  sehr  wahrscheinlich 
in  die  religios-polit.  Atmosphare  von  By- 
zanz,  in  der  auch  der  groBe  Gottesmutter  - 
hymnus,  der  Akathist,  enstand. 

2.  Das  Darstellungsschema  der  G.  d.  G. 
zeigt  auf  der  einen  Seite  den  Patriarchen 
Sergios,  unter  dem  das  Schultertuch  620  in 
die  Blachemenkirche  zuriickgefiihrt  wurde, 
mit  dem  Kathedralkierus,  auf  der  anderen 
Kaiser  Leon  I.  mit  den  beiden  Patriziern.  In 
RuBland  bildeten  Fest  u.  Darstellung  des 
Pokrov,  des  Schutzmantels  der  Gottesmut¬ 
ter,  eine  starke  Konkunenz  zur  G.  d.  G.  - 
— )  auch  Giirtelniederlegung  der  Gottesmut¬ 
ter.  -  Taf.  46. 

Lit:  N.  Baynes,  The  Finding  of  the  Virgin’s  Robe, 
AIPH  9,  1949,  87-95;  ders..  The  Supernatural  De¬ 
fenders  of  Constantinople,  AB  67,  1949,  165-177; 
Ch.  Belting-Ihm,  „Sub  matris  tutela".  Untersu- 
chungen  zur  Vorgesch.  der  Schutzmantelmadon- 
na,  Heidelberg  1976,  Reg.:  Blachemenkirche, 
Mantelreliquie;  V.  Grume],  Les  Regestes  des  Ac- 
tes  du  Fatriarcat  de  Constantinople,  1.  Fasc., 
Chalcedon  1932,  Nr.  280;  ders.,  Le  „Miracle  habi¬ 
tue!"  de  Notre-Dame  des  Blachemes  a  Constanti¬ 
nople,  EO  30, 1931, 129-146;  M.  Jugie,  La  Mort  et 
l’Assomption  de  la  Sainte  Vierge,  Citth  del  Vati- 
cano  1944,  688-707;  N.  P.  Kondakov,  Ikonografija 
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Bogomateri,  1.  Bd.,  S.  Peterburg  1914,  347  f.;  Nil- 
les  1,  200-202;  Onasch,  Ikonen,  373  f.;  J.  Papado- 
poulos,  Les  Palais  et  Eglises  des  Blachemes, 
Athenes  1928. 

Glas.  G.  gehort  zu  den  altesten  Werkstoffen 
der  menschl.  Kultur.  Seine  Herstellung, 
zunachst  als  undurchsichtige  Paste,  war  be- 
reits  in  Agypten  bekannt  (Alexandrien  ex- 
portierte  G.  bis  in  spatantike  Zeit).  G.-Htit- 
ten  gab  es  auch  in  Syrien  u.  Mesopotamien. 
Wahrend  im  Westen  mit  dem  5.  Jh.  die  G.- 
Herstellung  zuriickging,  nahm  Byzanz  die 
oriental.  Werkstatttraditionen  wieder  auf  u. 
entwickelte  sie  weiter.  Schon  die  Alte  Kir¬ 
che  verwendete  das  G.  fur  sakrale  Zwecke 
(z.  B.  Ampullen,  Kelche,  Patenen,  Lampen, 
SalbgefaBe,  Medaillons,  Goldglaser).  Um 
1100  erschienen  in  Konstantinopel  (Panto- 
krator-  u.  Chorakirche)  die  ersten  G.-Fen- 
ster,  von  denen  aber  nur  Fragmente  erhal- 
ten  sind.  Eine  besondere  Verwendung  fand 
das  G.  bei  Hinterglasikonen. 

Von  den  Beispielen  kunstvoller  G.-Gefa6e 
seien  hier  nur  genannt:  eine  Patene  auf  der 
Krim  aus  dem  6.  Jh.,  wahrscheinlich  aus  Sy¬ 
rien;  zahlreiche  G.-GefaBe  u.  -Schalen  in 
der  Schatzkammer  von  S.  Marco  in  Venedig 
aus  dem  10.  Jh.;  ein  G.-GefaB  im  Dom- 
schatz  zu  Halberstadt. 

Lit:  A.  V.  Bank,  Vizantijskoe  Iskusstvo  v  Sobra- 
nijacj  Sovetskogo  Sojuza,  Leningrad  -  Moskau 
1965,  281  1;  V.  H.  Elbern,  Ein  christl.  KultgefaB 
aus  G.  in  der  Dumbarton  Oaks  Collection.  Ib.  der 
Berliner  Museen,  Berlin  1962, 18-41;  J.  Flemming, 
Byz.  Schatzkunst,  Berlin  1979;  Journal  of  Glass 
Studies  1  ff.,  Coming  (N.  Y.)  1959  ff.;  J.  Philippe, 
La  Verrerie  des  Pays  Byzantins,  Corsi  1966,  391 
bis  412;  ders,,  Initiation  a  l’Histoire  du  verre,  Lie¬ 
ge  1964;  H.  Wentzel,  Das  Medaillon  mit  dem  HI. 
Theodor  u.  die  venzian.  G.-Pasten  im  byz.  Stil,  Fs. 
ftlr  Erich  Mexer,  Hamburg  1957,  50-67;  Ju.  L. 
Scapova,  Chudozestvennoe  Steklo  Drevnej  Rusi, 
Drevnerusskoe  Iskusstvo.  Chudoiestvennaja  kul’- 
tura  domongol’skoj  Rusi,  Moskau  1972,  349  bis 
357;  LdK  2  (1989),  755-758;  760-764  (G.malerei); 
LexMA  4,  1477-1481  (G.,-hersteUuug);  1484-1489 
(G.malerei);  RBK  2, 800-839. 

Glaubensbekenntnis  (grch.  homologia,  i., 
symbolon,  n.;  russ.  simvol  very;  lat.  symbo- 
lum,  n.),  Formel  durch  die  eine  religiose 
Ixhre  festgelegt  wird  u.  mit  der  sich  eine 
Glaubensgemeinschaft  identifiziert.  Abwei- 
chungen  von  dieser  Formel  werden  als 
Haresie  bezeichnet. 

1.  Unter  alien  Hochreligionen  hat  das  Chri- 


stentum  die  Ausbildung  von  G.sen  qualita- 
tiv  u.  quantitativ  zum  Hohepunkt  gefQhrt. 
In  der  Alten  Kirche  lag  die  Formulierung 
von  G.sen  in  der  Verantwortung  des  Bi- 
schofs.  Sie  wurden  wohl  zuerst  bei  der 
Spendung  der  Taufe  gebraucht.  Solche  G.se 
finden  sich  bereits  in  den  Schriften  Justins 
(gest.  um  165),  Irenaus’  (gest.  urn  202),  Ter- 
tullians  (gest.  nach  220)  u.  Cyprians  (gest. 
258).  In  den  Martyrerakten  der  Verfol- 
gungszeit  sind  ebenfalls  Homologiai  aufge- 
zeichnet.  Erst  im  6.  Jh.  hat  das  G.  in  die  Li- 
turgie  Eingang  gefunden,  wahrscheinlich 
zuerst  in  Syrien.  Der  um  500  lebende  Ver- 
fasser  der  pseudoareopagit.  Schriften  (-» 
Mystagogie),  der  sich  auf  syr.  Liturgiege- 
brauch  beruft,  kennt  eine  Katholike  homo- 
logia  (grch.,  ‘allgemeines  G.’),  deren  Text 
aber  nicht  mitgeteilt  wird.  Der  Patriarch  Ti- 
motheos  von  Konstantinopel  (gest.  518) 
ordnete  an,  das  G.  der  1.  Okumen.  Synode 
von  325,  das  Nicaenum,  wahrend  der  Syna- 
xis,  d.  h.  wahrend  der  Liturgie  der  Katechu- 
menen  (->  unter  Liturgie  der  Glaubigen), 
taglich  zu  singen;  vorher  geschah  dies  nur 
am  Karfreitag  bei  der  Unterweisung  der 
Katechumenen  vor  dem  Empfang  der  Taufe 
zu  Ostern.  Die  2.  Okumen.  Synode  von  381 
hat  keinen  Symboltext  hinterlassen.  Das  mit 
ihr  verbundene  sog.  Nicaeno-Constantino- 
politanum  findet  sich  erst  in  den  Akten  der 
4.  Okumen.  Synode  von  Chalcedon  von  451 
u.  stellt  die  Arbeit  des  aus  Palastina  stam- 
menden  Epiphanius  von  Salamis  (gest.  403) 
dar.  Es  setzt  das  Nicaenum  von  325  voraus 
u.  zeigt  nahe  Verwandtschaft  zu  dem  G.  des 
Kyrill  von  Jerusalem  (gest.  387).  Das  Nicae- 
no-Constantinopolitanum  bringt  an  neuen 
theolog.  Aussagen  vor  allem,  daB  der  hi. 
Geist,  der  „lebenschaffende  Herr“,  vom  Va- 
ter  ausgeht  u.  gelobt  wird.  Vieles  spricht 
dafiir,  daB  die  Lehre  vom  hi.  Geist  (Pneu- 
matoiogie),  wie  sie  hier  vorgetragen  wird, 
bereits  in  den  theolog.  Bemiihungen  zum 
Konzil  von  381  eine  wichtige  Rolle  spielte 
(— »  auch  Basiliusliturgie). 

Das  Nicaeno-Constantinopohtanum  wurde 
von  Kaiser  Justin  II.  (gest.  578)  offiziell  in 
die  Liturgie  eingefiihrt.  Vielleicht  wurde  es 
zunachst  am  Beginn  der  Liturgie  der  Glau¬ 
bigen  gesprochen  u.  unter  Arkandisziplin 
gestellt  (woran  noch  heute  die  Exklamation 
„die  Turen,  die  Tiiren“  erinnert),  ehe  es  sei¬ 
ne  Stellung  hinter  dem  FriedenskuB  erhielt. 


Glaubensbekeiuitnis 

Das  G.,  in  der  Alten  Kirche  von  einem  Lai- 
en  gesprochen,  wird  heute  im  allgemeinen 
von  der  ganzen  Gemeinde  gesprochen  Oder 
gesungen.  In  der  russ.-orth.  Kirche  wird  es 
„vom  ganzen  Volk“  ( vsenarodno )  gesungen; 
in  der  grch.  spricht  es  ein  einzelner. 
Wahrend  das  Nicaeno-Constantinopolita- 
num  auch  von  den  Kirchen  des  Westens  an- 
erkannt  wurde,  haben  die  Ostkirchen  das 
Apostol.  G.  des  Westens  (lat.  symbolum 
apostolorum,  390  zum  erstenmal  gebraucht) 
nicht  ubernommen.  Dieses  Symbolum  geht 
auf  das  G.  in  der  Kirchenordnung  Hippolyts 
von  Rom  (— »  unter  Kirchenrecht)  zuriick, 
das  wahrscheinlich  auf  Glaubensregeln  (lat. 
regulae  fidei)  des  2.  Jh.  fuBt.  Diese  waren 
bei  der  Spendung  der  Taufe  iiblich  u.  haben 
ihren  trinitar.  Aufbau  aus  den  Formeln  des 
NT  (z.  B.  Rom.  1,  3;  1.  Kor.  15,  3  ff.;  2.  Kor. 
14,  14)  entfaltet.  Das  Apostolicum  unter- 
scheidet  sich  vom  ostl.  G.  durch  die 
Schlichtheit  der  Aussagen  u.  die  Ubersicht- 
licbkeit  der  trinitar.  Struktur.  Durch  seine 
Orientierung  an  den  Fakten  der  Heilsge- 
schichte  hat  es  wahrscheinlich  ein  Wuchem 
der  seinsspekulativen  Arisatze,  die  im  Nica- 
eno-Constantinopolitanum  erkennbar  sind, 
verhindert. 

2.  In  der  Kunst  erscheinen  Darstellungen 
des  G.ses  relativ  spat  (in  RuBland  im  16. 
Jh.);  sie  entwickeln  sich  vor  allem  in  der 
Ikonenmalerei  zu  komplizierten  didakt. 
Kompositionen.  Dabei  werden  oft  die  ein- 
zelnen  Sinnabschnitte  des  G.ses  -  wie  bei 
der  Wiedergabe  des  Vaterunsers  -  in  meh- 
reren  Bildstreifen  vorgetragen;  der  Text  ist 
an  den  Rand  geschrieben.  Auch  in  der  Mo- 
numentalmalerei  wurde  die  Darstellung  des 
Nicaeno-Constantinopohtanums  beliebt  (z. 
B.  in  der  Erzengel-Kathedrale  im  Moskauer 
Kreml). 

Text:  s.  Anhang  Nr.  12. 

Lit.:  F.  I.  Buslaev,  SoCinenija,  2.  Bd.,  S.  Peterburg 
1910,  288-296;  G.  Diener,  Das  Credo  der  Urkir- 
che,  dargest.  in  Bildem  der  altchristl.  Zeit,  Berlin 
1957;  Dix,  485  ft.;  Hanssens,  Nr.  1124-1142;  Jung- 
mann  1,  591-606;  F.  Kattenbusch,  Das  Apostol. 
Symbol,  2  Bde.,  Leipzig  1894-1900;  R.  Ligtenberg, 
Het  Symbolum  Apostolicum  in  de  Iconographie 
der  Middeleeuwen,  Het  Gildeboek  12,  1929;  J. 
Myslivec,  Liturgicke  Hymny  jako  NdmSty 
Russkih  Ikon,  BZS  3, 1931,  473487;  A.  M.  Rit¬ 
ter,  Das  Konzil  von  Konstantinopel  u.  sein  Sym¬ 
bol,  Gottingen  1965;  W.  Trillhas,  Das  Apostol.  G., 
Witten  1953;  Archiepiskop  Vasilij  (KrivoSein), 
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Gleb 


SimvoliJeskie  Teksty  v  Pravoslavnoj  Cerkvi,  BoTr 
4, 1968,  5-36;  ders.,  Les  Textes  Symboliques  dans 
l'Eglise  Orthodoxe,  Messager  48,  1964,  197-217; 
49,  1965,  10-23;  50,  1965,  71-82;  LChl  1,  461-464 
(Credo). 

Gleb  -»  unter  Heiligenverehrung,  ->  auch 
Heiligenbilder 

Glocke  (grch.  kodon,  m.  u.  f.;  russ.  kolokol, 
m.;  lat.  campana,  f.,  nola,  f.,  clocca,  f.,  si- 
gnu  m,  n.)  ein  Klanggerat,  bei  dem  durch  die 
Wahl  des  Materials  (Bronze)  u.  durch  das 
Herstellungsverfahren  (GuB,  friiher  ge- 
schmiedet  od.  genietet)  eine  groBe  Schall- 
weite  erreicht  wird,  Es  ist  deshalb  als  Si¬ 
gnal-  u.  Musikinstrument  (Schlagton  u.  in 
Teiltone  zerfallender  Summton)  im  Freien 
auBerordentlich  gut  geeignet.  In  China  wur- 
de  die  G.  schon  im  1.  Jt.  v.  Chr.  filr  kult.  u. 
nichtkult.  Zwecke  gebraucht.  Asien  gilt  als 
die  Heimat  der  altesten  G.n-GuBtechniken. 
Die  christl.  Kloster  des  Orients  ilbernahmen 
im  5./6.  Jh.  die  G.  als  Signalinstrument  fiir 
ihre  Stundengebete  u.  -gottesdienste.  Bald 
danach  wurde  sie  auch  im  Westen  tiblich. 
Benedikt  von  Nursia  (gest.  um  547)  u.  Gre¬ 
gor  von  Tours  (gest.  594)  kannten  sie  be- 
reits.  In  der  Gotik  (13./14.  Jh.)  setzte  die 
Bliite  der  G.n-GieBerei  ein,  Neben  dem 
kirchl.  Gebrauch  stand  das  Klanggerat  im 
Dienste  der  Gesellschaft  (der  Gilden)  u.  der 
Stadte.  In  Byzanz  setzte  sich  die  G.  nicht 
durch,  wahrscheinlich,  weil  sie  wie  die  Orgel 
im  Profanbereich  (Zirkusparteien)  verbrei- 
tet  u.  weil  jede  instrumentalbegleitung  des 
Chores  verboten  war.  Nur  als  Ausnahme 
kann  die  Nachricht  gelten,  daB  im  Jahre  865 
12  G.n  aus  Venedig  fiir  die  Hagia  Sophia  in 
Konstantinopel  importiert  warden.  In  den 
Klostern  blieb  auch  nach  der  allmahl.  Ein- 
fiihrung  von  G.n  seit  dem  11./12.  Jh.  das  — » 
Semantron,  ein  guBeiserner  Stab,  das  ei- 
gentl.  Signalgerat.  Zu  einer  Entwicklung 
des  G.n-Gusses  kam  es  in  nachbyz.  Zeit  we- 
gen  des  G.n-Verbotes  durch  den  Islam  nicht 
mehr.  In  RuBland,  das  von  diesem  Verbot 
nicht  betroffen  wurde,  kennt  man  G.n  seit 
dem  11.  Jh.  Zusammen  mit  der  groBartigen 
Entfaltung  des  G.n-Gusses  entwickelte  sich 
ein  asthetisch-musikal.  System  des  kult.  G,n 
Gelautes,  das  in  anderen  Konfessionen  un- 
bekannt  blieb.  Gleichzeitig  baute  man 
machtige  u.  hochragende  G.n-Ttirme  (russ. 

142 


kolokol’nja,  z.  B.  „Ivan  der  GroBe"  im  Mos- 
kauer  Kreml  [Taf.  47],  groBer  u.  kleiner 
G.n-Turm  im  Dreieinigkeits-Sergius-Klo- 
ster),  in  denen  eine  groBe  Anzahl  von  G.n 
zu  einem  Gelaute  vereinigt  werden  konnten 
(z.  B.  im  „Ivan  dem  GroBen").  Davon  zu 
unterscheiden  ist  die  G.n-Wand  (russ.  zvon- 
nica;  vgl.  Taf.  48).  Die  GroBe  der  G.n  reich- 
te  von  kleinen  G.n  u.  Glockchen  (russ. 
zvonok,  zvonec )  iiber  MittelgroBen  bis  zu 
den  GroB-G.n  (russ.  kolokol ),  die  alle  (auch 
die  kleinsten)  mit  dem  Kloppel  angeschla- 
gen  werden  miissen.  Mit  Hilfe  eines  solchen 
Gelautes  war  es  moglich,  durch  Anschlagen 
der  einzelnen  G.n  wie  mehrerer  G.n  zusam¬ 
men  (Teilgelaut)  grofiartige  Harmonie-Ef- 
fekte  zu  erzeugen  u.  die  Glaubigen  tiber  die 
Art  des  Festtages  innerhalb  des  Kirchenjah- 
res,  den  jeweiligen  Abschnitt  der  Liturgie, 
die  Art  der  Amtshandlung  (Begrabnis,  Ehe- 
schheflung,  Spendung  eines  Sakramentes)  u. 

а.  genau  zu  unterrichten.  Wie  in  Westeuro- 
pa  wurde  auch  in  RuBland  die  G.  in  Aus- 
nahmefallen  als  Alarm-G.  verwendet,  wobei 
es  hinsichtlich  der  Harmonie  des  Gelautes 
u.  der  Veranlassung  feste  Regeln  gab.  Auch 
fiir  andere  sakulare  Zwecke,  z.  B.  die  Ein- 
berufung  von  Einwohnerversammlungen 
(mss.  vece),  bediente  man  sich  der  G.n.  - 
Als  „hl.  Sachen"  (grch.  pragmata  hiera)  ste- 
hen  die  G.n  unter  dem  Schutz  des  Kirchen- 
rechts. 

Lit.:  J.  v.  Gardner,  G.n  als  Iiturgisch-musikal.  In¬ 
strument  in  der  russ.  Kirctie,  OstKSt  7,  1958,  173 
bis  183;  E.  W.  van  Heuven,  Acoustical  Measure¬ 
ments  on  Church-Bells  and  Carillons,  Den  Haag 
1949;  H.  Jursch,  Die  G.  in  der  bildenden  Kunst, 
Wiss.  Zs.  der  Friedrich-Schiller-Universitat  Jena 

б,  1956/57,  575-597;  M.  F.  Murjanov,  Zvonjat  Ko- 
lokoly  Vecnyja  v  Velikom  Novgorode,  Slavjans- 
kie  Strany  i  Russkaja  Literatura,  Leningrad  1973, 
238-245;  N.  OlovjaniJnikov,  Istorija  Kolokolov  i 
Kolokololitejnoe  Iskusstvo,  Moskau  1912z;  S. 
Rybakov,  Cerkovnyj  Zvon  v  Rossii,  S.  Peterburg 
1896;  F.  Schilling,  Das  russ.  G.n-Gelaut,  Musik  u. 
Kirche  31,  Kassel  1961,  107-115;  E.  V.  Williams, 
The  Bells  of  Russia.  History  and  Technology, 
Princeton,  N.  J.,  1985;  Kolokola:  Istorija  i  Sovre- 
mennost’,  Moskau  1985;  LexMA  4,  1497-1501; 
1502-1503  (G.nspiel);  MGG  5, 267-291. 

Gloria  in  excelsis  — >  unter  Doxologie 

Gloria  pafri  — >  unter  Doxologie 

Gloriole  — >  unter  Aureole 


Gnosis 


Glykophilnsa  — >  unter  Gottesmutterbilder 

Gnosis  (grch.,  f.,  ‘Erkenntnis’,  ‘geheimes 
Wissen’),  spatantik-oriental.  religiose  Welt¬ 
anschauung,  von  Juden-  u.  Christentum  be- 
einfluBt  u.  ihrerseits  von  groBem  EinfluB 
auf  diese.  Die  G.  stellt  keine  einheitl.  Er- 
scheinung  dar,  sondern  ist  (auch  in  gesell- 
schaftl.  Hinsicht)  in  z.  T.  sehr  unterschiedl. 
Gruppen  aufgeteilt.  Diesen  ist  aber  ein  ge- 
dankl.  Grundsystem  gemeinsam,  das  sich  so 
skizzieren  laBt:  (1)  Mensch  u.  Kosmos,  der 
dunklen  Materie  verhaftet,  sind  von  der 
Uberwelt  des  Lichts  durch  Ewigkeiten 
(grch.  aiones)  u.  feindl.  Gestirne  (7  Planeten 
u.  die  Achtheit,  auch  Oktoechos)  ge- 
trennt  u.  dem  unentrinnbaren  Verderben 
uberlassen  (iranisch  beeinfluBter  weltan- 
schaul.  Dualismus  u.  Pessimismus).  -  (2) 
Ein  Entrinnen  aus  dem  Verhangnis  u.  der 
Angst  (grch.  ananke)  gibt  es  fur  den  Men- 
schen  nur  durch  die  esoterisch  (als  Geheim- 
wissen)  verstandene  G.  -  (3)  Durch  Verge- 
genwartigung  des  Mythos  von  dem  mit  ei- 
nem  Scheinleib  ausgestatteten  u.  deshalb 
leidenslosen  Erloser  (sog.  Doketismus)  im 
Kultus  erhalt  der  Gnostiker  Erkenntnis 
vom  Ab-  u.  Aufstieg  dieses  Erlbsers.  -  (4) 
Durch  die  in  der  G.  erhaltene  esoter.  Erlo- 
sungsparole  vermag  der  Gnostiker  nach  sei- 
nem  Tode  die  Planetengeister,  die  die 
Uberwelt  abschirmen,  ebenso  zu  tauschen 
bzw.  zu  iiberwinden,  wie  es  dem  Erloser 
durch  seinen  Scheinleib  moglich  war.  -  (5) 
Die  Gottheit  wird  in  den  meisten  Systemen 
als  absolut  unerkennbar  (perfekter  Agnosti- 
zismus)  im  Abgrund  (grch.  abyssos)  der 
Aionen  vorgestelit,  deren  Vielzahl  die  ein- 
zelnen,  in  absoluter  Jenseitigkeit  verharren- 
den  Welten  des  Lichtes  abschirmend  um- 
gibt.  -  (6)  Innerhalb  dieser  unbedingt  unbe- 
weglichen  (akinetischen)  Uberwelt  ist  Be- 
wegung  nur  in  Form  hochster  Abstraktio- 
nen  vorstellbar.  Auf  diese  Weise  geschieht 
der  „Aufstand“  des  Aions  der  oberen  So¬ 
phia  (—>  auch  Weisheit  Gottes)  gegen  den 
im  Abgrund  ruhenden  Ubergott.  Auf  diese 
Erkenntnis-“Bewegung“  reagiert  erst  die 
(ebenfalls  noch  in  der  Uberwelt  existieren- 
de)  niedere  Sophia,  indem  sie  die  schatten- 
hafte,  lichtlose  Substanz  als  Keim  des  Kos¬ 
mos  aus  sich  emaniert. 

Ohne  die  politisch-soziale  Katas trophensi- 
tuation  der  Spatantike  kaum  verstandlich, 


ilbte  die  G.  eine  faszinierende  Wirkung  auf 
alle  Schichten  u.  Religionen  aus.  Wichtig- 
ster  Wesenszug  ist  die  dualistisch  begriinde- 
te  negative  Verdeutung  (Hermeneutisie- 
rung)  der  Welt  u.  alles  Gegenstandlichen. 
Fur  die  Alte  Kirche  bedeutete  die  Ausein- 
andersetzung  mit  der  G.  eine  geistige  Exi- 
stenzfrage.  Auf  theolog.  Ebene  setzte  sie 
dem  kosm.  Dualismus  der  G.  die  Lehre  von 
der  Einheit  der  Welt,  des  sinnl.  u.  unsinnl. 
Kosmos  entgegen,  der  doketischen  „Chri- 
stologie'1  die  Menschwerdung,  das  echte 
korperl.  Leiden  sowie  die  Auferstehung 
Christi,  durch  die  die  Schopfungswirklich- 
keit  der  Welt  anerkannt  wird.  Dieses  anli- 
gnost.  Gedankensystem  wurde  gleichzeitig 
abgesichert  durch  disziplinare  MaBnahmen, 
wie  durch  die  konsequente  Entwicklung  des 
Bischofsamtes,  die  Abschirmung  der  Eu- 
charistie  bzw.  der  Liturgie  u.  der  Sakramen- 
te  durch  Arkandisziplin,  durch  die  Festi- 
gung  u.  den  Schutz  der  kirchl.  Sozietat  mit 
Hilfe  des  Kirchenrechts,  aber  auch  durch 
die  Einfiihrung  von  „Ideenfesten“,  vor  al- 
lem  von  Epiphanie  u.  a.  Die  G.  hat  eine 
Reihe  von  Vorstellungen  gepflegt,  mit  de- 
nen  sich  die  Kirche  auseinandersetzen  muB- 
te.  Dazu  gehort  die  mit  der  Verdeutung 
(Hermeneutisierung)  der  gegenstandl.  Welt 
korrespondierende  peinlich  genaue  („anan- 
kastische")  Kultisierung  u.  Ritualisierung 
des  Lebens,  die  in  der  Technik  der  erlebnis- 
maBigen  Vergegenwartigung  eines  ge- 
schichtslosen  Mythos  (— >  dagegen  Anamne- 
se)  ihren  Hohepunkt  erfahrt.  Mit  ihren  Mu- 
siktheorien  u.  mit  ihren  tiefsinnigen  Dich- 
tungen  hat  die  G.  die  GroBkirche  zu  eige- 
nen  Schopfungen  auf  diesen  Gebieten  her- 
ausgefordert.  Der  konsequente  Dualismus 
der  G.  mit  seiner  Ablehnung  der  Mensch¬ 
werdung  Christi  erfuhr  im  Manichaismus  u. 
seinen  Nachfolgern  in  den  Ketzereien  des 
MA  (— >  unter  Haresie)  eine  Neubelebung, 
die  in  mehreren  Wellen  vor  sich  ging  u.  der 
die  Ostkirche  mit  den  Mitteln  der  Lehrin- 
formation,  vor  allem  mit  den  Christus-  und 
Gottesmutterbildern,  begegnete. 

Lit.:  U.  Blanche  (Hg.),  The  Origins  of  Gnosticism, 
Leiden  1976;  W.  Foerster,  E.  Haenchen,  M.  Krau¬ 
se,  Die  G,  I;  Zeugnisse  der  Kircheuvater,  Zurich 
1969;  Gnosis,  Fs.  fiir  Hans  Jonas,  Gottingen  - 
Zurich  1978;  H.  Jonas,  G.  u.  spatantiker  Geist,  2 
Bde.,  Gottingen  1954;  E.  Peterson,  Friihkirche, 
Judentum  u.  G.,  Rom,  Freiburg,  Wien  1959;  K, 
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Rudolph,  Die  G.,  Leipzig  19802;  H.-M.  Schenke, 
Der  Gott  „Mensch“  in  der  G.,  Beilin  1962;  H.  J. 
Schoeps,  Urgemeinde,  Judenchristentum,  G.,  Tu¬ 
bingen  1956;  Wellesz,  64  ft.,  68  f„  76  ff„  97;  Wer¬ 
ner,  222  ff;  E.  Rose,  Die  manichaische  Christolo- 
gie,  Wiesbaden  1979;  LexMA  4,  1525-1526.  -  S. 
auch  Lit.  zu  Haresie. 


Goldener  Kanon  — >  Kanon,  Goldener 

Gonyklisia  (grch.,  f.;  russ.  kolenopreklone- 
nie,  n.;  lat.  genuflexio,  f.),  in  der  Ostkirche 
ein  langes,  aus  3  Abschnitten  bestehendes, 
auf  den  Knien  zu  haltendes  Gebet  (— »  auch 
Gestik,  — »  Proskynese)  wahrend  des 
Abendgottesdienstes  am  Pfingstsonntag. 
Die  3  Gebetsgruppen  werden  nach  dem 
Schema  1,  1  a;  2,  2  a;  3,  3  a,  3  b  gesteigert, 
wobei  ilir  Inhalt  sich  nach  den  beiden  Fest- 
themen,  AusgieBuhg  des  hi.  Geistes  u.  Drei- 
einigkeit,  richtet.  Die  G.  schlieBt  die  osterl. 
Freudenzeit  ab  u.  leitet  zugleich  eine  nach- 
pfmgstl.  Fastenzeit  ein.  Mit  ihrem  ausge- 
pragten  BuBcharakter  geht  die  G.  auf  den 
Kirchenvater  Basilius  (gest.  379)  zurtick. 
Man  wird  in  ihr  auch  einige  Restelemente 
der  Stationsgottesdienste  an  den  hi.  Statten 
Jerusalems  am  Pfingsttag  u.  ihrer  Prozessio- 
nen  sehen  diirfen. 

Lit.:  Baumstark,  142;  Beck,  258-259;  Goar,  597;  La 
Prihre2'2,  382-395;  Nffles  2,  383  f.,  405  f.;  A. 
Rucker,  Die  feierl.  Kniebeugungszeremonie  an 
Pfingsten  in  den  oriental.  Riten,  HI.  Uberliefe- 
rung.  Fs.  Ildefons  Herwegen,  Munster  (Westf.) 
1938, 193-211. 


Gottesgebarerin  — >  unter  Gottesmutter 

Gottesmutter  (grch.  meter  theu,  theometer; 
russ.  bogomatef;  lat.  mater  dei),  vorzugswei- 
se  in  der  Ostkirche  gebrauchter  Hoheitstitel 
Marias,  der  Mutter  Jesu.  Diese  Bezeich- 
nung  ist  umfassender  als  der  auf  der  3.  Oku- 
men.  Synode  (431)  formulierte  Titel  einer 
Gottesgebarerin  (grch.  theotokos;  russ.  bo- 
gorodica;  lat.  deigenetrix,  deipara),  der  in 
den  kontroverschristolog.  Auseinanderset- 
zungen  mit  dem  von  Nestorius  verwendeten 
Titel  „Christusgebarerin“  (grch.  christoto- 
kos)  erarbeitet  wurde.  Bereits  in  den  Apo- 
kryphen  des  2./3.  Jh.  erscheint  Maria  als 
„Immerjungfrau“,  wahrend  die  Vorstellung 
von  Maria  als  Gottesgebarerin  wahrschein- 
lich  in  Alexandrien  beheimatet  ist.  Wohl 
schon  Origenes  (gest.  253/254)  bekannt, 
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wurde  sie  in  ihrer  Bedeutung  fur  die  Sote- 
riologie,  die  Erlosungslehre,  u.  fiir  die  Chri- 
stologie  von  den  groBen  Kappadoziem  Ba¬ 
silius  (gest.  379),  Gregor  von  Nyssa  (gest. 
394)  u.  Gregor  von  Nazianz  (gest.  390)  er- 
kannt  u.  in  die  theolog.  Arbeit  eingefuhrt. 
Einer  Verselbstandigung  der  Mariologie, 
der  Lehre  von  der  G.,  gegeniiber  der  Sote- 
riologie  stand  die  Ostkirche  stets  mit 

Zuriickhaltung  gegeniiber. - >  auch  Got- 

tesmutterbilder,  — >  Gottesmutterfeste. 

Lit:  A.  Cameron,  The  Theotokos  in  sixth-century 
Constantinople,  JThS  29, 1978,  79-108;  C.  Cechel- 

11,  Mater  Christi,  Bd.  1-4,  Roma  1946-1954;  Heiler, 
124-128,  486  f.  u.  Reg.:  G.,  Theotokos;  Heyer,  190 
bis  194;  Lexikon  der  Marienkunde,  Bd.  1  ff.,  Re¬ 
gensburg  1957  ff.;  Mariology,  1.  Bd.,  hg.  von  I.  B. 
Carol,  Milwaukee  1955;  I.  Ortiz  de  Urbina,  Die 
Marienkunde  in  der  Patristik,  OrChrPer  6,  1940, 
40-82;  K.  Rahner,  Le  Principe  Fondamental  de  la 
Theologie  Mariale,  RSR  42,  1954,  481-522;  Th. 
Strothmann,  Queiques  Aper^us  Historiques  sur  le 
Culte  Marial  en  Russie,  Irdmkon  32, 1959, 178  bis 
202;  L.  Heiser,  Maria  in  der  Christus-Verkilndi- 
gung  des  orth.Kirchenjahres,  Trier  1981;  D.  Dmi- 
trijeviS'.Die  Entwicklung  der  liturg.Verehrung  der 
Mutter  Gottes  nach  dem  Ephesinum  bis  zum 

12. Jh.,Acta  Congr.MarioIog-Mariani  intern.,  Ro¬ 
ma  1972,  81-120;  J.  Ledit,  Marie  dans  la  Liturgie 
byz.,  Paris  1976;  Maria  in  der  Lehre  der  Kirche, 
Paderborn  1979. 

Gottesmutterbilder.  Gegenstand  einer 
Ubersicht  der  G.  sind  nicht  die  Darstellun- 
gen  der  Gottesmutterfeste,  sondern  ist  das 
autonome,  sich  durch  streng  formalisierte 
Gestik  u.  Mimik  auszeichnende  Gottesmut- 
terbild.  Die  G.  haben  ihren  Ursprung  sehr 
wahrscheinlich  im  Orient  u.  kamen  mit 
ihrem  Urtyp,  der  Gottesmutter  mit  dem 
Kinde  auf  dem  Schofl,  zusammen  mit  dem 
Fest  der  Epiphanie  nach  dem  Westen.  Da- 
mit  war  zugleich  das  zentrale  Thema  aller 
spateren  G.,  die  Menschwerdung  (Inkarna- 
tion)  Christi,  vorgegeben.  Nach  dem  Orient 
weisen  auch  Kopf-  u.  Schultertuch  (grch. 
maphorion)  der  Gottesmutter  u.  der  Stern 
darauf  (->  auch  Entschlafen  der  Gottesmut¬ 
ter).  Die  bekanntesten  Typen  der  G.  ent- 
standen  in  Byzanz  nach  dem  Bilderstreit  (— > 
Bild);  sie  stellen  auch  die  Urtypen  der  westl. 
marian.  Gnadenbilder  dar.  Nach  dem  9.  Jh., 
vor  allem  in  spatbyz.  Zeit,  ist  eine  auffallige 
Zunahme  solcher  Prototypen  festzustellen, 
die  sehr  wahrscheinlich  im  Zusammenhang 
mit  dem  Kampf  der  Kirche  gegen  balkan. 
Haresien  stehen,  die  das  Mariendogma  der 
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GroBkirche  ablehnten.  Der  Typenschatz 
der  G.  JaBt  sich  in  dem  folgenden,  keines- 
wegs  erschopfenden  Ubersichtsschema  zu- 
sammenfassen.  Dabei  sei  darauf  hingewie- 
sen,  dafi  sich  die  marian.  Wiirdetitel  (wie 
Hodigitria,  Diakonissa,  Eleusa,  Glykophilu- 
sa)  im  vorhandenen  Denkmalermaterial 
nicht  immer  mit  den  gestaltikonograph.  Ty- 
penbezeichnungen  decken,  die  die  Kunst- 
wissenschat't  von  ihnen  abgeleitet  hat,  son- 
dern  sich  nicht  selten  iiberschneiden. 
(h)GoUesmiittcr  ohne  Kind  (od.  mit  Emma¬ 
nuel  im  Clipeus,  s.  auch  II,  2):  (1)  Gottes- 
mutter  Orans  (Taf.  35).  Sie  ist  neben  der 
Gottesmutter  auf  den  altesten  Darstellun- 
gen  von  Epiphanie  wohl  der  alteste  autono- 
me  Typ,  wenn  sie  auch  oft  mit  einer  beten- 
den  Frau  verwechselt  wird.  Der  Gewandung 
entsprechend,  wird  die  Gottesmutter  Orans 
manchmal  auch  als  Diakonissa  (— >  Diako- 
nisse)  bezeichnet.  Aus  der  Reihe  von  Son- 
dertypen  der  Gottesmutter  Orans  sei  hier 
nur  die  Gottesmutter  Lebenspendende 
Quelle  erwahnt  (grch.  zoodochos  pege)  mit 
Perforationen  an  den  erhobenen  Handen  u. 
auf  dem  Schmuckwerk  der  Gewander,  um 
das  hi.  Wasser  (grchr  hagiasmata )  heraus- 
sprudeln  zu  lassen.  Eine  solche  Ikone  aus 
Stein  (— >  auch  Ikonenmalerei)  befand  sich 
in  der  Blachernenkirche  der  Hauptstadt  By- 
zanz  (s.  Abs.  II  2  b,  -»  Gewandniederlegung 
der  Gottesmutter).  Vor  ihr  unterwarf  sich 
der  byz.  Kaiser  rituellen  Waschungen.  Die- 
ser  Typ  geht  auf  eine  antike  weibl.  Quell- 
gottheit  zuriick;  -  (2)  die  nach  dem  gleich- 
namigen  Stadtviertel  in  Konstantinopel  ge- 
nannte  Chalkoprateia  (grch.,  auch  hagioso- 
rltissa,  paraklesis,  — >  auch  Gilrtelniederle- 
gung  der  Gottesmutter);  sie  halt  die  Hande 
im  Gestus  der  Fiirbitte.  Alteste  Denkmaler 
stammen  aus  dem  6.  Jh.,  sie  sind  haufiger 
seit  dem  11.  Jh.  Neben  der  Blacherniotissa 
(s.  Abs.  IT  2  b)  ist  die  Chalkoprateia 
beriihmtestes  Schutz-  u.  Gnadenbild  der 
Byzanliner  gewesen. 

(IF)  Gottesmutter  mit  Kind  als  bildhafter 
Xusdruck  der  Inkarnation  Christi:  (1)  Der 
Typus  des  Reprasentationsbildes:  (a)  Hodi¬ 
gitria  (russ.  odigitrija,  ‘Wegfiihrerin’;  Taf. 
38),  Gottesmutter  u.  Kind  befinden  sich 
stets  frontal  zum  Betrachter,  das  Kind  mit 
Segensgestus  (— >  Gestus).  Die  Hodigitria  ist 
in  Ost  u.  West  zum  Gnadenbild  gcworden 
(— >  Abs.  II  3  a).  Ausgangsort  war  das 


gleichnamige  Kloster  in  Konstantinopel. 
Die  Bezeichnung  ‘Wegfiihrerin’  ist  einem 
Gottesmutterhymnus  (—>  Theotokion)  ent- 
nommen.  Die  Hodigitria  hat  eine  Reihe  von 
G.n  angeregt,  wie  z.  B.  die  Smolenskaja  in 
RuBland  (seit  dem  11./12.  Jh.)  u.  die  Psy- 
chosostria  auf  dem  Balkan  (seit  dem  13./14. 
Jh.).  (b)  Ein  Voriaufer  der  Hodigitria,  nur 
mit  dem  Kind  in  der  Mandorla  (->  unter 
Aureole),  stammt  aus  der  Zeit  vor  dem  Bil- 
derstreit  (— >  unter  Bild).  (c)  Thronende 
Gottesmutter  mit  dem  Kind  auf  den  Knien 
(Taf.  43).  Voriaufer  finden  sich  in  den  Kata- 
komben,  vom  6.  Jh.  an  erfolgt  eine  starke 
Verbreitung  im  Osten  u.  Westen,  in  der 
weiteren  Entwicklung  entsteht  ein  ausge- 
pragter  „Ineinander-Typ“  der  Figuren  (— > 
auch  Dreieinigkeit).  (d)  Gottesmutter  Kai- 
serin  (grch.  basilissa  despoina;  lat.  regina, 
domina).  (e)  Im  Orient  blieb  der  schlichtere 
Typ  der  Hypselotera  (grch.,  ‘hoher  [als  die 
Himmel]’)  weit  verbreitet.  Ihre  Vorlauferin 
ist  wohl  die  schon  im  6.  Jh.  bekannte  Got¬ 
tesmutter  mit  dem  Kind  auf  dem  Scholl 
(nicht  auf  den  Knien).  -  (2)  Strenge  Beto- 
nung  der  Inkarnation  kennzeichnet  den  em- 
blematisch-hierat.  Typ:  (a)  Die  Nikopiia 
(grch.,  ‘Siegschaffende’),  zunachst  ab  6.  Jh. 
auf  Miinzen  bekannt,  fand  nach  dem  Bilder- 
streit  Eingang  in  alle  Kunstgattungen.  Statt 
des  Kindes  halt  die  Gottesmutter  ein  Me- 
daillon  (->  Clipeus)  mit  dem  Bild  des  Em¬ 
manuel  vor  der  Brust.  Vorbild  war  die  rom. 
Siegesgottin  Nike  mit  der  Imago  clipeata 
des  Kaisers.  Eine  im  Kaiserpalast  aufgestell- 
te  Ikone  der  Nikopoua  wurde  bei  Feldziigen 
mitgefiihrt.  (b)  Eine  nach  dem  Bilderstreit 
entstandene  Abart  der  Nikopoiia  ist  die 
nach  dem  gleichnamigen  Stadtteil  genannte 
Blacherniotissa  (s.  auch  Pkt.  I  1),  der  der 
Clipeus  mit  dem  Kind  frei  vor  der  Brust 
schwebt.  Sie  ist  in  zahlreichen  Varianten 
vor  allem  in  RuBland  wiederholt  worden. 
(c)  Die  Plalytera  (grch.,  ‘umfangreicher  [als 
die  Himmel  ist  dein  SchoB]’),  mit  u.  ohne 
Clipeus,  hat  ihre  Bezeichnung  nach  einem 
Theotokion.  In  RuBland  hieB  sie  auch  Got¬ 
tesmutter  Znamenie  (‘Gottesmutter  des 
Zeichens’,  nach  Jes.  7,  14),  diese  wurde 
auch  „Gottesmutter  unerschiltterl.  Mauer“ 
(russ.  nerusimaja  slena)  genannt  (Taf.  35). 
Als  Herrschaftsemblem  war  dieser  Typus 
im  MA  weit  verbreitet.  -  (3)  Neben  den 
hieratischen  tritt  als  weiterer  Grundtyp  der 

145 


Gottesmutterbilder 

1  2  3 


X  Episkepsis 

2  Stehende  Gottesmutter 
mit  Kind 


7  Gottesmutter  von  Kykkos 

8  Gottesmutter  des  Metropoliten  Peter 

9  Chalkoprateia 


10  Gottesmutter  Ora  us 

11  Gottesmutter  der  Passion 

12  Hodigitria 


/ 

/  * 
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G.  der  humanisierte  Reprasentationstyp.  Er 
ist  gekennzeichnet  durch  engere  menschl. 
Beziehungen  zwischen  der  Gottesmutter  u. 
dem  Kind.  Aueh  dieser  Grundtyp  findet 
sich  in  seinen  Anfangen  bereits  in  altkircM. 
u.  friihbyz.  Zeit  u.  reflektiert  auf  bestimmte 
pragmat.  Aspekte  sowohl  der  Inkarnations- 
theologie  wie  der  Lehre  von  der  Gottesmut¬ 
ter,  der  Mariologie.  (a)  AIs  Antityp  zur  Ho- 
digitria  (s.  Abs.  II  1  a)  ist  zuerst  die  Eleusa 
(grch.,  ‘die  Barmherzigkeit  Schenkende’; 
russ.  wnilenie,  ‘Riihrung’,  ‘Innigkeit’)  zu 
nennen,  die  mit  ihren  zahlreichen  Varianten 
einer  der  Urtypen  ostl.  u.  westl.  Gnadenbil- 
der  geworden  ist.  Das  auf  dem  Arm  der 
Gottesmutter  sitzende  Kind  schmiegt  seine 
Wange  an  die  der  Mutter,  die  auf  alten 
Denkmalern  den  Betrachter,  auf  jiingeren 
das  Kind  anschaut.  Die  Bezeichnung  Eleusa 
ist  als  marian.  Hoheitstitel  zu  verstehen;  er 
kam  im  11.  Jh.  auf.  Ursprungsland  des  Bild- 
typs  ist  wahrscheinlich  Agypten.  Seit  dem 
10.  Jh.  war  die  Eleusa  innerhalb  u.  auBer- 
halb  von  Byzanz  verbreitet;  der  Ausgangs- 
punkt  ihres  in  dieser  Zeit  intensiveren  Kul- 
tus  wild  am  byz.  Kaiserhof  zu  suchen  sein. 
Von  dort  gelangte  auch  die  bekannteste 
Ikone  dieses  Typs  nach  Kiev,  spater  nach 
Vladimir  („Vladimirskaja“,  vgl.  Taf.  41;  — » 
auch  Ikonenmalerei).  Die  theolog.  u.  ktinst- 
ler.  Grundauffassung  des  Eleusatyps  hatte 
Auswirkungen  auf  asthet.  u.  stilist.  Gebiet, 
die  sich  vor  allem  in  komplizierten  Darstel- 
lungen  von  Bewegungen,  Gestik  u.  Mimik 
auBern.  Sie  entsprechen  komplizierter  ge- 
wordenen  psycholog.  Beziehungen  zwischen 
Gottesmutter  u.  Kind.  Die  Maler  richteten 
sich  dabei  vorwiegend  nach  literar.  Motiven 
aus  den  Gottesmutterhymnen  (— >  Theoto- 
kion).  Zu  nennen  sind:  (b)  die  Episkepsis 
(grch.,  ‘die  Betrachtende’;  Taf.  40)  mit  ent- 
bloBten  Waden  des  Kindes  (z.  B.  die  russ. 
Donskaja,  Taf.  37);  (c)  die  Gottesmutter 
thronend,  wahrend  sich  das  Kind  auf  dem 
SchoB  zu  ihr  erhebt  (z.  B.  die  russ.  Tolgska- 
ja,  13.  Jh.).  (d)  Einen  sehr  komplizierten 
Bewegungsschematismus  zeigt  der  im  14. 
Jh.  aufkommende,  auf  dem  Balkan  behei- 
matete  Typ  der  Pelagonitissa  (von  einem  in 
Pelagonia  verehrten,  aber  verlorengegange- 
nen  Gnadenbild).  Dieser  Typ  (Taf.  42)  re¬ 
flektiert  wahrscheinlich  auf  die  Ablehnung 
des  kirchl.  Mariendogmas  durch  die  Bogo- 
milen  (— >  auch  Haresie).  Abarten  sind  die 
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Kykkotissa  (Taf.  36)  u.  die  Kyriotissa.  (e)  In 
nachbyz.  Zeit  erscheint  als  besonders  aus- 
drucks-  u.  variantenreicher  Entwicklungstyp 
der  Eleusa  die  Glykophilusa  (grch.,  ‘die 
Liebkosende’;  russ.  vzygrannaja ),  deren 
Beiname,  wie  die  meisten  anderen,  eben- 
falls  einen  marian.  Hoheitstitel  ausdrtickt. 
(f)  Die  Galaktotrophusa  (grch.,  ‘die  Stillen- 
de’)  hat  wahrscheinlich  die  agypt.  Isis  zum 
Vorbild,  die  den  Horusknaben  stillt.  Im 
byz.-slav.  Raum  blieb  diese  Darstellung  re- 
lativ  selten.  -  (4)  Von  den  Ubergangstypen 
zwischen  der  Hodigitria  u.  der  Eleusa  mit 
ihrer  Auflosung  des  starren  Repriisenta- 
tionsstils  seien  erwahnt:  (a)  die  Peribleptos 
(grch.,  ‘die  Bewunderte’)  aus  dem  14.  Jh.  in 
Ochrid;  (b)  die  russ.  Kazanskaja  (Legende 
von  1579);  (c)  die  russ.  Pimenovskaja  u.  die 
Petrovskaja  mit  nur  angedeuteten  Zartlich- 
keitsbeziehungen  zwischen  Gottesmutter  u. 
Kind  (Taf.  39);  sie  sind  Kennzeichen  einer 
bei  Balkanslaven  u.  in  RuBland  verbreiteten 
Gruppe;  (d)  die  russ.  Tichvinskaja;  (e)  die 
Ierusalimskaja  mit  Kind  auf  dem  rechten 
Arm. 

III.  (1)  Eine  GroBgruppe  umfaBt  G.  in  Figu- 
ren-  u.  Szenendarstellungen,  die  den  mari¬ 
an.  Wiirdetitel  bildhaft  weiterentfalten.  Es 
sind  dieses  u.  a.:  (a)  die  Deesis  (Christus, ' 
flankiert  von  der  Gottesmutter  und  Johan¬ 
nes  dem  Taufer),  (b)  die  Gottesmutter  der 
Passion  (grch.  theotokos  tu  pathus\  russ.  bo- 
gomater  strastnaja ):  Das  Kind  auf  dem  Arm 
der  Gottesmutter  blickt  erschrocken  zu  den 
Leidenswerkzeugen  hin,  die  Engel  herbei- 
tragen.  Die  Darstellung  stammt  zwar  aus 
nachbyz.  Zeit,  hat  aber  Vorliiufer  im  14.  u. 
15.  Jh.,  die  ihrerseits  auf  einen  Urtyp  vom 
Ende  des  12.  Jh.  zuriickgehen,  bei  dem  das 
Kind  auf  dem  Arm  der  Gottesmutter  liegt. 
Westlichen  EinfluB  zeigt  dagegen  die  Got¬ 
tesmutter  mit  dem  Kruzifixus,  die  sich  vor 
allem  auf  Hinterglasikonen  findet.  Thema- 
tisch  stehen  diese  Bilder  dem  „Nichtschla- 
fenden  Auge“,  der  „AuBersten  Erniedri- 
gung“  u.  anderen  Passionstypen  der  Chri- 
stusbilder  nahe.  -  (2)  Szenenreich  sind  eine 
Reihe  von  nachbyz.  u.  russ.  G.n,  die  Dar- 
stellungen  bestimmter  Theotokien  aus  der 
Liturgie  bilden:  (a)  „Uber  dich  freut  sich“  u. 
(b)  „Wahrhaft  wiirdig  ist  es“,  deren  Texte 
am  Beginn  der  GroBen  ->  Fiirbitte  der  Ba- 
silius-  bzw.  der  Chrysostomusliturgie  ste¬ 
hen.  (c)  Hierher  gehort  auch  die  Ikonogra- 


phie  des  GroBen  Gottesmutterhymnus,  des 
Akathist.  -  (3)  G.  typologischen  (d.  h.  auf 
alttestamentl.  Vorbilder  hinweisenden)  In- 
halts  sind  z.  B.  (a)  die  Gottesmutter  Unver- 
brannter  Dornbusch  (grch.  batos;  russ.  neo- 
palimaja  kupina;  Taf.  34),  nach  2.  Mose  3 
der  Typus  der  Immerjungfraulichkeit  Mari- 
ens,  (b)  „Prppheten  haben  dich  verkiindigt" 
mit  Propheten,  die  Textrollen  tragen,  auf 
dem  Bildrand.  -  (4)  Ausgesprochene  Not- 
helferbiider  der  Gottesmutter  sind:  (a)  „A1- 
ler  Leidenden  Freude“  (russ.  vsech  skor- 
bjaxnch  radost’)  in  RuBland,  nicht  vor  dem 
17.  Jh.;  (b)  „Lindere  meinen  Kummer" 
( utoli  moja  pedali),  Ende  des  19.  Jh.,  ein 
spater  Sondertypus  der  Eleusa  (Abs.  II 2  b). 
-Taf.  34  bis  43;  Abb. 

Lit.:  H.  Aurenhammer,  Marienikone  u.  Marienan- 
dachtsbild,  JOBG  4,  1955,  135-149;  C.  Cecchelli, 
Mater  Christi,  4  Bde.,  Rom  1946-1954;  B.  Dab  - 
Kalinowska,  Die  Krakauer  Mosaikikone,  JOB  22, 
1973,  285-299;  P.  Eich,  Maria  Lactans,  Diss. 
Frankfurt/M.  1953;  T.  Golgowski,  On  the  Icono¬ 
graphy  of  the  Holy  Virgin  on  Faras  Murals,  Etu¬ 
des  et  Travaux  2,  Warschau  1968,  296-312;  A. 
Grabar,  Note  sur  l’Iconographie  Ancienne  de  la 
Vierge,  Cahiers  Techniques  de  l’Art  3,  Paris  1954, 
5-9;  ders.,  Iconoclasme,  Reg.:  Mdre  de  Dieu;  ders., 
Empereur,  Reg.;  ders.,  The  Virgin  in  a  Mandoria, 
Late  Classical  and  Medieval  Studies  in  Honor  of 
Albert  Friend,  Princeton  1955;  N.  P.  Kondakov, 
Ikonografija  Bogomateri,  2  Bde.,  S.  Peterburg 
1914,  1915;  R.  Lange,  Das  Marienbild  der  friihen 
Jh.,  Recklinghausen  1969;-V-r-N.-Lazarev,  Etjudy 
go  Ikonogralii  Bogomateri,  Ders.,  Vizantijskaja 
ZivopK,  Moskau  1971,  275-329;  P.  V.  van  Moor- 
sel,  Die  stillende  Gottesmutter  u.  die  Monophysi- 
tcn,  E.  Dinkier  (Hg.),  Kunst  u.  Gesch.  Nubiens  in 
christi.  Zeit,  Recklinghausen  1970,  281-290;  P. 
Milkovif  -  Pepek,  Umilitelnite  Motivi  vo  Vizan- 
tiskata  Umetnost  na  Balkanot  i  Problemot  na  Bo- 
gorodica  Pelagonitisa,  Zbornik-Recueil  des  Tra¬ 
vaux  2,  Skopje  1958,  1-30  (franz.  Zusammenfas- 
sung);  Rothemund,  220-291;  E.  Sauser,  Theolog. 
u.  kunstgeschichtl.  Uberlegungen  zum  Bilde  der 
Gottesmutter  von  der  friihchristl.  bis  zur  roman. 
Zeit,  ZKTh  93,  1971,  385-417;  H.  Skrobucha,  Ma¬ 
ria  Russ.  Gnadenbilder,  Recklinghausen  1967;  M. 
TatiC  -  Djuric,  La  Vierge  Immaculde  Panachran- 
tos.  Son  Iconographie  et  son  Culte,  De  Cultu  Ma¬ 
riano  Saeculis  VI-XI.  Acta  Congr.  Mariologici- 
Mariani  Intern,  in  Croatia  Anno  1971  Celebrati, 
2.  Bd.,  Rom  1972,  247-271;  Ouspensky  -  Lossky, 
77-104;  A.  Vloberg,  Les  Types  lconographiques 
de  la  Mbre  de  Dieu  dans  l’Art  Byzaniin,  Etudes 
sur  la  Sainte  Vierge,  2.  Bd.,  Paris  1952,  403-444; 
Weitzmann,  Reg :  Virgin;  Wellen;  I.  Bentschev, 
Handb.  der  Muttergottesikonen  RuMands,  Bonn 
1986;  K.  Garnber  u.  Ch.  Schaffer,  Maria-Ecclesia. 
Die  Gottesmutter  im  theol.Verstandnis  u.  in  den 
Bildern  der  frtlhen  Kirche,  Regensburg  1987;  K. 
F.  J.  Berger,  Das  HI.  Antlitz  H.  Muttergpttesiko- 


Grablegung  Christi  u.  Beweinung 

nen,  Hermeneia  5, 1989, 141-146;  A.  Ebbinghaus, 
Die  altruss.  Marienikonen-Legenden,  Berlin  1990; 
LChl  3, 154-181;  LdK  3, 157-158. 

Gottesmutter  der  Passion  — >  unter  Gottes- 
mutterbilder 

Gottesmutterfeste.  Das  alteste,  im  4.  Jh.  be- 
kannte  G.  wurde  zwischen  dem  Fest  der 
Geburt  Christi  u.  dem  von  Epiphanie  am  3. 
Meilenstein  zwischen  Jerusalem  u.  Bethle¬ 
hem  als  Stationsgottesdienst  zur  Erinnerung 
an  die  Rast  der  Gottesmutter  auf  dem  We- 
ge  nach  Bethlehem  gehalten.  Die  dortige 
Grabeshbhle  Rachels  wurde  in  altkirchl. 
Zeit  mit  den  ersten  Martyrern  Christi,  den 
von  Herodes  gemordeten  unschuldigen  Kin- 
dem  von  Bethlehem  (vgl.  1.  Mose  35,  19; 
Matth.  2, 18),  u.  der  Geburtshohle  Christi  in 
gedankl.  Verbindung  gebracht.  Wie  aus 
dem  Fest  am  dritten  Meilenstein  spater  das 
des  — »  Entschlafens  der  Gottesmutter  wur¬ 
de,  ist  bis  heute  nicht  vollig  geklart.  Die 
weiteren  G.  entwickelten  sich  nach  der  3. 
dkumen.  Synode  von  431.  Es  sind  dieses 
die  Akoluthia  des  -»  Akathist,  die  -»  Ge¬ 
burt  der  Gottesmutter,  die  — >  Gewandnie- 
derlegung  der  Gottesmutter,  die  ->  Giirtel- 
niederlegung  der  Gottesmutter,  die  — > 
Synaxis  der  Gottesmutter,  der  — >  Tempel- 
gang  der  Gottesmutter  u.  die  — >  Verkiindi- 
gung  der  Gottesmutter.  In  der  russ.-orth. 
Kirche  wird  noch  das  Fest  des  Schutzman- 
tels  der  Gottesmutter  (->  Pokrov)  gefeiert. 

Gottesmutter  Lebenspeudende  Quelle  — > 

unter  Gottesmutterbilder 

Gottesmutterlieder  — >  unter  Theotokien 

Gottesmutter  mit  dem  Kruziflx  — >  unter 
Gottesmutterbilder 

Gottesmutter  Schutz  und  Schirm  ->  unter 
Pokrov 

Gottesmutter  Unverbrannter  Dornbusch  — J 

unter  Gottesmutterbilder 

Grablegung  Christi  u.  Beweinung  (grch. 
threnos,  m.,  ‘Totenklage’;  russ.  polozenie  vo 
grob,  ‘G.  Ch.’).  Die  G.  Ch.  u.  B.  stehen  (je- 
denfalls  in  mittel-  u.  spatbyz.  Zeit)  in  Bezie- 
hung  zur  Rreuzabnahme;  sie  sind  ikonogra- 
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Gradualpsalmen 


Grablegung  Christi 


phisch  nicht  immer  genau  voneinander  zu 
unterscheiden.  Die  literar.  Quellen  fiir  die 
Darsteilung  sind  neben  Matth.  27,  57-61  vor 
allem  Joh.  19,  38-42,  die  NT-Apokryphen, 
die  Hymnen  des  Karfreitags  u.  Karsamstags 
sowie  die  Freitagshymnen  aus  der  Oktoe- 
chos.  Beide  Themen  erscheinen  relativ  spat 
in  der  christi.  Kunst,  in  Byzanz  erst  im  9. 
(G.  Ch.)  bzw.  im  11 712.  Jh.  (B.);  im  14.  u. 
15.  Jh.  sind  sie  voll  ausgebildet.  Diese  Tatsa- 
che  ist  wohl  damit  zu  erklaren,  daB  nach 
dem  Bilderstreit  (->  unter  Bild)  die  wieder 
starker  betonte  Menschlichkeit  Christi  sich 
auch  in  der  Kunst  Ausdruck  verschaffte  (— > 
auch  Kreuzigung  Christi).  Ebenso  haben 
bestimmte  Vorstellungen  der  byz.  Mystago- 
gie  EinfluB  ausgeiibt.  Am  deutlichsten  wer- 
den  diese  Zusammenhange  bei  der  Uber- 
nahme  der  Motive  der  G.  Ch.  u.  B.  durch 
den  Epitaphios,  eine  liturg.  Decke,  die  im 
Karfreitagsgottesdienst  am  „Grabe“  nieder- 
gelegt  wird.  Wahrend  die  G.  Ch.  im  allge- 
meinen  die  Niederlegung  des  Leichnams 
Christi  durch  Nikodemus  u.  Joseph  von  Ari- 
mathia  mit  den  Frauen  dahinter  (letztere 
schon  mit  Trauergebarde,  ->  Gestus),  also 
kurz  nach  der  Kreuzabnahme  zeigt  (auf  den 
altesten  Zeugnissen  tragen  Joseph  u.  Niko¬ 
demus  waagerecht  den  gewickelten  Leich- 
nam  Christi,  bald  folgt  ihnen  Maria  aufrecht 
od,  stiitzt  den  Leichnam,  das  Ziel  des  Zuges 
ist  eine  Hohle),  sind  auf  der  B.  die  Personen 
anders  gruppiert:  die  Gottesmutter  am 
Haupte  Christi,  Johannes  u.  Nikodemus 
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(diese  3  kniend),  dahinter  die  hi.  Frauen, 
unter  ihnen  Maria  Magdalena  mit  emporge- 
worfenen  Armen,  u.  Joseph  von  Arimathia. 
Diese  dramat.  Szene  hat  in  spat-  u.  nachbyz. 
Zeit  auf  dem  Balkan  u.  in  RuBland  weite 
Verbreitung  gefunden,  wobei  die  erwahnten 
dramat.  Elemente  im  Grundschema  selbst 
bereits  Variationsmoghchkeiten  anboten.  In 
der  Ikonenmalerei  des  17.  Jh.  in  RuBland 
nehmen  Vorstellungen  auf  die  Komposition 
EinfluB,  die  das  bibl.  Geschehen  zum  Sym¬ 
bol  des  menschl.  Grabes  machen.  -  Abb. 

Lil.:  D.  I.  Pallas,  Die  Passion  u.  Bestattung  Christi 
in  Byzanz.  Der  Ritas  -  das  Bild,  Munchen  1965; 
Pokrovskij,  386-390;  Schiller  2, 181-185;  K.  Weitz- 
mann.  The  Origin  of  the  Threnos,  De  Artibus 
Opuscula  XL.  Essays  in  Honor  of  E.  Panofsky, 
hg.  von  M.  Meiss,  1.  Bd.,  New  York  1961,  476-490; 
Ch.  Walter,  Art  and  Ritual  of  the  Byz.Chnrch. 
London  1982,  Reg. '.Funeral;  H. Belting,  Das  Bild 
u.  sein  Publikuin  im  MA.  Form  u.  Funktion  friiher 
Bildtafeln  der  Passion, Berlin  1981;  LChl  2,  192 
bis  196;  LdK  2  (1989),  821-822;  LexMA  1,  1805 
(Begrabnis  III). 

Gradualpsalmen,  auch  Stufenpsalmen  (grch. 
anabathmoi  [psalmoi],  von  anabathmos,  f., 
‘Stufe’;  russ.  stepennye  [psalmy],  von  steperi, 
f.,  ‘Stufe’,  ‘Rang’),  Bezeichnung  fur  die 
Psalmenabteilung,  die  das  18.  Kathisma  (Ps. 
120-134)  umfaBt.  Die  Herkunft  der  Bezeich¬ 
nung  ist  umstritten  (auf  den  Stufen  des  jiid. 
Tempels  bzw.  in  der  Alten  Kirche  auf  den 
Stufen  des  Ambon  gesungen?  Wallfahrtslie- 
der  der  Synagoge?  Lieder  der  aus  Babylon 


nach  Jerusalem  ziehenden  Heimkehrer? 
Oder  -  sehr  wahrseheinlich  -  Entfaltung 
von  4  Schliisselworten  des  auf  den  Tempel- 
stufen  gesprochenen  Segens  aus  4.  Mose  6, 
24-26?).  Urspriinglich  wurde  das  18.  Kathis- 
ma  im  Abend-  u.  Nachtgottesdienst  rezi- 
tiert,  wie  es  heute  noch  als  letzter  Nachhall 
dieser  Tradition  in  der  Liturgie  der  vorge- 
weihten  Gaben  geschieht.  Im  Laufe  der 
Zeit  entstanden  im  orientabsch-byz.  Be- 
reich  Paraphrasen,  die  sich  eng  an  die  Psal- 
mentexte  anschlossen.  Sie  verselbstandigten 
sich  und  zogen  als  Troparien  (Anabathmoi 
genannt),  die  sich  nach  dem  jeweiligen  Kir- 
chenton  richten,  in  den  Morgengottesdienst 
ein.  Ihrer  Struktur  nach  gehoren  sie  in  die 
groBe  Gruppe  der  Stichera.  Wegen  der  be- 
sonderen  Verehrung  des  HI.  Geistes  in  die- 
sen  Hymnen  wollen  manche  Forscher  ihre 
Entstehung  mit  der  2.  Okumen.  Synode  von 
381  in  Verbindung  bringen.  -  Das  Graduate 
der  rom.  Messe  ist  weniger  mit  den  G.  der 
Ostkirche  als  vielmehr  mit  dem  Prokeime- 
non,  dem  Psalmvers  vor  den  Lesungen  der 
Liturgie,  zu  vergleichen. 

Lit.:  Anthologia  Graeca,  LVH-VIII;  53-54;  A. 
Baumstark,  Noctuina  Laus,  Munster  (Westf.) 
1956, 137;  Eisenhofer  2, 104-108;  Handbuch  1, 373 
f.;  Jungmann  1,  539-565  u.  Reg.:  Graduale;  L.  J. 
Liebreich,  The  Songs  of  Ascents  and  the  Priestly 
Blessing,  Journal  of  Biblical  Literature  74,  Phila¬ 
delphia  1955,  33-36;  H.  J,  W.  Tillyard,  The  Hymns 
of  the  Ocloechus,  Part  I,  Copenhague  1940,  XIV 
bis  XV;  147-183  (=  MMB,  Transcr.  Ill);  LexMA  4, 
1633  (Graduale). 

Griechisches  Kreuz  — >  unter  Kreuz 

GrolJe  Fastenzeit  — »  unter  Fastenzeiten 

GrolSe  Horen  — »  Horen,  Grofle 

GrolSer  Kanon  —>  Kanon,  Grofier 

GroBe  Vesper  — »  Abendgottesdienst 

Griindonnerstag  (grch.  hagia  kai  megale 
pempte,  ‘hi,  u.  groBer  fiinfter  Tag’;  lat.  feria 
V.  in  Coena  Domini,  ‘fiinfter  Tag  des 
Herrnmahls’;  auch  dies  viridis,  dies  viridium, 
'Griiner  Tag’  [daher  wahrseheinlich  die  dt. 
Bezeichnung  G.]  in  Anspielung  an  den  von 
Christus  am  G.  besuchten  Olgarten  u.  ande- 
re  Deutungen,  s.  auch  unten;  russ.  svjatyj  i 
velikij  detvertok,  ‘hi.  u.  groBer  vierter  Tag’ 


Griindonnerstag 

[der  mit  Montag  beginnenden  Woche]). 
Wie  die  Karwoche  insgesamt,  fand  auch  der 
G.  erst  im  4.  Jh.  in  Jerusalem  seine  feierl. 
Ausgestaltung.  Am  Nachmittag  (achte 
Stunde)  u.  Spatnachmittag  (zehnte  Stunde) 
wurde  Liturgie  gehalten  (in  dem  von  Kon¬ 
stantin  I.  iiber  dem  Golgathafelsen  errichte- 
ten  Martyrion  u.  wahrseheinlich  auch  in  der 
zur  Anastasiskirche  gehorenden  Kreuzka- 
pelle  (-»  auch  Kirchenbau).  Im  AnschluB 
daran  fand  die  jahrliche,  als  „Kommunion 
aller“  (lat.  commimio  omnium)  bezeichnete 
groBe  Feier  statt.  In  der  ersten  Stunde  der 
Nacht  begann  die  vom  Olberg  ausgehende 
Prozession,  die  schon  zum  Karfreitag  gehor- 
te.  Im  4.  Jh.  nahm  man  am  G.  auch  die 
BiiBer  wieder  in  die  Gemeinde  auf  (— > 
BuBe,  ->  BuBklassen),  damit  sie  Ostern  an 
der  Liturgie  teilnehmen  konnten.  In  man- 
chen  lat.  Quellen  werden  diese  „Versohn- 
ten“  (lat.  reconciliati)  auch  „virides“  (lat. 
‘Grime’,  wohl  im  Sinne  der  Erneuerung)  ge¬ 
nannt,  woher  die  Bezeichnung  G.  (lat.  dies 
viridium)  ebenfalls  stammen  mag.  Auf  diese 
Tradition  geht  die  noch  heute  in  vielen  orth. 
Kirchen  ilbl.  Sitte  der  BuBe  u.  der  Kran- 
kendlung  am  G.  zuriick.  -  Im  Mitteipunkt 
des  Morgengottesdienstes  steht  ein  Neun- 
oden-Kanon  des  Kosmas  von  Majum  (8. 
Jh.),  der  das  Triodion,  den  Dreioden-Kanon 
der  GroBen  >  Fastenzeit,  ablost;  Die  Stro- 
phen  (-»  Troparien)  einschlieBlich  der  Leit- 
strophe  (-4  Hirmos)  werden  mehrmals  wie- 
derholt.  Der  Inhalt  dieses  Kanons  be- 
schreibt  in  immer  neuen  Bildern  u.  mit  Ver¬ 
gleichen  aus  dem  AT  Heilsgeschichte  u. 
Heilswirksamkeit  des  Golgathaopfers  Chri- 
sti,  der  Eucharistie  und  der  FuBwaschung. 
Im  Abendgottesdienst  wird  die  Basiliusli 
turgie  gehalten.  An  Lesungen  sind  zu  nen- 
nen  aus  dem  AT:  2.  Mose  19,  10-19;  Hiob 
38,  1-21;  42,  1-5;  Jes.  50;  4-11;  aus  dem  NT: 
1.  Kor.  11,  23-32.  -  Am  G.  finden  auBer  der 
->  FuBwaschung  noch  2  Spezialoffizien  (— » 
auch  Akoluthia)  statt:  ein  wichtiger  Ab- 
schnitt  der  Myronweihe  u.,  auf  alte  rom.  u. 
konstantinopolitan,  Traditionen  zuriickge- 
hend,  bei  manchen  autokephalen  Kirchen 
die  Waschung  des  Altars  durch  den  Patriar- 
chen  unter  groBer  Assistenz  seines  Kathe- 
dral-Klerus. 

Texte:  s.  Anhang  Nr.  5, 2;  16, 10. 

Lit.:  Handbuch  2, 232  f.,  239;  Kellner,  51-55;  Nilles 
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2,  218-235;  H.  Schmidl,  Gcist  u.  Gesch.  des  G.s, 
LJb  3,  1953,  234-252;  LexMA  4,  1752-1753.  -  S. 
auch  Lit.  zu  Karwoche. 

Giirtelniederlegung  der  Gottesmutter  (grch. 
katathesis  les  zones  tes  theotoku ;  russ.  pol 
ozenie  pojasa  bogorodicy;  lat.  depositio  zo¬ 
nae  deiparae).  Wahrend  die  Gewandnieder- 
legung  der  Gottesmutter  mit  der  Blacher- 
nenkirche  in  Konstantinopel  verbunden  ist, 
wurde  der  Gtirtel  Marias  als  Reliquie  in  der 
Kirche  des  Chaikoprateia-Viertels  verehrt. 
Bin  unter  Kaiser  Justin  II.  (gest.  578)  errich- 
tetes  Martyrion  in  Verbindung  mit  dieser 
Kirche  macht  eine  Translation  des  Mari- 
engurtels  zu  dieser  Zeit  sehr  wahrscheinlich, 
ebenso  die  Festlegung  des  31.  Aug.  als  Fest- 
datum.  Das  Fest  breitete  sich  uberall,  auch 
im  slav.  Raum,  sehr  schnell  aus.  In  der 
Kunst  erscheint  das  Thema  erst  seit  dem 
12./13.  Jh. 

Lit.:  Chr.  Belting  -  Ihm,  „Sub  matris  tutela".  Un 
tersuchungen  zur  Vorgesch.  der  Schutzmantelma- 
donna,  Heidelberg  1970,  Reg.:  Chalkopiatienkir- 
che,  Giirtelreliquie;  M.  lugie,  L'Eglise  de  Chalco- 
prateia  et  le  Culte  de  la  Ceinture  de  la  Saintc 
Vierge  a  Constantinople,  EO  16,  1913,  308-312; 
ders.,  La  Mort  et  1’Assomption  de  la  Sainle  Vier¬ 
ge,  Cittcl  del  Vaticano  1944, 688-707;  N.  P.  Konda¬ 
kov,  Ikonografija  Bogomateri,  2.  Bd.  Petrograd 
1915,  294  ff.;  D.  Lathoud,  Le  Sanctuaire  de  la 
Vierge  aux  Chalkoprateia,  EO  27,  1924,  36-61; 
Nilles  1,  263;  Wellen,  143-144;  O.  F.  A.  Meinai- 
dus,  Zum  25.  Jahrestag  der  Auffindung  des  Got- 
tcsmutter-Gurtcls  in  Homes,  Syrien,  OrChi  63, 
1979,  61-74.  -  S.  auch  Lit.  zu  Pokrov. 


H 

Hagiaster  (grch.,  m.),  SakralgefaB  zum 
Schopfen  geweihlen  Wassers  u.  zum  Be- 
gicBen  von  Menschen,  Tieren  od.  Gegen- 
standen. 

Hagiographie  (aus  grch.  hagios,  rheilig[er]’, 
u.  graphs,  f.,  ‘Beschreibung’),  Bezeichnung 
fiir  die  Heiligengeschichtsschreibung  (-> 
Heiiigenvita)  u.  ihre  wissenschaftl.  Erfor- 
schung. 

1.  H.  im  Sinne  von  Heiligengeschichts- 
schreibung  ist  in  Gestalt  der  Martyrerakten 
alter  als  die  Kirchengeschichtsschreibung. 
Eine  Sammlung  solcher  Akten  bildete  den 
Kern  der  von  Euseb  von  Casarea  (gest.  339) 


verfaflten  ersten  Kirchengeschichte.  Mit 
Aufhoren  der  Christenverfolgungen  nah- 
men  die  Heiligenviten  ebenso  wie  die  Heili- 
genbilder  an  Zahl  zu  u.  bildeten  die  Haupt- 
masse  der  H.  Im  8./9.  Jh.  wurden  die  Blut- 
zeugen  der  Auseinandersetzungen  mit  dem 
Islam  u.  den  Bilderfeinden  (— >  unter  Bild) 
zum  Gegenstand  der  mittelbyz.  H.  Der  Ein- 
fluB  der  Apokryphen  u.  der  Volksdichtung 
lieB  zahlreiche  Legenden  mit  oft  bizarrem 
Inhalt  entsteken;  sie  wurden  durch  die  ha- 
giograph.  Arbeit  des  Symeon  Metaphrastes 
(gest.  um  1000)  ausgesondert.  Die  iiberar- 
beiteten  bzw.  neugeschaffenen  Viten  zeigen 
starke  Ziige  der  Reglementierung,  aber 
auch  eines  an  klass.  Vorbildern  orientierten 
Stils,  der  diese  Literatur  mit  der  zeitgenoss. 
Ikonenmalerei  vergleichbar  macht.  Wesent- 
liche  Impulse  empfing  die  spatbyz.  H.  durch 
den  Hesychasmus  des  ->  Monchtums.  Sehr 
eng  sind  die  Beziehungen  zwischen  H.,  Iko- 
nographie  u.  Kirchendichtung. 

2.  Gegenstand  der  H.  als  Forschungsrich- 
tung  sind  Literaturdenkmaler  des  byz.,  bal- 
kanslav.  u.  russ.  MA,  d.  h.  Martyrerakten  u. 
Heiligenviten.  Die  H,  arbeitet  deshalb  mit 
den  Methoden  der  Literaturgeschichtsfor- 
schung  u.  -kritik.  Sie  stellt  sich  vor  allem  die 
Aufgabe,  unter  apokryphen  u.  legendiiren 
Uberlagerungen  entweder  die  jeweilige  ge- 
schichtl.  Personlichkeit  freizulegen  od.  aber 
den  ungeschichtlich-legendarcn  Charakter 
dieser  Gestalt  festzustellen.  Dabei  erganzen 
sich  deskriptive  u.  krit.  H.  gegenseitig.  In 
der  kath.  Kirche  ist  die  H.  seit  dem  16.  Jh. 
zu  einem  prazisen  wissenschaftl.  Instrument 
gemacht  worden,  vor  allem  durch  die  zur  SJ 
(Societas  Jesu)  gehorenden  Bollandisten 
(seit  1837  Sitz  in  Brtissel).  Ihr  Publikations- 
organ  sind  die  „ Analecta  Bollandiana",  ihr 
Hauptwerk,  die  „Acta  Sanctorum".  In  der 
Ostkirche  fehlt  eine  zentrale  hagiograph. 
Forschungsstatte.  Es  gibt  allerdings  eine 
grofle  Anzahl  wertvoller  Untersuchungen, 
Sammlungen  u.  Textausgaben  zur  byz.-slav. 
H. 

Lit.:  R.  Aigrain,  L’Hagiographie,  ses  Sources,  ses 
Metliodes,  son  Histoire,  Paris  1953;  Altruss.  Heili- 
genleben,  hg.  von  K.  Onasch,  ubers.  von  D.  Frey- 
dank,  Berlin  1977  (Wien  1977);  P.  Barsukov, 
Istocniki  Russkoj  Agiografii,  S.  Peterburg  1882; 
Beck,  267-273  u.  Reg.;  H.  G.  Blersch,  Die  Saule 
im  Weltgeviert.  Der  Aufstieg  Symeons,  des  ersten 
Saulenheiligen,  Trier  1978;  J,  Boertnes,  Det  Gam- 
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melrussiske  Helgeuvita.  Dikterisk  Egenart  og  Hi- 
storisk  Betydning,  Oslo  1975;  H.  Delehaye,  Cinq 
Legons  sur  la  Mdthode  Hagiographique,  Brussel 
1968  (s.  aucli  Abkiirzungsverzeidmis);  A.  Ehr- 
hard,  Ubeilieferung  u.  Bestand  der  hagiograph.  u. 
homilet.  Literatur  der  grch.  Kirche,  Bd.  1  ff.,  Leip¬ 
zig  1937  ff.;  H.  Gunther,  Psychologie  der  Legende, 
Freiburg/Br.  1949;  A.  Kadlubovskij,  O&rki  po 
Istorii  Drevnerusskoj  Literatury  '/itij  Svjatych, 
Warschau  1902;  V.  Kljudevskij,  Drevnerusskaja 
Ziltja  Svjatych  kak  Istoriceskij  Istocnik,  Moskau 
1971;  D.  S.  Lichaiev,  Der  Mensch  in  der  altruss. 
Literatur,  Dresden  1975;  ders.,  Razvitie  Russkoj 
Literatury  X-XVII  vekov,  Leningrad  1973,  Reg.: 
Agiograf,  Zitijnaja  literatura;  I.  Martinov,  Annus 
Ecclesiasticus  Graeco-Slavicus,  BrUssel  19632;  L. 
MilUer,  Die  altruss.  hagiograph.  Krzahlungen  u.  li 
turg.  Dichtungen  ilbeT  die  Hciligen  Boris  u.  Gleb, 
Miinchen  1967;  Onasch,  Ikonenmalerei,  Kap.  V; 
P.  Peetcrs,  Le  Trefonds  Oriental  de  1’Hagiogra- 
phie  Byzantine,  Brussel  1950;  S.  V.  Poljakova, 
Vizantijskie  Lcgendy,  Leningrad  1972;  T.  V.  Po¬ 
pova,  Anticnaja  Biografija  i  Vizantijskaja  Agio- 
grafija,  Anticnost’  i  Vizantija,  Moskau  1975,  218 
bis  266;  Russ.  Heiiigenlegenden.  Hg.  u.  eingeleitet 
von  E.  Benz,  Zurich  1953;  Sergij,  Polnyj  Mesjaces- 
lov  Vostoka,  2  Bde.,  Moskau  1875-1876;  M.  Simo- 
netti,  Studi  Agiografici,  Roma  1955;  J.Bdrtnes, 
Visions  of  Glory.  Studies  in  the  Early  Russian  Ha¬ 
giography,  Oslo/New  Jersey  1988;  D.  Freydank  u. 
G.  Sluint  (Hg.),  Das  Valetbuch  des  Kiewer 
Hohlenklosters,  Leipzig  1988;  LChl  5-8;  LexMA 
4,  1858-1862.  -  S.  auch  Lit.  zu  Heiligcnverehrung, 
Heiligenvita. 

hagiopolitische  Notation  — >  unter  Notatio- 
nen,  byzantinische 

Halleluja  (hebr.,  ‘Preiset  Jah[we]’;  grch.  al¬ 
leluia;  russ.  alliluja;  lat  alleluja),  eine  aus 
dera  synagogalen  Gottesdienst  ubemomme- 
ne  u.  wie  das  Amen  uniibersetzt  gebliebene 
Akklamation.  Im  friihchristl.  Gottesdienst 
bereits  vor  100  bekannt  (Offb.  19, 1,  3.6  ff), 
wurde  das  H.  in  der  Aiten  Kirche  als  Ant- 
wort,  spater  im  auGerliturgischen  (bei  Be- 
griiBungen,  Familienfeiern,  Kindergesangen 
u.  a.)  u.  im  liturg.  Bereich  beim  Stunden- 
gottesdienst  in  engster  Verbindung  mit  dem 
Psaimodieren  verwendet.  Seit  dem  7./8.  Jh. 
fand  es  auch  Eingang  in  die  Liturgie  (vor 
der  Lesung  des  Evangeliums,  nach  dein 
Cherubimhymnus  u.  bei  der  Kommunion). 
Das  H.  findet  sich  auBerdem  im  groBen 
Gottesmutterhymnus,  dem  Akathist.  Sein 
akklamator.  Charakter  blieb  in  der  Ostkir- 
che  auch  in  der  GroBen  — >  Fastenzeit  (in 
der  kath.  Kirche  unterbleibt  dann  das  FI., 
lat.  als  alleluja  clausum  bezeichnet)  u.  im 
Begrabnisoffizium  erhalten.  In  der  GroBen 


Fastenzeit  u.  an  Fastentagen  wird  im  Mor- 
gengottesdienst  das  dreimalige  H.  von  Drei- 
einigkeitshymnen  (— >  Triadikon)  abge- 
schlossen.  Der  H.-Gesang  hat  im  byz.-slav. 
Bereich  mit  seinen  meiismat.  Aus- 
schmtickungen  eine  besondere,  vom  rom. 
ALleluja-Jubilus  sich  unterscheidende  Ent- 
wicklung  u.  Ausbildung  gefunden.  Die  Me- 
lodien,  die  sich  nach  den  8  Kirchentonen 
(— >  unter  Oktoechos)  richten,  werden  in 
neuerer  Zeit  im  Apostolos  gefilhrt. 

Lit.:  C.  Gindele,  Der  „Alleluiaticus“,  ein  elemen- 
tares  Kennzeichen  der  voibenediklin,  Psalmodie, 
Slimmen  u.  Mitt,  des  Benediktinerordens  78, 
Miinchen  1967,  308-320;  Hanssens,  Nr.  986-994; 
Handbuch,  374-375  u.  Reg.:  Alleluia;  Wellesz,  4, 
329,  339-348;  ders..  Notes  on  the  Alleluia,  Kon- 
giettberidit  der  Intern.  Gesellschaft  fur  Musik- 
wiss.,  Utrecht  1952,  423-427;  Werner,  198-206, 
533-538  u.  Reg.:  Alleluia;  MGG  1,  331  ff.;  LexMA 
4, 1879. 

Handauflegung  ->  Cheirothesie 

Handausstreckung  ->  Cheirotonie 

Hand  Gottes  (lat.  mantis  dei  od.  dextera 
dei),  Motiv  der  spatjtid.  u.  christl.  Ikonogra- 
phie,  dessen  Vorgeschichte  u.  Verbreitung 
sich  bis  in  noch  altere  Zeit  verfolgen  laBt. 
Es  stellt  eine  Hand  dar,  die  im  Segensgestus 
(-»  Gestus)  od.  ausgestreckt  aus  dem  Him- 
meissegment  (oft  durch  eine  Wolke  ange- 
deutet)  nach  unten  gerichtet  ist.  Das  Motiv 
der  H.  G.  ist  aus  der  Vorstellung  des  AT 
von  der  Leiblichkeit  Gottes  entstanden,  zu 
der  die  schaffende,  rettende,  segnende  u. 
strafende  Hand  gehort  (vgl.  z.  B.  2.  Mose 
14,  26  f.;  1.  Sam.  5,  6;  Hiob  5,  18;  Ps.  18,  36; 
Ps.  89,  14),  u.  wurde  vom  NT  ubemommen 
(vgl.  Luk.  1,  66;  Job.  10,  29;  Apg.  11,  21;  13, 
11).  Es  erscheint  zum  erstenmal  in  der  Sy- 
nagoge  von  Dura  Europos  (1.  Halfte  3.  Jh., 
bei  der  Totenauferweckung  u.  in  anderen 
Zusammenhangen).  Im  Bereich  der  alt- 
kirchl.  u.  byz.  Kunst  steht  die  H.  G.  manch- 
mal  auch  fur  die  Stimme  Gottes,  so  vor  al- 
lem  in  der  Verkiarung  Christi,  im  Jtingsten 
—>  Gericht  u.  auf  den  Darstellungen  der 
Taufe  Christi.  Auf  die  jiid.  Vorstellung  vou 
der  lebenschaffenden  Rechten  Gottes  geht 
die  H.  G.  auf  den  altkirchlich-fruhbyz.  Bil- 
dern  der  Himmeifahrt  Christi  u.  von  Pfing- 
sten  zuriick.  Auf  Evangelistenbildern  wird 
die  H.  G.  als  „Inspirationshand“  verstan- 
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den.  Einen  festen  Platz  hat  das  Motiv  in  den 
Wiedergaben  der  Opferung  Isaaks  durch 
Abraham.  Neben  Verklarung  Christi  u. 
Isaakopfer  gehoren  die  Bildschemata  der 
Gesetzesiibergabe  an  Mose  zu  den  altesten 
Zeugnissen  ftir  das  Auftreten  dieses  Motivs. 
Im  Orient  vorherrschend  ist  die  segnende  u. 
kronende  Hand  Christi,  die  ihrerseits  ihre 
Legitimation  durch  Darstellungen  der  H.  G. 
erhalt,  die  in  Verbindung  mit  dem  Christus- 
monogramm  einen  goldenen  Kranz  halt.  Es 
ist  im  einzelnen  schwierig  festzustellen,  wo 
die  H.  G.  als  Symbol  der  Dreieinigkeit  ver- 
standen  sein  will.  Auf  jeden  Fall  wird  man 
es  bei  den  Taufdarsteliungen  (neben  der 
Symbolisierung  der  Stimme  Gottes)  anneh- 
nien  mtissen,  ebenso  wohl  auch  auf  Wieder¬ 
gaben  der  Verkiindigung  der  Gottesmutter. 
Im  17.  Jh.  wird  die  H.  G.  in  der  russ.  Iko- 
nenmalerei  beliebt,  wo  sie  aus  einer  der 
oberen  Ecken  uber  eine  unter  ihr  befindl. 
Person  ausgestreckt  ist.  Die  kronende  Hand 
Christi  erscheint  auf  zahlreichen  Darstellun¬ 
gen  byz.  Kaiserbilder;  sie  bringt  hier  die 
oberste  Souveriinitat  Christi  im  Sinne  der 
byz.  polit.  Christologie  zum  Ausdruck  (— > 
auch  Kaiserkult). 

Lit.:  E.  Dinkier,  Das  Apsismosaik  von  S.  Apolli- 
nare  in  Classe,  Koln  u.  Opladen  1964,  Reg.:  H.  G.; 

H.  u.  J.  Jursch,  Hande  als  Symbol  u.  Gestalt,  Ber¬ 
lin  196713;  Grabar,  Empereur,  112  f.;  ders.,  Re- 
cherches  sur  les  Sources  Juives  de  l’Art 
Paleochretien,  CAi  14,  1964,  53-57;  Pokrovskij, 
165, 167,  170,  173;  H.  Schade,  Das  Paradies  u.  die 
Imago  Dei,  Berlin  1966;  A.  R.  Verbrugge,  Le 
Symbole  de  la  Main  dans  le  Prehisloire,  (Autor- 
verlag)  1969;  K.  GroB,  Menschenhand  u.  Gottes- 
hand  in  Antike  und  Christentum,  Stuttgart  1985 
LChl  2,  211-214;  LcxMA  4, 1902;  RBK  2,  950-962. 

Handkreuz  — >  unter  Kreuz 

Handzeichenkunde  -»  Cheironomie 

Haresie  (grch.  hairesis,  f.,  'Denkart’,  ‘Spal- 
tung’;  russ.  eres,  f.;  iat.  haeresis,  f.,  secta,  f.), 
Bezeichnung  ftir  eine  von  der  Glaubens- 
norm  od.  dem  Glaubensbekenntnis  abwei- 
chende,  die  Identitat  mit  der  Glaubensge- 
meinschaft  aufhebende  u.  deshalb  von  der 
letzteren  als  Irrlehre  erklarte  Lehrmeinung. 

I.  In  dieser  Bedeutung  ist  der  Begriff  be- 
reits  dem  NT  bekannt  (1.  Kor.  11,  19;  Gal. 
5,  20;  wertneutral:  Apg.  5,  17;  15,  5;  24, 14). 
In  2.  Petr.  2,  1  (Mitte  des  2.  Jh.)  u.  bei  Igna¬ 
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tius  von  Antiochien  (gest.  nach  110)  wird  H. 
als  Irrlehre  u.  Abspaltung  verstanden,  die 
der  Bischof  zu  erkennen  u.  deren  Anhanger 
er  aus  der  in  der  Eucharistie  konstituierten 
Gemeinschaft  (grch.  koinonia)  auszuschlie- 
Ben  hat.  Im  Verlaufe  der  Geschichte  des 
Kirchenrechts  wurde  H.  als  konsequente 
Ablehnung  eines  od.  mehrerer  Zentraldog- 
men  der  Kirche  mit  dem  Anathema,  der 
AusstoBung  aus  der  Gemeinde,  bestraft. 
Von  der  H.  zu  unterscheiden  ist  das  Schis- 
ma  (grch.,  n.,  ‘Spaltung’;  russ.  raskol,  m., 
‘Spaltung’;  lat.  schisma,  dissensio,  f.,  ‘Mei- 
nungsverschiedenheit’,  ‘Widerspruch’),  das 
bei  prinzipieller  Anerkennung  der  Dogmen 
als  Gehorsamsverweigerung  gegeniiber  der 
leitenden  Hierarchie  verstanden  wird. 
Schon  im  NT  wird  das  Schisma  als  interne 
Angelegenheit  aufgefafit  (Joh.  7,  43;  1.  Kor. 

1.  10;  11,  18;  12,  25),  u.  in  der  Alten  Kirche 
wurde  es  mit  der  Exkommunikation,  dem 
AusschluB  aus  der  Gemeinde,  bestraft. 

2.  Unter  gesellschaftl.  Aspekt  erscheint  eine 
H.  als  Gegenmodell  zur  grofikirchl.  So- 
zietat.  Sie  ubernimmt  nicht  nur,  trotz  ihrer 
radikalen  Kritik  an  der  GroBkirche,  in  den 
meisten  Fallen  deren  Standeordnung,  son- 
dern  veischarft  den  Gegensatz  der  Gruppen 
(z.  B.  zwischen  „Erwahlten“  u.  „Nichter- 
wahlten",  entsprechend  dem  Gegensatz  von 
Klerus  u.  Laien)  untereinander  -  nicht  zu- 
letzt  aus  Grilnden  der  eigenen  Ausnahmesi- 
tuation  -  auf  Dauer.  Die  haret.  Gemein¬ 
schaft  ist  gezwungen,  eine  Hierarchie  aufzu- 
steilen,  Ersatzriten  u.  -  sakramente  zu  ent- 
wickeLn  sowie  sich  um  ein  eigenes  Kirchen- 
recht  zu  bemiihen.  Damit  stellt  der  Idealtyp 
der  H.  im  MA  eine  Gegen-  od,  Untergrund- 
kirche  zur  GroBkirche  dar.  Es  liegt  deshalb 
in  der  gesellschaftl.  Dynamik,  daB  die 
groBen  H.n  mit  spekulativen  Ideensystemen 
nach  anfangl.  Bindung  an  „negativ  Privile- 
gierte“  (unfreie  Bauern,  Weltpriester,  Mon- 
che,  Nonnen)  spater  auch  fllr  gehobene 
Schichten  attraktiv  wurden.  In  nicht  weni- 
gen  Fallen  wiederholt  sich  dann  derselbe 
ProzeB  innerhalb  der  Ketzerkirche,  der  die- 
se  zur  Abspaltung  von  der  GroBkirche  ge- 
filhrt  hatte. 

3.  Sehen  wir  von  den  groBen  H.n  der  Alten 
Kirche,  wie  der  des  Sabellianismus  im  3.  u. 
des  Arianismus  im  4.  Jh.  ab  (der  Nestoria- 
nismus  u.  Monophysitismus  werden  in  jiing- 
ster  Zeit  von  den  orth.  Kirchen  nicht  mehr 
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als  H.n  aufgefafit),  so  sind  die  wichtigsten 
Ketzereien  im  byz.-slav.  Raum  die  Bilder- 
stUrmer  (->  unter  Bild),  die  bis  heute  am 
Sonntag  der  Orthodoxie  mit  alien  anderen 
H.  anathematisiert  werden,  die  kleinasiat. 
Paulikianer  u.  die  z.  T.  aus  ihnen  hervorge- 
gangenen  neumanichaischen  Bogomilen  auf 
dem  Balkan  -  mit  einer  konsequenten,  in 
ihrer  Wurzel  auf  die  Gnosis  zurtickgehen- 
den  dualist.  Weltanschauung,  die  auf  die 
Entstehung  der  westl.  Katharer  (von  ilinen 
abgeleitet  die  Bezeichnung  Ketzer)  einge- 
wirkt  haben.  Kem  ihrer  Lehre  ist  die  Ver- 
werfung  der  wirkl.  Menschwerdung  Christi, 
seiner  Kreuzigung  u.  Himmelfahrt  (beides 
habe  er  nur  in  einem  Scheinleib  vollzogen) 
u.,  daraus  folgend,  die  Ablehnung  Mariens 
als  Gottesmutter.  Voraussetzung  ist  ihre 
dualist.  Vorstellung  von  der  absoluten  Be- 
herrschung  der  Materie  durch  den  Teufel, 
als  dessen  leibhaftigen  Vertretung  sie  Jo¬ 
hannes  den  Vorlaufer  ansahen.  In  RuBland 
sind  es  die  sog.  „Judaisierenden“  (fidovst- 
vujuscie)  im  15.  Jh.  u.  ihre  Vorlaufer,  die 
Novgoroder  „Geschorenen“  ( strigol’niki ).  - 
Die  wichtigsten  Schismen  sind:  das  1054  aus 
disziplinaren  u.  theolog.  Gegensatzen  zwi- 
schen  Rom  u.  Konstantinopel  entstandene 
Schisma,  das  heute  gegenstandslos  gewor- 
den  ist,  u.  das  innerruss.,  durch  die  russ.- 
orth.  Landessynode  von  1971  von  seiten  des 
Moskauer  Patriarchates  fur  nicht  mehr  exi- 
stierend  erklarte  Schisma  ( raskol )  der  Alt- 
glaubigen  von  1666  (— >  auch  unter  Kreuz). 
Von  den  Schismen  sind  die  Sekten  zu  unter- 
scheiden;  sie  sind  durch  eine  kleinere  Zahl 
von  Anhangern  u.  durch  Uberspitzung  be- 
stimmter  abweichender  Lehrmeinungen  ge- 
kennzeichnet.  Die  wichtigsten  anathemati- 
sierten  russ.  Sekten  sind  die  Chlysten 
(‘Gottesleute’),  die  Skopzen  (‘Verschnei- 
der’,  ‘Selbstkastraten’),  die  Molokanen 
(‘Milchtrinker’),  die  Duchoborzen  (‘Geist- 
kampfer’)  u.  die  Stundisten  (so  genannt 
nach  den  Bibelstunden  siiddt.  Kolonisten  in 
RuBland). 

4.  Bei  der  Bedeutung  der  Kunst  als  Infor¬ 
mations-  u.  Kommunikationsmittel  ist  es  zu 
verstehen,  daB  die  Kirche  die  negative  Dar- 
stellung  von  Haretikem  u.  Schismatikern 
gefordert  hat.  Sie  fand  in  der  altkirchl.  u. 
byz.  Malerei  ihren  Ausdruck  in  der  Wieder- 
gabe  der  Synoden,  auf  denen  die  Verdam- 
mung  der  Haretiker  gezeigt  wurde.  Nach 


dem  Bilderstreit  wurden  auch  die  Bilder- 
feinde  Gegenstand  der  Darstellung  vor  al- 
lem  auf  Psalteriliustrationen  {->  unter 
Bibehllustration).  In  mittel-  u.  spatbyz.  Zeit 
wurde  das  Thema  von  der  Monumentalma- 
lerei  ilbernommen;  es  fand  schlieBlich  Ein- 
gang  in  die  Vorschriften  der  Malerbiicher. 
Gleichzeitig  erscheinen  Haretiker  als  Ver- 
dammte  im  Jiingsten  — >  Gericht.  Als  Ab- 
schreckung  dienten  auch  Wiedergaben  der 
Hinrichtung  von  Ketzem,  die  allerdings  im 
Osten  relativ  seiten  ist  (wahrscheinlich,  weil 
dort  die  Inquisition  nicht  institutionalisiert 
war;  — >  Exkommunikation).  -  Eine  andere 
Frage  ist  die  nach  einer  mogl.  Kunst  u.  da- 
mit  auch  Bilderwelt  haret.  Gruppierungen 
u.  ihrem  Verhaltnis  zur  Kunst  der  GroBkir- 
che.  Im  Gegensatz  zu  manchen  Gnostikern 
verbot  ein  konsequenter  Dualismus  den 
Paulikianern  u.  Bogomilen  jede  bildl.  Dar¬ 
stellung  u.  deshalb  kiinstler.  Betatigung. 
Anders  verhielt  es  sich  mit  der  spatma- 
nichaischen  Kirche  in  Bosnien  am  Ausgang 
des  MA.  Zwar  blieb  der  Kern  mit  den  „Er- 
wahlten"  u.  der  Leitungs-Hierarchie  auch 
weiterhin  bilderfeindlich.  Unter  westl.  Kul- 
tureinfluB  u.  dem  Patronat  der  einheim. 
Feudalherren  bildete  sich  jedoch  in  Bosnien 
die  Herstellung  illuminierter  Handschriften 
heraus,  wie  das  Hrvoje-  u.  das  Hval-Missale, 
das  erste  in  glagolitischer,  das  zweite  in  ky- 
rill.  Schrift  geschrieben  (->  unter  Sprachen). 
Im  Hval-Missale  sind  auch  die  spatma- 
nichaischen  Vorstellungen  seines  Illumina¬ 
tors  bzw.  Auftraggebers  erkennbar.  So  wird 
Johannes  der  Vorlaufer  (der  Taufer)  nicht 
mit  dem  Heiligentitel  versehen,  der  Darstel¬ 
lung  der  Kreuzigung  u.  Himmelfahrt  wer¬ 
den  die  Inschrit’ten  versagt.  Ein  schwieriges 
Problem  stellen  die  sog.  „Bogomilen-Stei- 
ne“  dar,  deren  Zeichen-  u.  formalisierter 
Bilderschatz  sowohl  altchristl.  Herkunft  wie 
EinfluB  vor-  u.  nichtchristl.  Folklore  verrat. 
Versteht  man  die  Funktion  des  (im  weite- 
sten  Sinne  verstandenen)  Bildes  im  Rah- 
men  der  ostkirchl.  Sozietat  als  Lehrinforma- 
tion  (— »  auch  unter  Ikone),  so  ist  (zumindest 
theoretisch)  einsichtig,  daB  es  auf  jede  Art 
von  „Provokation“  reagieren  muB,  um  die 
Stabilitat  der  kirchl.  Gemeinschaft  zu  si- 
chern.  Diesem  komplizierten  System  von 
Wechselwirkungen  („Rtickkoppelungen“) 
zwischen  GroBkirche  u.  haret.  Gemein¬ 
schaft  ist  die  Forschung  bisher  kaum  nach- 
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gegangen,  auch  deshalb,  weil  es  an  einer 
Aufstellung  von  Denkmalern  zu  diesem 
Fragenkreis  fehlt.  Auf  ein  Beispiel  sei  hin- 
gewiesen:  Der  Typus  der  Gottesmutter  mit 
dem  eigenartig  verschrankt  zu  ihr  sich  hin- 
wendenden  Kind,  die  „PeIagonitissa“,  darf 
heute  als  Antwort  der  GroBkirche  auf  die 
Ablehnung  ihrer  Mariologie  durch  den 
Neumanichaismus  auf  dem  Balkan  verstan- 
den  werden  (— »  unter  Gottesmutterbilder). 

Lit.:  W.  Bauer,  Rechtglaubigkeit  u.  Ketzerei  im 
altesten  Christentum,  Tubingen  1934;  A.  Borst, 
Die  Katharer,  Stuttgart  1953;  A.  Davids,  Irrtum  u. 
H„  Kairos  15,  1973,  166-187;  H.-D.  Dopmann, 
Der  EinfluB  der  Kirche  auf  die  moskovit.  Staats- 
idee,  Berlin  1967;  H,  Grundmann,  Ketzergesch. 
des  MA,  Berlin  1970;  E.  Hosch,  Orthodoxie  u.  H. 
im  alten  RuBland,  Wiesbaden  1975;  N,  A.  Kaza¬ 
kova  -  Ja.  S.  Lufe,  Antifeodal’nye  Dvizenija  na 
Rusi,  Moskau  -  Leningrad  1955;  A.  I.  Kiibanov, 
Reformacionnye  Dvizenija  v  Rossii,  Moskau 
1960;  ders.,  Narodnaja  Social’naja  Utopia  v  Ros¬ 
sii,  Moskau  1977;  M,  Loos,  Dualist  Heresy  in  the 
Middle  Age,  Praha  1974;  Ja.  S.  Lufe,  Ideologices- 
kaja  Bofba  v  Russkoj  Publicistike  konca  XV  - 
nacala  XVI  veka,  Moskau  -  Leningrad  1960;  Mi- 
lasch,  149-154;  D.  Obolensky,  The  Bogomils, 
Cambridge  1946;  H.-C.  Puecb  -  A.  Vaillant,  Le 
TTaile  conlre  les  Bogomiles  dc  Cosmas  le  Pretre, 
Paris  1945;  Th.  M.  Seebohm,  Ratio  u.  Charisma. 
Ansatze  u.  Ausbildung  eincs  philosoph.  u.  wissen- 
schaftl.  Weltverstandnisses  im  Moskauer  RuB¬ 
land,  Bonn  1977;  J.  Walter,  Heretics  in  Byzantine 
Art,  ECR  3,  1970,  40-49;  G.  Wild,  Bogomilen  u. 
ICatharer  in  ihrer  Symbolik  1,  1,  Wiesbaden  1970; 
V.  Aruold-Doben,  Die  Bildeisprache  des  Ma- 
nichaismus,  Koln  1978;  W.  Speyer,  Bucherver- 
nichtung  u.  Zensur  des  Geistes  bei  Heiden,  Juden 
u.  Christen,  Stuttgart  1981;  Ch.  Walter,  Art  and 
Ritual  of  the  Byz,  Church,  London  1982,  Reg.: 
heresy,  heretics;  LChl  2,  216-221;  LexMA  4,  1933 
bis  1937.  -  S.  auch  Lit.  zu  Bild,  Gnosis. 

Heiligenbilder,  H.  sind  in  der  Alten  Kirche 
unter  dem  EinfluB  der  Heiligenverehrung 
entslanden.  Zu  den  altesten  diirften  die 
Apostel-  u.  Evangelistenbilder  gehoren;  sie 
zeigen  in  ihren  ersten  Zeugnissen  der  Iko- 
nentnalerei  in  Technik  u.  Stil  das  Vorbild 
des  spatantiken  Portrats.  Nachdem  wahrend 
des  Bilderstreits  (—>  unter  Bild)  die  Herstel- 
lung  u.  das  Anbringen  von  H.n  streng  ver- 
boten  waren,  erlebten  sie  vom  9.  Jh.  an  eine 
Renaissance,  die  eng  mit  einer  entsprechen- 
den  Entwicklung  der  byz.  Heiligenge- 
schichtsschreibung  (— >  Hagiographie)  ver- 
bunden  war.  Hier  wie  dort  entstanden 
wahrend  der  letzten  Phase  der  byz.  Kunst  u. 
Literatur  unter  dem  EinfluB  des  Hesychas- 


mus  (— >  unter  Monchtum)  neue  Ausdrucks- 
formen  u.  breiteten  sich  liber  den  ganzen 
Balkan  aus,  um  in  RuBland  besondere  Aus- 
pragnngen  zu  erhaiten.  Dort  wirkte  im  17. 
Jh.  sehr  stark  das  weltl.  Portrat  (russ.  par- 
sunnoe  pismo)  auf  den  Stil  der  H.  ein,  die 
sich  dadurch  vom  Ideal-  zum  Realportrat 
wandelten,  allerdings  auch  das  Ende  der 
klass.  Ikonenmalerei  einleiteten. 

Wahrend  in  der  altkirchl.  u.  friihbyz.  Epo- 
che  der  Typ  des  autonomen  Heihgenbildes, 
seit  dem  5.  Jh.  mit  deni  Nimbus,  vorherr- 
schend  war,  entwickelte  sich  in  mittelbyz. 
Zeit  die  Vitenikone.  Bei  ihr  wurde  eine 
Auswahl  von  Szenen  aus  den  Heiligenviten 
getroffen  u.  entweder  in  Form  von  Randbil- 
dern  (russ.  klejma )  od.  als  komplexe  — > 
Ubertragung  wiedergegeben.  Damit  wurde 
nicht  nur  der  Informationswert  der  H.  er- 
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hoht,  sondern  beide  Ubertragungsformen 
vermitteln  auch  wichtige  Einsichten  in  Ana- 
logien  von  Kunst  u.  Literatur,  insofern  eine 
Vitenikone  stets  in  engster  Verbindung  zum 
Vitentext  steht.  Auch  das  isolierte  Heiligen- 
portrat  wird  nach  schriftlich  fixierten  Vorla- 
gen  der  Malcrbiichcr  gemalt.  Der  Identifi- 
zierung  del  Heiiigen  dienten  ihre  (wenn 
auch  seltenen)  Attribute  u.  die  groBtenteils 
neben  dem  Kopf  angebrachten  christl.  — > 
Kiirzungen  ihrer  Namen.  Angaben  zur  spe- 
ziellen  Ikonographie  der  Heiiigen  finden 
sich  in  den  Malerbitchern,  Neben  der  Dar- 
stellung  in  der  Malerei  gab  es  in  der  altruss. 
Kunst  auch  eine  solche  in  der  Plastik,  die 
zwar  seit  dem  Bilderstreit  unerwiinscht  waT, 
aber  in  RuBland  als  Kunsthandwerk  eine 
sehr  alte,  bis  in  vorchristl.  Zeit  reichende 
Tradition  besaB.  Nicht  nur  die  Freiplastik, 
auch  das  Holzrelief  wurde  vor  allem  ftir  die 
Wiedergabe  nordruss.  beriihmter  Asketen 
verwendet.  -  Zur  individuellen  u.  Gruppen 
typologie  der  H.  — >  Heiligenverehrung.  - 
Taf.  49,  50;  Abb. 

Lit.:  A.  K.  Cekalov,  Narodnaja  Derevjannaja 
Skul’ptura  Russkogo  Severa,  Moskau  1974;  H. 
Lutzeler,  Die  Gestalt  des  Heiiigen,  Freiburg/Br. 
19542;  D.  Milosevic,  Die  Heiiigen  Scrbiens,  Reck¬ 
linghausen  1968;  J.  Myslivec,  K  Ikonografii  russ- 
kich  Svjatych,  BZS  4,  1932;  E.  S.  Ovfiinnikova, 
Portret  v  Russkom  Iskusstve  XVIII  veka,  Moskau 
1955;  N.  Pomerancev,  Russkaja  Derevjannaja 
Skul’ptura,  Moskau  1967;  W.  P.  Rjabouchinsky, 
Les  Elements  Portraltiques  dans  les  lc6ncs  Rus¬ 
ses,  Actes  Vie  Congr.  Intern,  d’Etudes  Byz.  Paris 
1948,  2.  Bd.,  Paris  1951,  359-364;  Rothemund,  315 
bis  333;  H.  Skrobucha,  Kosmas  u.  Damian,  Reck¬ 
linghausen  1965;  D.  Tschizewskij,  Der  HI.  Niko¬ 
laus,  Recklinghausen  1957;  Ouspensky-  Lossky, 
107-146;  M.  Winkler,  Heilige  u.  H.,  Recklinghau¬ 
sen  1959;  K.F.J.  Berger,  Das  HI.  Antlitz  IV:  Heili- 
genikonen,  Hermeneia  6,  140-147;  V.  Pucko,  Re¬ 
al-  od.  Idealbild?  Portrat  od.  Typus?  Das  Bild  der 
Heiiigen  in  der  russ.  Ikonenmalerei,  Hermeneia  4, 
1988, 186  -  195;  K.Ch.  Felmy,  Russ.  Heilige  in  Iko- 
nen.  1000  Jahre  Orth.  Kirche  in  der  Rus  988  bis 
1988,  Recklinghausen  1988  (E.  Haustein,  Die  russ. 
Heiiigen  u.  ihre  Viten);  LChl  5-8  (wichtig  5,1*  bis 
10*);  LexMA  4,  2019  -  2020  (Heilige,  B  II);  RBK 
2,  1034-1093  (Heilige).  -  S.  auch  Lit.  zu  Heiligen- 
verchrung,  Ikone,  Ikonenmalerei, 

Heiligenfeste  -»  unter  Heiligenverehrung 

Heiligenschein  ->  Aureole,  — >  Nimbus 

Heiligenverehrung,  1.  Die  H.  ist  aus  der 
weit  alteren  Verehrung  der  Martyrer  u.  ih- 


Heiligenverehrung 

rer  Rehquien  hervorgegangen.  Sie  hat  von 
daher  eine  entscheidende  Abgrenzung  zur 
nichtchristl.  Heroenverehrung  erfahren.  Im 
6.  Jh.  beginnt  sich  dann  der  Wtirdetitel 
„sanctus“  (lat.,  ‘heilig’;  greh.  hagios)  auszu- 
breiten.  Bereits  im  rom.  Chronographen 
von  354  (—>  Kalendarium)  wird  die  Sitte  der 
jahrl.  Gedenkfeier  (— »  Dies  natalis),  die  ein 
fester  Bestandteil  der  H.  wird,  vorausge- 
setzt.  Daraus  entwickelte  sich  die  Komme- 
moration,  das  erinnernde  Gedenken,  des 
Heiiigen  im  Morgengottesdienst  (mit  Aus- 
nahme  der  GroBen  Fastenzeit),  bei  dem 
eine  bestimmte  Form  seiner  Lebensbe- 
schreibung  (— >  Synaxarion,  auch  Heili- 
genvita)  verlesen  wird.  Ein  weiterer  Be¬ 
standteil  der  H.  sind  die  Heiligenbilder,  die 
wahrend  der  Kommemoration  auf  ein  Pult, 
das  Proskynetarion,  gelegt  werden.  Der 
„Alierheiligentag“  der  Ostkirche  ist  der 
Sonntag  nach  Pfingsten  (greh.  kyriake  ton 
hagion  panton;  russ.  nedelja  vsech  svjatych). 
Die  H.  steht  unter  dem  Schutz  des  Kirchen- 
rechts,  das  sie  zugleich  durch  die  Institution 
der  Heiligsprechung  unter  seine  Kontrolle 
stellt. 

2.  Man  unterscheidet  eine  inneTe,  nach  der 
asket.  Lebensweise  (-4  auch  Mdnchtum),  u. 
eine  auBere,  nach  den  Schutzfunktionen 
(Patronaten)  sich  richtende  Typologie  der 
Heiiigen.  Sie  kann  hier  nur  in  Auswah)  ge- 
geben  werden.  Die  Ubersicht  ist  zugleich  ei¬ 
ne  kurzgefaBte  Typologie  der  Heiligenbil¬ 
der  (die  erste  Datumsangabe  meint  das 
orth.,  die  Angabc  nach  dem  Schragstrich 
das  kath.  Heiligenfest): 

I.  Typen  des  asket.  Lebens:  (1)  Alcxios  der 
Gottesmensch  (greh.  Alexios  anthropos 
theu;  russ.  Aleksij  celovek  bozij).  Vita  im  6. 
Jh.  in  Syrien  entstanden,  Ausbreitung  bis 
nach  Irland  u.  RuBland  (17.  Marz/17.  Juli);  - 
(2)  die  Saulensteher  od.  (greh.)  Styliten,  wie 
Symeon  der  Altere,  5.  Jh.  (1.  Sept./5.  Jan.) 
u.  Symeon  der  Jiingere,  6.  Jh.  (24.  Mai) 

3.  Sept.);  -  (3)  der  Typus  des  Narren  in 
Chrislus  (greh.  salos;  russ.  jurodivyj),  z.  B. 
Symeon  von  Emesa,  6.  Jh.  (21.  JulPJ.  Juli), 
Prokopij  von  Ustjug  (NordruBland),  gest. 
1303  (8.  Juli/-),  Vasilij  blazennyj  von  Mos¬ 
kau,  gest.  1552  (2.  Aug./-);  -  (4)  die  Schlaf- 
loscn  (greh.  akoimetoi,  -4  auch  unter  Ge- 
bet);  -  (5)  die  Heimallosen  od.  Wanderer 
(russ.  stranniki );  -  (6)  die  Schweiger  (russ. 
rnoldal’niki),  in  RuBland  Pavel  Obnorskij, 
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gest.  1429  (10.  Jan./-);  -  (7)  die  Vertreter 
der  asket.  Nacktheit  (-»  auch  Akt),  wie  Ma¬ 
ria  von  Agypten  (1.  April/2.  April),  Onu- 
phrios  (11.  Juni/12.  Juni),  Petrus  vom  Athos 
(— >  unter  Kloster;  12.  Juni/-). 

II.  Patronatsheilige:  (1)  Arztheilige  (grch. 
anargyroi;  russ.  bezsrebreniki,  'die  kein  Ho- 
norar  nehmen’),  z,  B.  Kosmas  u.  Damian 
(17.  Okt.,  1.  Nov.,  1.  Juli/27.  Sept.)  mit  Be- 
rufsattributen  (Stilett,  Medikamentenbehal- 
ter.  Pyxis).  In  Novgorod  galten  sie  als  Patro- 
ne  der  Schmiede.  Andere  Arztheilige  sind 
Kyros  u.  Johannes  (31.  Jan./28.  Juni),  Pan 
teleemon  (27.  Juni/-),  der  zugleich  als  Her- 
bergsvater  (grch.  xenodochos,  — »  auch  Klo¬ 
ster)  verehrt  wird;  -  (2)  Haus-  u.  Hofpatro- 
ne:  Vlasij  in  RuBland  (entspricht  dem  kath. 
Blasius;  11.  Febr./3.  Febr.);  die  GroBmarty- 
rerin  Paraskeva  (25.  Juli/26.  Juli),  Spiridon 
(12.  Dez./14.  Dez.)  u.  a.;  -  (3)  Pferdepatro- 
ne:  Floros  u.  Lauros  (russ.  Flor  u.  Lavr;  18. 
Aug./-)  u.  ihre  Pferdehirten  Speuhippos, 
Elashippos,  Melashippos  (13.,  16.,  17.  Jan./-, 
-,-),  deren  Kultus  von  Kappadozien  liber 
den  Kaukasus  u.  den  Balkan  u.  RuBland  bis 
nach  Westeuropa  reichte  (in  der  Darstel- 
iung  dieser  Gruppen  kommt  es  nicht  selten 
zu  Genrebildern  u.  Idyllen);  -  (4)  Stadt-  u. 
Handelspatrone:  neben  der  bereits  erwahn- 
ten  Paraskeva  in  RuBland  vor  allem  Niko¬ 
laus,  manchmal  mit  den  Attributen  Schwert 
u.  Stadttor.  Er  gilt  in  der  Ostkirche  als 
„Uberheiliger“  (grch.  hyperhagios)  u. 
„Zweiter  Erloser"  (grch.  alios  soter). 

III.  Die  fur  die  orth.  Reiche  des  MA  wichti- 
gen  Soldaten-  u.  Reiterheiligen:  (1)  die  40 
Soldatenmartyrer  von  Sebaste  in  Armenien, 
Ausbreitung  der  Verehrung  im  ganzen 
Osten  (9.  Marz/10.  Marz);  -  (2)  der  durch 
„hagiograph.  Avancement"  vom  Rekruten 
(grch.  leron)  zum  General  (grch.  straielates) 
beforderte  Theodoros  Stratilates  (7.,  8.  Fe- 
br./8.  Juni);  -  (3)  die  eigentl.  Reiterheiligen, 
deren  Vorbilder  thrakisch-dak.  Reitergott- 
heiten  waren;  Georg,  als  kappadoz.  Offizier 
unter  Diokletion  um  303  gemartert  (23. 
April/23.  April),  als  „Siegtrager“  (grch.  tro- 
paiophoros;  russ.  pobedonosec)  mit  vielfalti- 
gen  Patronaten  u.  als  Kuiturbringer 
schlechthin  vor  allem  in  NordruBland  ver¬ 
ehrt  (zusammen  mit  den  Abs.  II,  2  genaim- 
ten  Heiligen),  einige  Ikonen  gehorten  zu 
den  sehr  seltenen  Heiligen-Acheiropoietoi; 
Demetrios  (russ.  Dmitrij;  26.  Okt./8.  Okt.), 


hoher  rom.  Beamter,  306  mit  einer  Lanze 
getotet,  Schutzpatron  von  Thessalonich  (alt- 
slav.  Soluri)  gegen  Avaren  u.  Slaven,  dann 
von  den  letzteren  als  nationaler  Patron  ver¬ 
ehrt,  so  bereits  friih  im  Kiever  RuBland. 
Der  Heilige  wird  oft  auf  einem  Feldherrn- 
schemel  mit  entblofltem  Schwert  in  der 
Hand  dargestellt.  -  (4)  Anderer  Art  sind  die 
beiden  Briider  u.  byz.  Monche  Kirill  und 
Method  (— *  unter  Sprachen),  die  als  Slaven- 
lehrer  allgemeine  Verehrung  bei  alien  Sla¬ 
ven  genieBen. 

IV.  Die  Nationalheiligen  sind  den  Soldaten- 
u.  Reiterheiligen  thematisch  u.  ikonogra- 
phisch  eng  verwandt.  Wahrend  erstere  die 
Verteidiger  der  orth.  Reiche  im  MA  nach 
auflen  waren,  spiegelt  der  Typus  der  Natio¬ 
nalheiligen  die  Vorstellung  von  der  Einheit 
u.  konfessionellen,  d.  h.  orth.  Integritat  der 
Staaten  wider.  Im  AnschluB  an  die  Hierar- 
chie  der  Kirche  unterscheidet  man  hier  in 
der  russ.  H.  folgende  Untertypen:  (1)  hi. 
Hierarchen  (grch.  hierarches ;  russ.  svjatiteli ), 
z.  B.  den  Metropoliten  Aleksij  (gest.  1378; 
12.  Febr./-);  -  (2)  die  hi  Fiirsten,  bei  denen 
folgende  Untergruppen  unterschieden  wer- 
den:  (a)  die  Leidensdulder,  russ.  slrastoterp- 
cy),  z.  B.  die  ersten  Nationalheiligen  Boris 
u.  Gleb,  ermordet  1015  (24.  Juli/-);  (b)  in  er- 
ster  Linie  die  von  den  Mongolen  ermorde- 
ten  Glaubensdulder  (russ.  veroterpcy),  z.  B. 
Fiirst  Michail,  ermordet  1245  (20.  Sept./-); 
(c)  die  Glaubens verteidiger  (russ.  blagover- 
nye),  zu  denen  vor  allem  Aleksandr  Nevskij, 
gest.  1263  (14.  Nov.,  23.  Nov.,  30.  Aug./-) 
gehort.  Unabsehbar  ist  die  Schar  der  hi. 
Monche  (grch.  hosioi;  russ.  prepodobnye), 
wie  z.  B.  Sergij  von  Radonez  (gest.  1392), 
Abt  des  nach  ihm  benannten  Dreieinig- 
keits-Klosters  (25.  Sept.,  5.  Juli/-).  Wie  hier 
in  RuBland  besaBen  auch  die  anderen  orth. 
Volker  im  MA  ihre  nationalen  Patrone. 

Lit.:  V.  P.  Adrianova.  ?.itic  Alekseja  Celoveka 
BoZija,  Pctrograd  1917;  A.  Amiaud,  La  Legende 
Syiiaque  de  Saint  Alexis  l’Hoinme  de  Dieu,  Paris 
1889;  G.  Anrich,  Hagios  Nikolaos,  2  Bde.,  Leipzig 
1913,  1917;  Aspekte  frfihchristl.  H.,  hg.  von  F.  v. 
Lilienfeld,  E.  Bryner,  K.  Ch.  Felmy  u.  W.  Weis- 
mann,  Erlangen  1977;  E.  Benz,  HI.  Narrheit,  Kyri- 
os  3,  Berlin  1938,  1-55;  H.  G.  Blersch,  Die  Saule 
im  Wellgeviert.  Der  Aufstieg  Symcons,  des  ersten 
Saulenheiligen,  Tiiei  1978;  Delehaye,  Sanctus; 
ders.,  Stilites;  ders..  Saints  Militaires;  G.  P.  Fedo¬ 
tov,  Svjatye  Dievnej  Rusi,  Paris  1931  (Pennsylva¬ 
nia  1959  Reprint);  A.-J.  Festugiere,  La  Saintete, 
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Paris  1942;  V.  V.  Filatov,  Rjazanskaja  Ikona  „Pa- 
raskeva-Pjatnica“,  Sovetskaja  Archeologija  1971, 
1, 173-190;  P.  Hauptmann,  Die  „Narren  um  Chri- 
sti  willen'*,  Kirche  im  Osten  2,  Gottingen  1959,  27 
bis  49;  I.  Kovalevskij,  Juiodstvo  o  Christe  i  Chri¬ 
sta  radi  Jurodivye  Vostocnoj  i  Russkoj  Cerkvi, 
Moskau  19022;  Rotting,  Reg.;  ders.,  Entwicklung 
der  H.  u.  Gesch.  der  Heiligsprechung,  P.  Manns 
(Hg.),  Die  Heiligen  in  ihrer  Zeit  1,  Mainz  1966, 
27-39;  N.  V.  Malickij,  Drevnerusskie  Kul’ty 
Sel’skochozajnstvennych  Svjatych  po  Pamjatni- 
kam  Iskusstva,  Gos.  Akademija  Istorii  Mate- 
rial’noj  Kul’tury  11,  10.  Leningrad  1932;  J.  Neub- 
ner,  Die  hi.  Handwerker  in  der  Darst.  der  Acta 
Sanctorum,  MUnster  (Westf.)  1929;  W.  Nigg,  Gro- 
Be  Heilige,  Zurich  1 152- ;  K.  Onasch,  Paraskeva- 
Studien,  OstKSt  6, 1957, 121-141;  K.  M.  Ringrose, 
Saints,  Holy  Men  and  Byzantine  Society,  New 
Brunswick  1976;  J.  Skrobucha,  Kosmas  u.  Da¬ 
mian,  Recklinghausen  1965;  E.  S.  Smirnova, 
Ikona  Nikoly  1294  goda  Mastera  Aleksy  Petrova, 
Drevnerusskoe  Iskusstvo.  Zarubeznye  Svjazi, 
Moskau  1975,  81-105;  D.  Tschizewskij,  Der  hi.  Ni¬ 
kolaus,  Recklinghausen  1957;  A.  Wittmann,  Kos¬ 
mas  u.  Damian.  Kultausbreitung  u.  Volksdevotion, 
Berlin  1967;  M.  Lurker,  Worterbuch  der  Symbo- 
lik,  Stuttgart  19832,  263-264  (Heilige);  P.  Brown, 
Die  H.  Ihre  Entstehung  u.  Funktion,  ubers.,  bear- 
beitet  u.  hg.  von  J.  Bernard,  Leipzig  1991;  L.  Hei- 
ser,  Nikolaus  von  Myra.  Heiliger  der  ungeteilten 
Christenheit,  Trier  1978;  B.A.  Uspenskij,  Fitolo- 
giCeskie  razyskanija  v  oblasti  slavjanskich  drev- 
nostej  (Reliicty  jazydeslva  v  vostocnoslavjanskom 
kul’te  Nikolaja  Mirlikijskogo),  Moskau  1982;  T. 
Spidlik,  La  Spirituality  de  l’Orient  Chretien, 
Roma  1978  (OrChrAnal,  206);  ders.,  Les  Grands 
Mystiques  Russes,  Paris  1979;  LChl  5-8.  -  S.  auch 
Lit.  zu  Hagiographie,  Heiligenbild,  Heiligenvita, 
Heiligsprechung,  Martyrerverehrung. 

Heiligenvita  (grch.  bios  [m.]  hagion;  russ. 
zitie  [n.]  svjatych;  lat.  vita  [f.]  sanctorum), 
Lebensbeschreibung  eines  Heiligen  mit 
Hilfe  bestimmter  iiterar.  Kunstmittel,  die  zu 
erforschen  u.  darzusteUen  Aufgabe  der  Ha¬ 
giographie,  der  Heiligengeschichtsschrei- 
bung,  ist.  Die  wichtigsten  Kunstmittel  sind 
das  Enkomion  u,  die  Topik,  die  dem  Ober- 
begriff  des  Panegyrikos  zugeordnet  werden 
konnen.  Mit  ihrer  Hilfe  wird  ein  Idealpor- 
trat  des  jeweiligen  Heiligen  entworfen,  das 
dann  auch  seine  bildl.  Darstellung  bestimmt 
(—>  Heiligenbiider,  ->  Ikone).  Mit  Riicksicht 
auf  das  spatantike  Lesepublikum  sind  die 
Formen  der  Kunstmittel  dem  nichtchristl. 
Bereich  der  Verehrung  „gottl.  Menschen“ 
(Heroen,  Philosophen  u.  a.)  entnommen, 
unterscheiden  sich  aber  zugleich  von  ihnen 
durch  den  AusschiieBlichkeitsanspruch  der 
Person  Christi  als  des  zentralen  Prototyps 
christl.  Heiliger  (-->  auch  Martyrervereh- 


Heiligsprechung 

rung).  Die  verschiedensten  Galtungen  der 
H.  richten  sich  nach  dem  jeweiligen  Typus 
der  Heiligenverehrung.  Das  vielschichtige 
Motiv  der  Selbstentfremdung  pragte  z.  B. 
die  Gattung  der  Vita  eines  Narren  in  Chri¬ 
sto,  bei  der  ein  fast  pikaresker  Zug  den 
Schematismus  des  Enkomions  durchbricht. 
Das  Beispiel  einer  literarisch  gepflegten  u. 
mit  christlich-theolog.  Symbolen  sowie  zahl- 
reichen  histor.  Fakten  aufgefullten  Vita  bie- 
ten  die  Lebensbeschreibungen  der  Slaven- 
lehrer  Kirill  u.  Method.  Eine  grofle  Zahl 
von  Viten  gehoren  zu  den  bedeutendsten 
Literaturdenkmalern  des  MA  u.  haben  zur 
Geschlossenheit  eines  eigenen  Kulturmi- 
lieus  entscheidend  beigetragen.  Die  Ablo- 
sung  des  Idealportrats  durch  das  Real- 
portrat  in  Form  der  Biographie  od.  Selbst- 
biographie  gestaltete  sich  in  RuBland  im  17. 
Jh.  zu  einem  komplizierten  ProzeB,  wie  er 
sich  vor  allem  in  der  selbstverfaBten  Vita 
des  Awakum,  des  Fiihrers  der  Altglaubigen 
(zu  diesen  —>  unter  Rreuz),  widerspiegelt  u. 
sich  in  ahnl.  Weise  im  Wandel  des  Heiligen- 
bildes  wiederholt.  -  Die  untibersehbare  Ftil- 
le  an  Heiligenviten  ging  im  Laufe  des  MA 
fiir  die  verschiedensten  liturg.  u.  privaten 
Zwecke  (->  auch  Lesungen)  in  die  Samm- 
lungen  der  Menologien  u.  Synaxarien  ein.  - 
->  auch  Hagiographie. 

Lit.:  R.  Helm,  Der  antike  Roman,  Gottingen 
1956;  K.  Hoil,  Die  schriftsteller.  Form  des  grch. 
Heiligenlebens,  Ders.,  Gesammelte  Aufsatze  zur 
Kitchengesch.,  2.  Bd.,  Tubingen  1928,  249-269;  H. 
Lietzmann,  Byz.  Legenden,  Jena  1911;  A.  Priess- 
nig,  Die  biograph.  Foimen  der  grch.  Heiligenle- 
genden  in  ihrer  geschichtl.  Entwicklung,  Mimner- 
stadt  1924.  -  S.  auch  Lit.  zu  Hagiographie. 

Heiligsprechung  (grch.  anakeryxis,  f.,  ‘of¬ 
fend.  Bekanntgabe’;  russ.  kanonizacija,  f.; 
inittellat.  canonizatio,  f.,  ‘Eintragung  in  das 
Verzeichnis  [den  Canon]  der  Heiligen’), 
Anerkennung  eines  Heiligen  durch  die  Kir¬ 
che  im  Rahmen  des  Kirchenrechts.  In  der 
Alten  Kirche  war  es  iiblich,  daB  Privatper- 
sonen  od.  christl.  Gemeinschaften  vom  Bi- 
schof  die  Erlaubnis  zum  Aufbewahren  von 
Reliquien  eines  Heiligen  u.  zur  Abhaltung 
der  jahrl.  Erinnerungsfeier  (—>  Dies  natalis) 
einholten.  Jahrhunderte  hindurch  lag  das 
Recht  der  „Erhebung  hi.  Leiber  zur  Ehre 
der  Altare“  im  Westen  in  der  Hand  des  Epi- 
skopats.  Ein  Dekretale  ubertrug  es  1171 
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dem  Papst,  dem  es  bis  heute  allein  zusteht. 
Die  der  „Erhebung  zut  Ehre  der  Altare“ 
vorangehende  H.  ist  ein  ProzeB  im  jurist. 
Sinne  des  Wortes;  in  der  kath.  Kirche  wird 
er  vor  der  Ritenkongregation  gefiihrt.  Nach 
Einholung  der  Voten  u.  Gegenvoten  u.  der 
Entscheidung  wird  die  H.  in  einer  offentl. 
Feier  in  St.  Peter  durch  den  Papst  vollzo- 
gen.  Zu  den  Voraussetzungen  eines  positi- 
ven  ProzeBausgangs  gehoren:  (1)  eine  seit 
langerem  bestehende  Verehrung  durch  das 
Kirchenvolk,  (2)  die  Bestatigung  von  Wun- 
dern  am  Grabe  des  zu  Kanonisierenden  (z. 
B.  das  Ausflieflen  wohlduftenden  Oles  [-» 
Myron],  (3)  ein  formaler  Antrag  durch  ei- 
nen  Postulator  (lat.),  (4)  die  Vorlage  einer 
Heiligenvita.  Die  Aufnahme  in  das  Ver- 
zeichnis  der  Heiligen  berechtigt  dazu,  ein 
offizielles  Heiligenbiid  herzustellen,  auf  den 
Namen  des  Heiligen  eine  Kirchenweihe  zu 
vollziehen  u.  einem  Taufling  seinen  Namen 
zu  geben.  Das  Kanonisationsverfahren  in 
der  Ostkirche  entspricht  formal  im  ganzen 
dem  der  kath.  Kirche.  Es  fehlt  allerdings 
wegen  des  Prinzips  der  Autokephalie  eine 
der  Ritenkongregation  entsprechende  Zen- 
tralbehorde,  obwohl  sich  im  MA  Ansatze 
hierzu  bei  einigen  Patriarchen  finden.  Das 
erste  bekannte  H.s-Dekret  stammt  vom  Pa¬ 
triarchen  Photios  aus  dem  9.  Jh.  Oberste  In- 
stanz  ftir  eine  H.  in  einer  orth.  Kirche  ist  die 
Landessynode  (auf  Grund  eines  Vorschlags 
der  standig  tagenden  Bischofssynode).  Im 
Unterschied  zur  kath.  Kirche  sind  Vereh- 
rungen  lokaler  Heiliger  auch  ohne  Konsen- 
sus  der  obersten  Kirchenbehorden  gestattet, 
sofern  nicht  ein  Einspruch  des  zustandigen 
Bischofs  vorliegt. 

Lit.:  Beck,  274-275;  J,  Brosch,  Der  H.s-ProzeB  per 
Viam  Cnltus,  Rom  1938;  E.  E.  Golubinskij,  Istori- 
ja  Kanonizacii  Svjatych  v  Russkoj  Cerkvi,  Moskan 
1913;  B.  Kotling,  Entwicklung  der  Heiligenvereh- 
rung  u.  Gesch.  der  H„  P.  Manns  (Hg.),  Die  Heili¬ 
gen  in  ihrer  Zeit  1,  Mainz  1966,  27-39;  Milasch, 
§  173;  L.  Muller,  Neuerc  Forschungen  tlber  das 
Leben  u.  die  knit.  Verehrung  der  HI.  Boris  u. 
Gleb,  Opera  Slavica  4,  Gottingen  1963,  295-317; 
A.S.C'horosev.Politifeskaja  Istorija  Russkoj  Ka- 
nozacii  (XI-XVI  vv.),  Moskan  1986;  J.Meyen- 
dorff,  The  Three  Lithuanian  Martyrs.Byzantium 
and  Lithuania  in  the  Fourteenth  Century, 
Fs.Onasch,  Halle  1981,  179-197.  -  S.  auch  Lit.  zu 
Hagiographie,  Hciligenverehrung. 

Heortologie  (aus  grch.  heorte,  f.,  ‘Fest’,  ‘Fei¬ 
er’,  u.  logos,  m.,  ‘Wort’,  ‘Lehre’),  Wissen- 
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schaft  von  der  Entstehungsgeschichte  u. 
dem  Inhalt  der  christl.  Feste  u.  des  Kirchen- 
jahres. 

Lit.:  Beck,  253-262;  Kellner;  Nilles;  F.  Raphael, 
Esquisse  d’une  sociologic  de  la  fete,  Contrepoint 
24,  1977,  113  ft.;  J.  Duvignaud,  Fete  et  civilisation 
Paris  1973. 

Heortologion  ->  unter  Kalendarium 

Hetoimasia  (grch.  hetoimasia  tu  thronu, 
‘Thronbereitung’;  russ.  etimasija,  f.,  prestol 
ugotovannyj),  ein  fast  ausschlieBlich  (mit 
Ausnahme  der  Barockkunst  des  Westens) 
der  byz.-slav.  Ikonographie  angehorendes 
Motiv,  das  einen  leeren,  von  einem  Cibori- 
um  iiberdachten  u.  nur  mit  einem  Evangeli- 
enbuch  od.  einer  Buchrolle  (— >  Rotulus)  be- 
legten  Thron  od.  Sessel  zeigt,  oft  flankiert 
von  den  Leidenswerkzeugen  Christi  (Kreuz, 
Lanze  u.  Ysop).  Auf  dem  Evangelienbuch 
erscheint  nicht  selten  die  Taube  als  Hinweis 
auf  die  dritte  Person  der  Dreieinigkeit,  den 
hi.  Geist,  zuweilen  auch  das  Lamm  Gottes. 
Die  Vorstellung  vom  Thronsessel  geht  auf 
diejenige  vom  endzeitl.  Richterstuhl  Christi 
zuriick  (->  auch  Bischofsthron).  Erst  in 
spatbyz.  Zeit  wird  er  manchmal  durch  den 
Altar  ersetzt. 

Die  Zeremonie  der  Bereitstellung  eines  lee¬ 
ren  Thrones  zur  ideellen  Reprasentation  ei¬ 
ner  Gottheit  od.  eines  Herrschers  war  im 
Alten  Orient  u.  im  Hellenismus  (leerer 
Thron  Alexanders  des  GroBen)  bekannt  u. 
wurde  auch  von  den  Romern  iibernommen. 
Ps.  9,  8-9;  89,  15;  103,  19;  Offb.  4,  2-7  u.  die 
endzeitl.  Homiiien  Ephrem  des  Syrers  aus 
dem  4.  Jh.  schufen  die  gedankl.  Vorausset¬ 
zungen  ftir  die  Alte  Kirche,  die  H.  auf  Chri- 
stus  als  den  in  diesem  Bild  gegenwartig  vor- 
ges  tell  ten  Weltenrichter  zu  beziehen.  In  der 
frtihchristl.  Kunst  ersetzt  die  H.  nicht  nur 
die  Darstellung  des  Jiingsten  — i  Gerichts; 
sie  iegt  auch  die  Betonung  mehr  auf  die  Er- 
scheinung  des  erhohten  Christus  nach  voll- 
zogenem  Gericht  als  Weltenherrscher  (Pan- 
tokrator,  — >  unter  Christusbild).  Der  leerc 
Thron  mit  einem  wohl  das  SchweiBtuch 
Christi  versinnbildlichenden  Velum  er¬ 
scheint  im  4.  Jh.  in  der  Kleinkunst  u.  auf 
Sarkophagen;  im  5-/6.  Jh.  wird  das  Thema 
von  der  Monumentalmalerei  aufgenommen, 
wobei  die  eschatolog.  Sinndeutung  zugun- 


Hierarchic 


sten  der  vom  erhohten  Cliristus  allmahlich 
aufgegeben  wird.  In  der  Doppelbedeutung  - 
Chrislus  als  Weltenrichter  u.  Weltenherr- 
scher  -  wurde  die  H.  in  die  voll  ausgebildete 
Komposition  des  Jiingsten  Gerichts  auf- 
genommen  (— >  auch  Adam  und  Eva).  In 
Verbindung  mit  dem  Bischofsthron  u.  ei- 
nem  entsprechenden  Zeremoniell  erscheint 
die  H.  auf  Darstellungen  der  okumen.  Syn- 
oden,  wobei  die  Vorstellung  vom  Bischof 
als  dem  ird.  Abbild  des  erhohten  Christus, 
der  in  Lhm  gegenwarrig  ist,  maBgebend  war. 
Die  weitere  Entwicklung  des  Motivs  der  H. 
scheint  im  Zusammenhang  mit  dem  byz. 
Kaiserkult  zu  stehen,  der  neben  dem  Thron 
des  Herrschers  einen  leecen  Thron  Christus 
reserviert  sein  licB.  Auf  der  anderen  Seite 
wurden  nach  dem  Bilderstreit  (— >  Bild)  die 
kaiserl.  Herrschaftszeichen  zugunsten  theo- 
logisch  kirchlicher  zuriickgedrangt.  So  wur¬ 
de  auf  dem  Thron  Christi  seit  dem  10./11. 
Jh.  auch  eine  Kreuzreliquie  (->  unter 
Kreuz,  ->  Reliquie)  verehrt,  u.  die  Gegen- 
stande  des  Zeremoniells  wurden  um  die 
Leidenswerkzeuge  vermehrt,  die  dann  auch 
in  die  Darstellung  selbst  aufgenommen  wer- 
den.  Im  12.  Jh.  ist  zum  erstenmal  die  Be- 
zeichnung  H.  bezeugt.  Die  Hinzufugung  der 
Leidenswerkzeuge  zur  H.  hangt  u.  a.  mit  ei~ 
ner  gegen  die  Haresie  der  Bogomilen  ge- 
richteten  Neubelebung  der  eucharist.  Frbm- 
migkeit  (— >  Eucharistie)  u.  der  Verehrung 
des  Kreuzes  zusammen.  In  der  Ikonenmale- 
rei  relativ  selten,  gewinnt  das  Motiv  auch 
den  Charakter  eines  Emblems,  das  als  Ver- 
gegenwartigung  des  erhohten  Christus  nicht 
nur  in  der  Kirche,  sondern  auch  im  byz. 
Kaiser  als  seinem  Vikar  verstanden  werden 
darf.  Wahrend  die  H.  auf  dem  Balkan  mit 
dem  14.  Jh.  durch  den  „Alten  der  Tage“  (-» 
unter  Christusbilder)  od.  das  Mandylion  (— > 
unter  Acheiropoietos)  ersetzt  wird,  blieb  sie 
in  der  russ.  Ikonenmalerei  erhalten,  wo  der 
Thron  manchmal  mit  dem  Altar  ausge- 
tauscht  wird.  Selten  als  Einzeldarstellung, 
erscheint  sie  hier  mit  deutlich  emblemat. 
Charakter  als  Bestandteil  groBerer  Kompo- 
sitionen.  -  Taf.  51. 

Lit.:  A.  Atfoldi,  Die  Gesch.  des  Throntabernakels, 
La  Nouvelle  Clio,  Bruxelles  1950,  537-566;  ders., 
Insignien  u.  Trachten  der  rom.  Kaiser,  Rom.  Mitt, 
des  DAI  50,  MUnchen  1935, 134  ff„  G.  Babii,  Les 
Discussions  Christologiques  et  le  Decor  des  Egli- 
ses  Byzantines  au  Xlle  Sibcle,  FriihmiUelaltei]. 


Studien  2,  Berlin  1968,  368-386;  Th,  v.  Bogyay, 
Zur  Gesch,  der  H.,  Akten  des  XI.  Intern.  Byzanti- 
nisten-Kongresses  Miinchen  1958,  Munchen  1960, 
58-61;  B.  Brenk,  Tradition  u.  Neaerung  in  der 
christi.  Kunst  des  eisten  Jt.,  Wien  1966,  71-73,  98 
bis  100  u.  Reg.;  P.  Durand,  Etude  sur  l'Etimasia 
Symbole  du  Jugement  Dernier  dans  I’lconogra- 
phie  Grecque  Chretienne,  Chartres  1867;  Grabar, 
Empereur,  189  f.,  214  f.;  O.  Treitinger,  Die 
ostrbrti  Kaiser-  u.  Reichsidee  nach  ihrer  Gestal- 
tung  im  hof.  Zeremoniell,  Bad  Homburg  v.  d. 
Ho  tie  1969,  Reg.:  Thron;  M.Lurker(Hg.),  Worfer- 
buch  der  Symbolik,  Stuttgart  19832,  279-280;  Ch. 
Walter,  Art  and  Ritual  of  the  Byz.  Church,  Lon¬ 
don  1982,  Reg.;  LChl  4,  305-313;  LdK  1,  642-643; 
RBK  2, 1189-1201. 

Hexapsalm  (grch.  hexapsalmos,  m.,  ‘Sech- 
seipsalm’;  russ.  sestopsalmie,  n.),  Gruppe 
von  Psalmen  (Ps.  3;  38;  63;  88;  103;  143),  die 
wahrend  des  Morgengottesdienstes  rezitiert 
werden.  Es  handelt  sich  dabei  um  eine  Art 
von  Kleinoffizium:  Nach  Psalm  63  u.  143 
folgt  eine  Kleine  — >  Doxologie  u.  ein  Halle- 
luja.  AuBerdem  wird  der  ganze  H.  von  12 
Stillgebeten  des  Priesters  begleitet.  Der  H. 
ist  in  2  Triaden  (Dreiergruppen)  eingeteilt. 
Ps.  63  war  im  4.  Jh.  im  Orient  bereits  als  der 
eigentl.  Morgenpsalm  iiblich.  Wahrschein- 
lich  hat  sich  der  Sechserpsalm  aus  Ps.  3  u. 
der  zweiten  Triade  entwickelt.  Die  Uber- 
nahme  von  Ps.  63  liefl  den  Aufbau  auch  ei- 
ner  ersten  Triade  wiinschenswert  erschei- 
nen,  — >  auch  Psalter. 

Lit.,  Baumstark,  33  f.;  ders.,  Nocturna  Laus,  Mun¬ 
ster  (Westf.)  1957, 91  f.,  139  f. 

Hierarchic  (grch.  hiera  arche,  *hl.  Herr- 
schaft’,  ‘hi.  Prinzip’;  russ.  ierarchija, 
svjascennoje  nacalie;  lat.  sacrum  princi- 
pium),  gesellschaftl.  Leitungsstruktur,  die 
sich  durch  „nach  oben“  abnehmende  Zahl 
ihrer  Mitglieder  bei  gleichzeitig  zunehmen- 
der  Zahl  der  Verantwortungen,  durch  eine 
gewisse  Distanz  von  der  Gesamtgesell- 
schaft,  ein  eigenes  Protokoll  (od.  Zeremo¬ 
niell)  u.  einen  bestimmten  elitaren  Charak¬ 
ter  auszeichnet.  H.n  gibt  es  bereits  in  naturl. 
Religionen,  bei  denen  hierarch.  Funktionen 
oft  erblich  sind  (sog.  Kalifat).  Bei  Hochreli- 
gionen  (Stifterreligionen)  mit  Fiihrungsan- 
spruch  auf  die  Gesamtgeselischaft  sind  die- 
se  Leitungsfunktionen  in  den  meislen  Fal¬ 
len  nicht  erblich  („Funktionselite“)  u,  des- 
halb  durch  bestimmte  MaBnahmen  (z.  B. 
den  Zolibat)  abgesichert.  In  der  Kirche 
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setzte  die  Entwicklung  einer  H.  etwa  mil 
der  zweiten  Generation  n.  Chr.  Ende  des 
l./Anfang  des  2.  Jh.  ein  (1.  Clemensbrief, 
Ignatianen)  und  lieB  mit  der  gleichzeitigen 
Arntsprofilierung  des  Bischofs  eine  entspre- 
chende  Struktur  der  kirchl.  Sozietat  entste- 
hen:  ihre  Aufteilung  in  Klerus  u.  Laien.  Be- 
reits  im  friihchristl.  Kirchenbau  findet  siclr 
die  Selbstdarstellung  der  H.  im  Raum  hinter 
den  Chorschranken  (-»  Bema,  ->  Cancelli). 
Unter  Kaiser  Konstantin  (gest.  337)  der 
staatl.  H.  weithin  gieichgestellt  (— >  auch  Bi- 
schofsinsignien),  wenn  ihr  auch  nicht  inte- 
griert,  erhielt  die  kirchl.  H.  durch  die  Schrif- 
ten  des  Pseudodionysius  vom  Areopag  (576. 
Jh.,  ->  unter  Mystagogie)  ihre  religioswelt- 
anschaul.  Begrundung,  indem  sie  als  analo- 
ges  Abbild  der  Engel-H.n  aufgefaBt  u.  da- 
durch  von  Einflussen  auBerhalb  ihrer  selbst 
abgeschirmt  wurde,  Bereits  init  dem  Bi- 
schofsamt  entwickelte  sich  innerhalb  der 
kirchl.  H.  ein  Vertikalsystem  ideeller  u. 
okonom.  Abhangigkeiten  („innere  Feudali- 
sation"),  deren  Wurzel  in  der  episkopal  ori- 
entierten  Verrechtlichung  u.  Verdingli- 
chung  vor  allem  der  Eucharistie  zu  sehen 
ist.  Der  Aufbau  der  Sozietat  u.  ihrer  Lei- 
tungsstruktur  wurde  schlieBlich  durch  das 
Kirchenrecht  abgesichert,  das  die  kirchl.  H. 
zum  Jus  divinum,  zum  gottl.  Recht,  u.  damit 
als  unanfechtbar  erklarte. 


Man  unterscheidet  2  Formen  der  H.,  an  de¬ 
ren  Spitze  der  Bischof  steht:  (1)  Die  Weihe- 
H.  (grch.  hierarchia  hieratike;  lat.  hierarchia 
ordinis)  ist  vertikal  aufgebaut  u.  urn  fa  tit  in 
absteigender  Ordnung  folgende  Stufen:  Pa¬ 
triarch  -  Metropolit  -  Erzbischof  —  Bischof 
-  Priester  -  Diakon.  Der  Typus  der  Funkti- 
onselite  kommt  dadurch  zum  Ausdruck, 
daB  der  im  Zolibat  lebende  Bischof  durch 
Cheirotonie  die  Weihe-H.  standig  aus  den 
nichtzolibatar  lebenden  Laien  regeneriert. 
Auch  von  daher  gesehen,  sind  die  nachst 
hoheren  hierarch.  Range  des  Erzbischofs, 
Metropoliten  u.  Patriarchen  als  vom  Bi- 
schofsamt  abgeleitet  anzusehen.  Von  den 
Ordinierten  (Cheirotonierten)  werden  die 
niederen  Weihegrade  (— »  Cheirothesie)  un- 
terschieden,  aber  noch  zur  Weihe-H.  ge- 
zahlt,  weshalb  sie  im  MA  auch  der  episko- 
palen  Gerichtsbarkeit  unterstanden.  Im  So- 
zialkorper  des  Monch  turns  entsprechen  den 
hierarch.  Stufen:  Abt  od.  Archimandrit  - 
Hieromonach  (Monchspriester)  -  Hierodia- 
kon  (Monchsdiakon).  Die  vertikale  Weihe- 
H.  bildet  die  ideelle  Voraussetzung  der  ho- 
rizontalen  Leitungsstruktur.  -  (2)  Ursprung 
der  Amter-H.  (grch.  hierarchia  dioiketike; 
lat.  hierarchia  jurisdiction^ )  ist  die  Bischofs- 
verwaltung,  nach  der  sich  die  kirchl.  Amter 
im  groBen  u.  ganzen  bis  heute  gliedern.  Im 
Gegensatz  zur  Weihe-H.  besitzt  die  Hierar¬ 
chia  jurisdictionis  keinen  unmittelbar  sakra- 
mentalen  Charakter.  Die  Ubertragung  od. 
Delegierung  zu  einem  hierarch.  Amt  auf 
dieser  Ebene  erfolgt  durch  den  Bischof  in 
Form  der  kanon.  Beauftragung  (grch.  kano- 
nike  apostole;  lat.  missio  canonica).  In  die- 
sem  Sinne  wird  der  Priester  zur  Verwaltung 
der  Liturgie  u.  der  Sakramente  delegiert, 
wahrend  andere,  nicht  zum  Vertikalbereich 
der  Weihe-H.  gehorende  Aufgaben  auch 
den  Laien  iibertragen  werden  konnen.  Die- 
se  Aufgaben  sind,  im  Gegensatz  zu  denen 
der  Mitglieder  der  Hierarchia  hieratike  (— > 
auch  Cheirotonie),  jederzeit  widerrufbar. 
Kenntnisse  vom  Aufbau  u.  den  Funktions- 
mechanismen  der  kirchl.  H.  sind  deshalb 
wichtig,  weii  diese  auf  der  einen  Seite  Ein- 
heit  u.  Zusammenhalt  der  kirchl.  Sozietat, 
vor  allem  gegeniiber  den  Ketzereien  (— » 
Haresie),  gewahrleistet  u.  auf  der  anderen 
ideell  u.  materiell  die  Kultur  des  MA  nach- 
haltig  beeinfluBt  hat.  Hire  Einwirkungen 
iassen  sich  bis  in  den  Stil  u.  die  Ausdrucks- 


162 


Hierarchic 


ERSTER 

SOZIALKURPER 


Z  WE  ITER 
SOZIALKURPER 


GKWEIHTE 

HIERARCII1E 


Bischof 


mit  Aufsidilsrecht  fiber 


Priester 

Dinkon 

Niedere  Weihegrade 


Abt 

Prieslcnndncli 

jMonchsdiakou 


NICIITGEWE1HTE 


Monche 

iiberneliinen  Dienste 
dcr  nicdcrcii 
Weihegrade 


Die  Hierarchie 
der  Ostkirche 


moglichkeiten  von  Kunst  u.  Literatur  dieser 
Epoche  verfolgen.  Krise  u.  Ausgang  der 
Kultur  des  MA  fallen  deshalb  mit  der  Krise 
des  Einflusses  der  kirchl.  H.  auf  die  Gesell- 
schaft  zusammen.  -  Zusammen  mit  der 
Landessynode  bildet  die  H.  die  Leitungs- 
spitze  einer  autokephalen  Kirche  -Tab. 


Lit.:  N.  Afanasieff,  N.  Koulomzine,  J.  Meyen- 
dorff,  A.  Schmemaan,  Der  Primat  des  Papstes  in 
der  orth.  Kirche,  Zurich  1961;  Beck,  Reg.;  Feine; 
P.  V.  Gidul’janov,  Suscnost'  i  Juridiceskaja  Priro- 
da  Cerkovnoge  Vlasta,  Pelrograd  196;  H.  Goltz, 
HIERA  MESITEIA.  Zur  Theorie  der  hierarch. 
Sozietat  im  Corpus  areopagiticum,  Diss,  Halle 
1972  (Erlangen  1974);  G.  van  der  Leeuw,  Phano- 
menoiogie  der  Religion,  Tubingen  1956,  Reg.:  H.; 
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Handbuch  2,  7-44  (11-18  Osten)  u.  Reg.:  H.;  G. 
Mensching,  Soziologie  der  Groflen  Religionen, 
Bonn  1966,  Reg.;  Milasch,  §  52-78,  §  130-168;  K. 
Morsdorf,  Weihegewalt  u.  Hirtengewalt,  Miscela- 
nea  Comillas  16,  Comillas  —  Santander  1951,  95 
bis  110;  K.  Onasch,  Zur  Frage  der  H.  in  der  Bogo- 
milenkirche,  Menschenbild  in  Gnosis  u.  Ma- 
nichaismus,  hg.  von  P.  Nagel,  Halle  (Saale)  1979, 
211-222;  R.  Roques,  L’Univers  Dionysien.  Struc¬ 
ture  Hierarchique  du  Monde  selon  le  Pseudo- 
Denys,  Paris  1954;  J.  Wach,  Religionssoziologie, 
Tubingen  1951,  Reg.;  N.  A.  Zaozerskij,  O  Cerkov- 
noj  Vlasti,  Sergiev  Posad  1894;  ders.,  lerarchi&s 
kij  Princip  v  Cerkovnoj  Organizacii,  BoV  20, 
1911,  63-103;  Ch.  Walter,  Art  and  Ritual  of  the 
Byz.  Church,  London  1982,  Reg.;  LexMA  5,  1161 
bis  1167  (Kiiche).  -  S.  auch  Lit.  zu  Bischof,  Kle- 
rus,  Laien. 

Hinunelfahrt  Christi  (grch.  analepsis  tu 
Christu;  russ.  voznesenie  Christovo;  lat.  as- 
censio  Christi).  1.  Der  gegeniiber  Ostern 
zunachst  sekundare  Charakter  der  H.  Ch. 
kommt  schon  in  den  Berichten  des  NT  zum 
Ausdruck  (Luk.  24,  50-51;  Apg.  1,  1-11)  u. 
hat  ihre  Festgeschichte  gepragt.  In  friih- 
christl.  Zeit  wurde  die  Perikope  Apg.  1,1  bis 
11  am  Ostersonntag  gelesen,  die  H.  Ch.  also 
an  diesem  Tage  mitgefeiert  (od.  ihrer  zu- 
mindest  mitgedacht).  Im  3.  Jh.  gibt  es  dann 
zwar  die  50tagige  nachosterl.  Freudenzeit 
(— »  Pfingsten),  aber  eine  Zasur  durch  das 
Fest  der  H.  Ch.  ist  noch  unbekannt.  Man 
feierte  vielmehr  im  AnschluB  an  Joh.  20  die 
tagl.  Auferstehung  Christi  u.  ebenso  seine 
tagl.  Geistmitteilung.  Bei  der  Herausbil- 
dung  des  Pfingstfestes  zog  dieses  zunachst 
die  Feier  der  H.  Ch.  an  sich.  Ende  des  4.  Jh. 
beging  man  in  Jerusalem  am  Nachmittag 
des  Pfingstsonntages  auf  dem  Olberg  die  H. 
Ch.,  woran  sich  eine  erst  um  Mitternacht 
endende  Prozession  durch  die  Kirchen  Jeru¬ 
salems  anschloB.  Wahrscheinlich  wirkten 
dabei  noch  judenchristl.  Traditionen  (Mose- 
Christus-Typologie)  nach.  Etwa  gleichzeitig 
teilen  allerdings  die  Apostol.  Konstitutio- 
nen  (-a  unter  Kirchenrecht)  mit,  daB  das 
Fest  am  40.  Tage  nach  Ostern  angesetzt 
wurde,  Im  5.16.  Jh.  war  dieser  Termin  iiber- 
all  bekannt.  Die  byz.  Kirche  stattete  das 
Fest  mit  Abendgottesdienst  u.  Nachtwache 
aus.  Die  Lesungen  machen  den  endzeitl. 
Ausblick  deutlich  (Jes.  2,  2-3;  Jes.  62, 10  bis 
63,  3.7-9;  Sach.  14,  4.8-11).  Der  Morgengot- 
tesdienst  wird  beherrscht  durch  einen 
kunstvoll  verschrankten  Doppelkanon  des 
Johannes  Monachos  (d.  i.  wahrscheinlich 


Johannes  v.  Damaskus,  gest.  um  750)  u.  des 
Joseph  v.  Thessalonich  (gest.  832);  ein  sehr 
schones  Kurz-Kontakion  stammt  von  Ro¬ 
manos  (gest.  573).  Die  Lesungen  zur  Litur- 
gie  sind  Apg.  1,1-12;  Luk.  24,  36-53.  Der 
Triumphcharakter  der  H.  Ch.  ist  die  Klam¬ 
mer,  die  alle  Elemente  der  Feier  umfaBt. 
Der  Kanon  tragt  ausgesprochenen 
Triumphcharakter.  Besonders  die  Gottes- 
mutterlieder  (—»  Theotokien)  stellen  die  ge- 
dankl.  Verbindung  zur  Menschwerdung 
Christi,  der  Inkamation,  her.  „Der  auf  dem 
Thron  der  Herrlichkeit  getragene  Gott“  ist 
das  zentrale  Thema  des  Festes. 

2.  Die  Ikonographie  der  H.  Ch.  laBt  2 
Grundtypen  erkennen:  (a)  Der  allgemein 
als  westhch  bezeichnete,  aber  die  oben  skiz- 
zierte  Jerusalemer  Tradition  verratende 
Typ  zeigt  den  aus  der  Grabesrotunde  getre- 
tenen  u.  einen  Berg  ersteigenden  Christus, 
dem  sich  die  —>  Hand  Gottes  entgegen- 
streckt.  In  der  unteren  Bildzone  sieht  man 
die  Frauen  am  Grabe  (— >  auch  Auferste¬ 
hung  Christi).  (b)  Der  zweite  Typ  schlieBt 
sich  eng  an  die  Apotheose  der  Kaiser  an 
(das  Portrat  des  Kaisers  wird  als  Imago  cli- 
peata  [->  Clipeus]  von  Adlern  od.  Genien 
gen  Himmel  getragen):  Christus  wird  in  ei- 
ner  Aureole  -  in  Gegenwart  Marias  u.  der 
Apostei  -  von  Engeln  emporgetragen.  Oft 
erscheinen  als  Symbole  der  Herrschaft 
Christi  die  Gestirne  am  Himmelssegment 
od.  der  Tetramorph  unter  der  mandorlen- 
forinigen  Aureole.  Dieser  Typ  ist  auch  als 
Majestas  Domini  im  Sinne  des  Kommens 
Christi  zum  Gericht  (zweite  Parusie)  ver- 
standen  worden,  das  auch  beim  westl.  Typ 
durch  das  Herabschreiten  Christi  versinn- 
bildlicht  wurde.  Die  Gottesmutter  in  der  H.- 
Ch.-Darstellung  findet  sich  bereits  auf  der 
Tiir  von  S.  Sabina  in  Rom  (430).  Der  zweite 
Typ  hat  sich  im  Osten  in  der  Ikonen-  u.  Mo- 
numentalmalerei  durchgesetzt.  Im  Bildpro- 
gramm  der  Kirchen  vor  dem  Bilderstreit  (-» 
unter  Bild)  hatte  die  H.  Ch.  ihren  Platz  in 
der  Kuppel  u.  wurde  erst  spater  vom  Panto- 
krator  (-»  unter  Christusbilder)  verdrangt.  - 
Taf.  52;  Abb. 

Text:  s.  Anhang  Nr.  16,8. 

Lit.:  Archimandrit  Aleksandr.  Ikona  Voznesenija 
Gospodnja,  ZMP  1976,  5,  8-9;  Baumstaik,  159  L; 
Bludau,  154-162;  B.  Brenk,  Tradition  u.  Erneue- 
iung  in  der  christi.  Kunst  des  ersten  Jt.,  Wien 
1966,  57-64;  R.  Cabie,  La  Pentecote,  Tournai 
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1965, 127-142, 163-178;  E.  Dinkier,  Das  Apsismo- 
saik  von  S.  Apollinare  in  Classe,  Koln  u.  Opladen 
1964;  Fendt,  Reg.;  Grabar,  Empereur,  Reg.:  As¬ 
cension;  ders.,  Iconoclasme,  Reg.:  Ascension;  H. 
Gutberlet,  Die  H.  Cb.  in  der  bildenden  Kunst  von 
den  AnfSngen  bis  ins  Hohe  MA,  StraBburg  1925; 
Handbuch  2,  251,  258;  Ch.  Ihm,  Die  Programme 
der  christl.  Apsismaierei  vom  4.  Jh.  bis  zur  Mitte 
des  8.  Jh.,  Wiesbaden  1960;  Kellner,  82  f.;  G. 
Kretschmar,  H.  u.  Pfingsten,  ZKG  66,  1954-1955, 
209-253;  Nilles  2,  366-376;  V,  I.  Pandurskij,  Voz- 
kresenie  i  Voznesenie  Christovo  i  Petdesetnica  v 
Ikonografijata,  Godisnik  11,  1955-1956,  449-460; 
Pokravskij,  428-447;  K.  Smolak,  Zur  H.  Ch.  bei 
Synesios  von  Kyrene,  JOB  20,  1971,  7-30;  M.Lur- 
ker(Hg.),  Woiterbuch  der  Symbolik,  Stuttgart 
19832,  287-288;  LChl  2,  268-276;  LdK  2,  286;  Lex 
MA  5,  24-26;  RBK  2,  1224-1265.  -  S.  auch  Lit.  zu 
Ostcrn,  Pfingsten. 

Himmelfalirt  der  Gottesmutter  — >  unter 
Entschlafen  der  Gottesmutter 

Hinterglasbilder,  Hinterglasikonen ,  Ikonen, 
deren  Bildtrager  eine  Glastafel  ist,  die  auf 
der  Riickseite  bemalt  wird  (— >  Ikonenmale- 
rei).  Da  die  Darstellung  filr  den  Betrachter 
hinter  dem  Glas  liegt,  erfolgen  die  einzel- 
nen  Arbeitsgange  in  umgekehrter  Reihen- 
folge  als  in  der  Tafelmalerei.  Als  Deckfar- 
ben  dienen  Ol-  od.  Temperafarben  (— > 
Temperamalerei),  Lasurfarben  bereichern 
die  Abschattierungen.  Die  Farben  konnen 
auch  von  dem  schwarzen  Lack,  der  die 
Glastafel  bedeckt,  ausgespart  (eglomisiert) 
od.  durch  Zinn-,  Silber-  u.  andere  Folien  er- 
setzt  werden  (Spiegelmalerei).  SchlieBlich 
kann  die  ganze  Glasflache  mit  einer  Folie 
bedeckt  werden,  in  die  die  Zeichnung  ein- 
geritzt  wird  (Giasradierung).  H.  sind  Er- 
zeugnisse  einer  ausgesprochenen  Volks- 
kunst,  die  schon  im  14./15  Jh.  in  Deutsch¬ 
land  gepflegt  wurde  u.  von  dort  in  die  Nach- 
barlander  gelangte.  In  der  Slowakei,  in 
Transsiivanien  u.  anderen  Gebieten  Ruma- 
niens  erlebte  sie  im  19.  Jh.  eine  Bliltezeit. 
Die  Ikonographie  der  H.  zeigt  neben  Ein- 
fltissen  der  Ikonen-,  Stein-  u.  Holzdrucke 
mit  ihren  starken  Folkloreelementen  u.  lie- 
bevoll  gepflegten  Genrebildern  auch  solche 
der  kath.  Kunst.  Sie  sind  dadurch  zu  er- 
klaren,  daB  weite  Teile  der  Bevolkerung  der 
genarmten  Gebiete  friiher  den  mit  Rom 
unierten  orth.  Kirchen  angehbrten. 

Lit.:  J.  u.  D.  Dancu,  Die  bauerl.  Hinterglasmalerei 
in  Rumiinien,  Berlin  1980;  C.  Irimie  -  M.  Foc§a, 
leones  sur  Verre  de  Roumanie,  Bucarest  1968  (dt. 


Berlin  1970);  N.  Jorga,  Les  Arts  mineurs  en  Rou¬ 
manie,  1.  Bd.,  Bucarest  1934, 26-31;  H.  W.  Kaiser, 
Die  dt.  Hinterglasmalerei,  Milnchen  1937;  I.  D, 
Stefanescu,  La  Peinture  Religieuse  en  Valachie  et 
en  Transsylvanie,  2  Bde.  Paris  1930-1932;  J.  Vy- 
dra,  Hinterglasmalerei,  Prag  1957;  C.  H.  Wendt, 
Ruman.  Ikonenmalerei,  Eisenach  1953;  LdK  2, 
288-289. 

Hirmologion  (greh.,  biblion  hirmologion, 
auch  heirmologion,  n.;  russ.  irmologij,  irmo- 
loj,  m.).  Das  H.  gehort  zu  den  liturg.  -4 
Biichern;  es  enthalt  die  Leitstrophen  od. 
Hirmoi  (->  Hirmos),  die  vom  Chor  gesun- 
gen  werden,  wahrend  die  ubrigen  Strophen 
(die  Troparien)  der  Oden  eines  Kanons 
vom  Lektor  rezitiert  werden.  Die  Hirmoi 
sind  nach  den  8  Kirchentonen  (->  unter  Ok- 
toechos)  geordnet.  Dabei  gibt  es  eine  Ord- 
nung,  die  sich  nach  den  Oden  u.  eine,  die 
sich  nach  den  Kanones  richtet.  Es  wird  von 
manchen  Forschern  angenommen,  daB  die 
letztere  in  Konstantinopel  u.  auf  dem  Athos 
(— >  unter  Kloster),  die  erstere  in  Palastina 
u.  auf  dem  Sinai  beheimatet  ist  u.  von  dort 
(entweder  direkt  od.  durch  Vermittlung 
Bulgariens)  zuerst  in  Novgorod  eingefiihrt 
wurde,  um  sich  dann  in  ganz  RuBland 
durchzusetzen.  Das  H.  ist  in  der  palaobyz. 
Notation  (— >  unter  Notationen,  byzantini- 
sche)  geschrieben.  Seine  altesten  Hand- 
schriften  gehen  in  das  9./10.  Jh.  zurtick. 

Lit.:  A.  Ayoulanti,  M.  Stohr,  C.  Hoeg,  The 
Hymns  of  the  H.  I,  Kopenhagen  1952  (=  MMB, 
Transcr.  VI);  A.  Ayoutanti,  H,  J.  W.  Tillyard,  The 
Hymns  of  the  H.  II,  Kopenhagen  1956  (=  MMB, 
Transcr.  VIII);  S.  Eustratiades,  Heirmologion, 
Chennevieres  sui  Marne  1955;  E.  Koschmieder, 
Die  Altesten  Novgoroder  Hiimologien-Fragmen- 
te,  Munchen  1952,  1955,  1958;  H.  M6ti6veli  -  B. 
Outtier,  Contribution  a  1'Histoire,  d  l’H.,  Anciens 
Hirmologia  G6orgtens,  Museon  88,  Louvain  1975, 
331-359;  Palikarova  -  Verdeil,  Reg.:  H.;  M.  M. 
Vclimirovii,  Byzantine  Elements  in  Early  Slavic 
Chant;  The  H.,  Kopenhangen  1960  (=  MMB, 
Subs.  IV);  Wellesz,  23,  141  f.,  271  f.,  275f„  333; 
Ch.Hannick,Aux  Origines  dc  la  Version  Slave  de 
l’H.  Ch.Hannick  (Hg.),  Fundamental  Problems  of 
Early  Slavic  Music  and  Poetry,  Copenhagen  1978, 
5-120;  Joh.  v,  Gardner,  Gesang  der  russ.-orth.  Kir- 
che  bis  zur  Mitte  des  17.Jh.,  Wiesbaden  1983, 
Reg.;  E.  Follieri,  The  ..Living  H.“  in  the  Hymno- 
graphy  of  John  Mauropus  Stud.  East.  Chant,  4, 
1979,  54-75;  M.  VelimiroviC,  The  Byz.  Heirmon 
and  H.,  Gedenkschr.  L.  Schrade,  Bern-Mfinchen 
1973, 192-244. 

Hirmos  (greh.,  m.,  auch  heirmos,  m.,  ‘Baud’; 
russ.  irmos,  m.),  Leit-  od.  Modellstrophe, 
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nach  der  sich  hinsichtlich  der  Betonung,  der 
SLIbenzahl  u.  der  Melodic  alle  folgenden 
Strophen  (Troparien)  des  Kontakions  bzw. 
der  Oden  im  Kanon  richten.  Der  H.  wird 
am  OdenschluB  wiederholt  (grch.  kata- 
basia ),  wozu  sich  die  beiden  Teile  des  Cho¬ 
res  vereinigen.  Folgt  der  H.  einem  vorhan- 
denen  Modell  (grch.  prosotnoiori),  so  be- 
nutzt  die  Katabasia  den  urspriingl.  Text. 
Die  Verwendung  des  H.  erfolgt  nach  dem 
Prinzip  der  Kontrafaktur  (eine  Melodie  fiir 
mehrere  Texte),  mit  dessen  Hilfe  eine  fast 
uniibersehbare  Fiille  von  Melodien  u.  Tex- 
ten  erfaBt  u.  geordnet  wird  (vgl.  auch  Sti- 
chera).  Unter  der  Bezeichnung  Automelon 
(grch.;  — ■>  auch  Stichera),  laflt  sich  der  H. 
iiber  Ephrem  den  Syrer  im  4.  Jh.  bis  zu  den 
Dichtern  der  Gnosis  zuriickverfolgen.  Hin- 
weise  auf  Modellstrophen  finden  sich  auch 
im  Psalter  (Ps.  22;  45;  56).  Einpragsame  u. 
durch  Ansage  angekiindigte  Modellstro¬ 
phen  waren  in  der  Alien  Kirche  bei  den 
Parteien  der  verschiedensten  Lehrmeinun- 
gen  beliebt.  -  Die  Hirmoi  sind  im  Hirmolo- 

gion  gesammelt  u.  geordnet. - >  auch  Kir- 

chendichtung,  -»  Kirchenmusik. 

Text:  s.  Anhang  Nr.  16, 2. 

Lit.:  Anthologies  Graeca,  LX;  Baumstark,  36,  94, 
109;  ders.,  Festbrevier  u.  Kirchenjahr  der  syr.  Ja- 
kobiten,  Paderborn  1910,  69  ft,  124  ft;  O.  Hei- 
ming,  Syr.  Enjane  u.  grch.  Kanones,  Paderborn 
1932;  J.  Jeannin,  Le  Chant  Syrien,  Journal  Asia- 
tique,  Paris  1912,  295-363,  389-448;  ders.  u.  J. 
Puyade,  L’Ocloechos  Syrien,  OrChr*  3,  1913,  95 
h;  M.  Stohr,  Reflections  on  Transcribing  the  Hir¬ 
moi  in  Byzantine  Music,  E.  Wellesz,  M.  Velimiro- 
vic,  Studies  in  Eastern  Chanl,  London  1966, 89-94; 
Wellesz,  Reg.;  Werner,  Reg. 

Hirte,  Guter  (iat.  pastor  bonus),  Motiv  in 
der  Malerei  u.  Plastik,  das  einen  Hirten  dar- 
stellt,  der  ein  Schaf  auf  seinen  Schultern 
tragt  (Schaftrager)  u.  oft  noch  2  Schafe  zur 
Seite  hat.  Der  Hirte  ohne  Schaf  auf  den 
Schultern  ist  seitener. 

1.  Schon  im  Alten  Orient  wurde  der  Hirte 
zum  Symbol  der  Herrschaft  von  Gottern  u. 
Konigen  ideologisiert.  Im  Hellenismus  in 
der  Verbindung  mit  der  Orans-Vorstellung 
als  Personifizierung  der  Philanthropia 
(grch.,  ‘Menschenliebe’;  Iat.  humanitas)  ver- 
standen,  geht  der  G.  H.  mit  der  Philanthro¬ 
pia  in  das  Schrifttum  der  Kirchenvater  ein 
(Origenes,  gest.  um  254)  und  spielt  schlieB- 
lich  im  byz.  Kaiserkult  eine  wichtige  Rolle. 


Hochgebet,  Eucharistisches 

Im  AT  wird  Gott  als  Hirte  (ohne  Beiwort) 
bezeichnet  (z.  B.  Ps.  23,1;  Jer.  23,1-4;  Hes. 
34;  Sach.  11, 4-17),  wahrend  Joh.  10  Christus 
als  G.  H.  (grch.  poimen  kalos)  beschreibt. 
Offb.  2,  27;  7,  17;  12,  5;  19,  15  schildert 
Christus  als  endzeitl.  Richter-Hirten.  Das 
Hirtenamt  in  der  Gemeinde  tibernahm 
friihzeitig  der  Bischof,  wie  auch  zu  den  Bi- 
schofsinsignien  der  Hirtenstab  gehort. 

2.  Die  altkirchl.  Kunst  ilbemahm  mit  der 
auf  Christus  bezogenen  Sinndeutung  dieser 
spiitantiken  Symbolfigur  den  Hirten  in  den 
Schmuck  der  Katakomben  u.  Sarkophage. 
Die  alteste  Bezeugung  des  Motivs  findet 
sich  auf  einem  Fresko  der  Hauskirche  von 
Dura  Europos  (um  230;  wohl  als  Hinweis 
auf  die  Taufe)  zusammen  mit  Adam  und 
Eva.  Auf  einem  Mosaik  im  Mausoleum  der 
Galla  Placidia  in  Ravenna  erscheint  Chri¬ 
stus  als  kaiserl.  G.  H.  inmitten  einer  Schaf- 
herde  sitzend,  in  der  Linken  das  goldene 
Triumphkreuz,  mit  der  Rechten  ein  Schaf 
streichelnd,  ein  Beispiel  der  imperialen 
Philanthropia,  die  vor  dem  Hintergrund  der 
byz.  polit.  C-hristologie  gesehen  werden 
muB.  Als  Hirten-Richter  im  Jiingsten 
Gericht  wird  Christus  in  S.  Apollinare  Nuo- 
vo  in  Ravenna  dargestellt.  Wahrend  der  G. 
H.  im  Westen  als  Christussymbol  vom  4.  Jh. 
an  verschwindet,  halt  er  sich  in  der  byz. 
Kunst  bis  in  mittelbyz.  Zeit  hinein.  -  Taf. 
53. 

Lit.:  Dassmann,  322-340;  H.  Hunger,  Das  Reich 
der  Neuen  Mitte,  Graz-Wien-Koln  1965,  Reg.: 
Philanthropia;  Th.  Klauser,  Studien  zur  Entwick- 
lungsgesch.  der  christl.  Kunst,  Jb.  filr  AuC  1, 
1958-10,  1967;  A.  Legner,  Der  G.  H.,  Dusseldorf 
1959;  E.  Sauser,  Fruhchristl.  Kunst.  Sinnbild 
u.  Glaubensaussage,  Innsbruck-Wien-Munchen 
1966,  290-371;  LChl  2,  289-299;  LdK  1,  447  (Chri¬ 
stus);  LexMA  4,  1802-1803;  RBK  1,  1051-1054 
(Christussymbole). 

Hochgebet,  Eucharistisches,  im  AnschluB 
an  den  Dialog  vom  Liturgen  gesproche- 
nes  Stillgebet.  Es  wird  vom  Sanctus  unter- 
brochen  u.  geht  in  seinem  zweiten  Teil  (dem 
Postsanctus)  in  den  Einsetzungsbericht 
iiber,  der  noch  zu  ihm  gerechnet  wird.  (Der 
kath.  Begriff  des  H.s  umfaBt  auBerdem  die 
Ftirbitten  [->  unter  Diptychon]  u.  die 
SchluBdoxologie.)  Wahrend  sich  heute  der 
Begriff  E.  H.  (russ.  evcharisticeskaja 
molitva)  durchgesetzt  hat,  fehlt  eine  ent- 
sprechende  Rubrik  in  den  Liturgieformula- 
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Hodigitria 

ren.  Die  mittelbyz.  Formulare  fiihren  die 
Bezeichnung  Anaphora  od.  auch  Eucha- 
ristia  (grch.,  f.,  —>  auch  Eucharistie).  Im  We- 
sten  findet  sich  dafiir  seit  dem  6./Jh.  die  Be- 
zeiclinung  Praefatio  (lat.,  f.,  ‘Vorrede’),  wo- 
mit  in  der  Alien  Kirche  oft  der  Dialog  zwi- 
schen  Priester  u.  Gemeinde  gemeint  war. 
Wahrend  die  kath.  Kirche  seit  langem  meh- 
rere  Praefationen  kennt,  besitzen  die  orth. 
Kitchen  nur  zwei:  Das  E.  H.  der  Basilius- 
liturgie  ist  langer  als  das  der  Chrysostomus- 
liturgie.  Beide  aber  entfalten  im  ersten  Teil 
(Antesanctus)  den  anbetenden  Lobpreis  auf 
die  Schopferherrlichkeit  Gottes  (Theologie, 
Kosmologie),  die  den  Menschen  mitein- 
schlieBt  (Anthropoiogie),  ein  Lobpreis,  der 
in  log.  Weise  in  den  der  Engelmachte  im 
Sanctus  iibergeht.  Der  zweite  Teil,  das 
Postsanctus,  beschaftigt  sich  mit  dem  in 
Christus  (Christologie)  geschehenen  (aber 
schon  in  der  Schopfung  beschlossenen) 
Heilsplan  Gottes  (Soteriologie),  der  im  Gol- 
gathaopfer  Christi  seinen  AbschluB  findet, 
weshalb  sich  an  den  zweiten  Teil  des  E.  H.s 
der  Einsetzungsbericht  anschlieBt. 

Das  E.  H.  ist  das  Gebetsopfer  der  Gemein¬ 
de  als  Dank  (grch.  eucharistia)  fur  das 
Heilsopfer  Christi.  Seine  Geschichte  ist  in 
Einzelheiten  noch  ungeklart.  Wahrend  die 
Beraka  im  Gottesdienst  der  Synagoge  einen 
Lobpreis  u.  eine  Verherrlichung  Gottes  dar- 
stellte,  ist  der  christolog.  Hauptaspekt  des 
E.  H.s  unverkennbar.  Ob  die  Gebete  der 
Didache  (—>  unter  Kirchenrecht)  od.  1. 
Clem.  34,  5.6  (mit  Sanctus)  bereits  Vorfor- 
men  des  E.  H.s  darstellen,  bleibt  umstritten. 
Justin  (gest.  um  165)  spricht  von  einer  Eu¬ 
charistia,  die  vom  „Vorsteher“  iiber  den 
von  den  Briidern  dargebrachten  Gaben  ge- 
sprochen  wurde.  In  der  Kirchenordnung 
Hippolyts  (->  unter  Kirchenrecht)  findet 
sich  das  erste  formulierte  E.  H.,  aber  ohne 
das  Sanctus.  Es  zeigt  Anklange  an  die  Dida¬ 
che  u.  ist  streng  christozentrisch-soteriolo- 
gisch  ausgerichtet.  In  Syrien,  d.  h.  im  antio- 
chen.  Liturgiegebiet,  hat  das  Hochgebet  in 
Verbindung  mit  dem  Sanctus  eine  weitere 
Entfaltung  erfahren  (Jakobusliturgie,  Kyrill 
von  Jerusalem),  die  eine  reiche  Gedanken- 
fiille  in  den  Apostol.  Konstitutionen  (-->  un 
ter  Kirchenrecht)  ausweist.  Der  Aufbau  die¬ 
ses  E.  H.s  diente  als  Modell  fur  alie  weite- 
ren  Textformulierungen,  wie  sie  uns  aus  den 
Schriften  der  antiochen.  Kirchenvater  be- 


kannt  sind,  um  schlieBlich  in  der  Basiliusli- 
turgie  die  endgiiltige,  fur  das  byz.  Gebiet 
verbindl,  Form  zu  erhalten.  Das  E.  H.  der 
Chrysostomusliturgie,  wie  es  uns  im  Eucho- 
logion  des  8./9.  Jh.  vorliegt,  bleibt  im  Rah- 
menwerk  des  Basilius,  scheint  aber,  auch 
nach  Ausweis  der  antiochen.  Vater  des  4.  u. 
5.  Jh.,  in  einzeinen  Elementen  nicht  nur  auf 
die  Apostol.  Konstitutionen,  sondern  auch 
auf  andere  liturg.  Traditionen  Syriens 
zuriickzugehen. 

In  der  Ikonographie  hat  das  E.  H.  keine 
Darstellung  gefunden;  nicht  zuletzt  wohl 
auch  deshalb,  weil  es  zu  den  Stillgebeten 
gehort. 

Text:  s.  Anhang  Nr.  13. 

Lit.:  K.-H.  Bieritz,  Oblatio  Ecclesiae,  ThLZ  94, 
1969,  241-252;  L.  Bouyer,  Eucharistie,  Theologie 
et  Spirituality  de  la  Prifcre  Eucharistique,  Tournai 
1966;  O.  Casel,  Das  christi.  Opfermysterium.  Zur 
Morphologie  u.  Theologie  des  E.  H.,  Graz  1968; 
W.  H.  Frere,  The  Anaphora  or  Great  Eucharistic 
Prayer,  London  1938;  Handbuch  1,  285-300,  315 
ft.;  Hanssens,  Nr.  1235-1249,  1266-1273;  Jung- 
mann  2,  145-161;  I.  A.  Karabinov,  EvcharistiCe- 
skaja  Molitva,  S.  Peterburg  1908  (Das  E.  H. 
Wurzburg  1954);  Lietzmann  122-174;  M.  H.  Shep¬ 
herd,  Jr.,  The  Formation  and  Influence  of  the  An¬ 
tiochene  Liturgy,  DOP  15,  1961,  25-44;  N.  D.  Us- 
penskij,  Molitvy  Evcharistii  Sv.  Vasilija  Velikogo  i 
Sv.  Ioanna  Zlatousta,  BoTr  2, 63-76  (u.  Studia  Pa- 
tristica  5,  Berlin  1962,  152-171);  ders.,  Anafora. 
Opyt  Istoriko-Liturgiileskogo  Analiza,  BoTr  13, 
1975,  40-147;  K.Gamber,  Beracha.  Eucharistiege- 
bet  u.  Eucharistiefeier  in  der  Urkirche,  Regens¬ 
burg  1986;  ders.,  Das  Eucharistiegebet  als  Epikle- 
se  u.  ein  Zitat  bei  Irendus,  OstKSt  29,  1980,  301 
bis  305;  A.Bouley,From  Freedom  to  Formula. 
The  evolution  of  the  Eucharistic  Prayer  from  oral 
improvisation  to  written  text,  Washington  1981. 
A.VerheuI,  La  Priere  Eucharistique  dans  l’Eucho- 
loge  de  Serapion,  Questions  Liturgiques  62, 1981, 
1,  43-51;  A.GeThards,  Die  grch.  Gregoriosana- 
phora.  Ein  Beitrag  zur  Gesch.  des  E.  H.,  Munster 
(Westf.)  1984;  Th.  J.  Talley,  Von  der  Berakha  zur 
Eucharistia.  Das  e.  H.  der  alten  Kirche  in  neuerer 
Forschung,  LJb  26,  1976,  93-115;  K.  Stevenson, 
„Anaphoral  offering".  Some  observations  on 
Eastern  Eucharistie  prayers,  EphLit  94,  1986,  209 
bis  228;  R.  Taft,  The  Eucharistic  Prayer  of  the 
Ancient  Church,  Studia  Liturgica  11,  1976,  138- 
158;  Schulz,  Die  byz.  Liturgie,  Reg.  II  B:  Ana¬ 
phora. 

Hodigitria  — >  unter  Gottesmutterbilder 

Hoher  Priester  — >  unter  Christusbilder 

Hollenfahrt  Christi  — »  unter  Auferstehung 
Christi 
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Homiliar  — »  unter  Panegyrikon 

Homilie  (grch.  homilia,  f.,  ‘Umgang’,  ‘Un- 
terredung  [mit  jemandem]’  u.  a.;  russ.  slovo, 
n.,  rec,  f.;  lat.  homilia,  f.),  kunstvoll  aufge- 
baute  Ansprache  an  die  Gemeinde.  Die  Un- 
terschiede  zur  Verklindigungsrede  (grch. 
kerygma,  n.;  russ.  propoved’,  f.;  lat.  predica¬ 
te,  f.,  davon  dt.  Predigt)  sind  flieflend.  Von 
Bedeutung  sind  die  engen  Beziehungen  zwi- 
schen  der  H.  u.  bestimmten  Kunstformen 
der  byz.  Kirchendichtung,  besonders  des 
Kontakions.  Die  H.  ist  charakterisiert  durch 
Anwendung  von  Redekunst  (Rhetorik)  u. 
Gestik,  von  seiten  der  Zuhorer  in  der  Alten 
Kirche  durch  Beifalls-  u.  MiBfallenskundge 
bungen  (— >  auch  Akklamatione)  sowie 
durch  Dialoge  zwischen  Prediger  und  Ge¬ 
meinde.  Justin  (gest.  um  165)  kennt  Ermah- 
nung  (grch.  nuthesia)  u.  Aufforderung  zu 
sittl.  Handein  (grch.  proklesis)  durch  den 
„Vorsteher“  nach  den  Lesungen  aus  AT  u. 
NT.  Bis  heute  hat  die  H.  bzw.  die  Predigt 
ihren  Ort  in  der  Liturgie  der  Katechume- 
nen,  d.  h.  im  Wortgottesdienst  (— >  unter  Li¬ 
turgie  der  Glaubigen),  manchmal  auch  nach 
der  Kommunion.  Zunachst  war  sie  Aufgabe 
des  Bischofs,  wurde  aber  spater  an  den  Prie- 
ster  delegiert. 

Zu  den  groflen  Homileten  der  Ostkirche 
gehoren  u.  a.  vor  allem  Johannes  Chrysosto- 
mus  (grch.,  ‘Goldmund’,  gest.  407)  aus  der 
altkirchl.  Zeit,  aus  der  byz.  Epoche  sind  es 
Severos  von  Anitiochien  (gest.  518),  An¬ 
dreas  von  Kreta  (gest.  570),  Michael  Synkel- 
los  (gest.  846),  der  Patriarch  Photios  (9.  Jh.), 
Niketas  Choniates  (gest.  1215/1216),  Nike¬ 
phoros  Chumnos  (gest.  1327),  Isidores 
Glabas  (Ende  14.  Jh.).  Es  entspricht  also 
nicht  den  Tatsachen,  daB  es  in  Byzanz  keine 
bedeutenden  Prediger  gegeben  habe.  Bald 
nach  der  Einfuhrung  des  byz.  Ritus  im  Kie- 
ver  RuBland  entstanden  dort  bedeutende 
Predigerschulen.  Beruhmt  ist  das  um  1040 
gehaltene  Slovo  des  Metropoliten  Ilarion 
auf  den  Groflftirsten  Vladimir  „Uber  Ge- 
setz  u.  Gnade“.  An  groBen  mss.  Predigern 
sind  zu  nennen:  aus  dem  11.  Jh.  der  Novgo- 
roder  Bischof  Luka  Zidjata,  aus  dem  12.  Jh. 
Kirill  von  Turov  u.  Kliment  Smoljatic,  aus 
der  ersten  Zeit  der  Mongoleninvasion  Sera- 
pion  von  Vladimir.  Bedeutend  war  im 
17./18.  Jh.  die  Kiever  Predigerschule  (z.  B. 
Innokentij  Gizel’,  Lazar  Baranovic,  Ioanni 


Horen,  GroBe  oder  Konigliche 

kij  Galjatovskij,  Simeon  Polockij),  die  unter 
dem  EinfluB  protestant.  u.  kath.  Predigten 
stand,  aber  auch  eigene,  auf  Chrysostomus 
zurtickgehende  Traditionen  verarbeitete. 
Im  18.  Jh.  sind  Dmitrij  von  Rostov  u. 
Tichon  von  Zadonsk  zu  nennen,  im  19.  Jh. 
Ioann  von  Kronstadt.  Aus  der  neuesten 
Zeit  ist  als  bedeutender  Prediger  der  Metro- 
polit  Nikolaj  (gest.  1961)  zu  erwahnen.  - 
Die  wichtigsten  H.n  werden  im  Panegyrikon 
gesammelt. 

Lit.:  Beck,  s.  den  Abschn.  Homiletik;  dels.,  Rede 
als  Kunstwerk  u.  Bekenntnis,  Miinchen  1977;  A. 
Ehrhard,  Uberlieferung  u.  Bestand  dei  hagio- 
graph.  u.  homilet.  Literatur  der  grch.  Kirche, 
Leipzig  1937  ff.;  K.  Ch.  Felmy,  Predigt  im  orth. 
RuBland,  Gottingen  1972;  N.  K.  Gudzij,  Gesch. 
dei  russ.  Literatur  11.-17.  Jh.,  Halle  (Saale)  1959; 
Reg.;  Predigt;  Jungmann  1,  583-590;  Handbuch, 
Reg.:  H.,  Predigt;  R.  A.  Klostermann,  Probleme 
der  Ostkirche,  Goteborg  1953, 106-161;  R.  Mayer, 
Die  groBen  Prediger  AltruBlands,  Milnchener 
Theolog.  Zs.  3.  Munchen  1951, 235-250;  A.  J.  Raz- 
umichin,  Istorija  Russkoj  Propovedy,  Moskau 
1905;  K.  Rose,  Predigt  der  russ.-orth.  Kirche,  Ber¬ 
lin  1952;  Ch.Walter,  Art  and  Ritual  of  the 
Byz.Church,  London  1982,  Reg.:  homilies,  illust.; 
Bischof  Augustinos,  On  the  Divine  Liturgy: 
Orth.Homilies  I, II,  Belmont  MA,  1986;  1987; 
Wellesz,  366  f;  LexMA  5, 111-112;  RBK  3, 252-264. 

Horen  — >  Stundengebet 

Horen,  GroBe  Oder  Konigliche  (grch.  horai 
megalaie  etoi  basilikai;  lat.  home  regiae; 
russ.  carskie  easy),  eine  Akoluthia  der  Ost¬ 
kirche,  die  zu  Karfreitag,  zur  Geburt  Christi 
u.  zu  Epiphanie  gehalten  wird.  Ihr  Aufbau 
richtet  sich  nach  den  Stundengebeten.  Diese 
H.  haben  ihren  Ursprung  in  der  dreistiindi- 
gen  Karfreitagsversammlung  in  Jerusalem, 
die  die  Pilgerin  Egeria  Ende  des  4.  Jh.  schil- 
dert.  Im  Mittelpunkt  der  byz.  H.  stehen  die 
Stichera  (Idiomela)  zu  den  Psalmversen,  die 
sich  am  Karfreitag  zu  15  Antiphonen  stei- 
gern,  den  Improperien,  den  Klagen  Christi 
liber  die  Juden,  verwandt.  Die  westsyr.  (Ja- 
kobitische)  Kirche  sieht  in  Kyrill  von  Jeru¬ 
salem  (gest.  386)  den  Autor  der  Karfreitags- 
stichera,  wahrend  die  ganze  Akoluthia  Ky¬ 
rill  von  Alexandrien  (gest.  444)  zugeschrie- 
ben  wird.  Jede  der  H.  ftihrt  auflerdem  einen 
Block  von  Lesungen  aus  dem  AT,  dem 
Apostolos  u.  dem  Evangelium.  -  Die  Be- 
zeichnung  „Konigliche  Horen"  geht  auf  die 
Anwesenheit  des  byz.  Kaisers  bei  den  H. 
zuriick. 
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Lit. .  Baumstark,  95;  Nilles  2,  241-251;  Onasch, 
Weihnachtsfest,  70-73;  R,  Zerfass,  Die  Schrift- 
lesung  im  Kathedraloffizium  Jerusalems,  Munster 
(Westf.)  1968,  Reg.:  Megalai  horai. 

Horologion  (grch.  biblion  horologion, 
'Stundenbuch’;  russ.  casoslov,  m.),  eines  der 
wichtigsten  liturg.  — >  Bucher;  es  enthalt  die 
feststehenden  Teile  des  Stundengebets  u. 
des  Stundengottesdienstes.  Man  unterschei- 
det  das  GroBe  u.  das  Kleine  H. 

1.  Das  GroBe  H.  (grch.  horologion  to  mega; 
russ.  velikij  casoslov)  fiihrt  fiber  die  festste¬ 
henden  Teile  hinaus  auch  bewegl.  Stticke, 
wie  die  Tagesformeln  der  Entlassung,  das 
Festkontakion  (->  Kontakion),  die  Anti- 
phonen  der  Liturgie,  Gottesmutterhymnen 
(— >  Theotokien),  Gesangsstticke  der  Aufer- 
stehungs-  u.  Morgenevangelien,  den  Aka- 
thist  u.  andere  Gebete  u.  Hymnen.  Es  ent- 
spricht  damit  etwa  dem  Ordinarium  des 
Breviers  der  kath.  Kirche. 

2.  Einen  Auszug  des  GroBen  H.s  bietet  das 
Kleine  H.  Oder  Horologopulon  (grch.,  n.). 
Die  Horologien  der  einzelnen  autokephalen 
Kirchen  unterscheiden  sich  oft  in  ihren  va- 
riablen  Teilen.  Sehr  wahrscheinlich  sind  die 
ersten  Stundenbticher  im  syro-palastinens. 
Raunr  zusammengestellt  worden.  -  Das  H. 
kann  auch  mit  Bildschmuck  ausgestattet 
sein,  bei  den  Druckausgaben  vorzugsweise 
mit  Holzschnitten. 

Lit.:  Beck,  249  f.;  M.  Black,  A  Christian  Palesti¬ 
nian  Syrian  H.,  Cambridge  1954;  N.  Borgia,  H. 
„Diurno“  delle  Chiesa  di  Rito  Bi/.anlino,  Roma 
1929;  Raes,  178-182;  ders.,  Le  Notices  Historiques 
de  ['Horologe  Grec,  AB  68,  475-480;  Wellesz,  140 
bis  141;  A.Chirovsky.A  Christian  Palestinian  Sy¬ 
riac  H., Cambridge  1954;  S.Hcitz  (Hg.)  u.  S,  Haus- 
ammann  (Bearb.),  Das  Gebet  der  Oithodoxcn 
Kirche  (Orologion  u.  Oktoich),  Kdln  1981. 

Hostie  — »  unter  Prosphore 

Hostienstempel  — >  unter  Siegel  [1] 

Hyinnographie,  Hymnologie,  ohne  genaue 
Abgrenzung  gebrauchte  Bezeichnungen  filr 
die  systemat.  u.  histor.  Erforschung  der 
byz.-slav.  Kirchendichtung  u.  Kirchenmusik. 
Nach  den  Pionierarbeiten  von  Pitra,  Christ, 
Paranikas  u.  a.  hat  die  H.  in  den  letzten 
Jahrzehnten  vor  ailem  durch  die  Entziffe- 
rung  der  byz.  — >  Notationen  durch  Hoeg, 
Thibaut,  Tillyard,  Ayoutanti,  Stohr,  Wellesz 


u.  a.  Fortschritte  gemacht.  Die  Ubersetzung 
der  alten  Notationssysteme  in  das  modeme 
Notensystem  ist  allerdings  nicht  ohne  star- 
ken  Widerspruch  geblieben.  Die  Ergebnisse 
der  internationalen  byzantinist.  Musikfor- 
schung  werden  in  den  Monuments  Musicae 
Byzantinae  (MMB)  veroffentlicht.  Entspre- 
chend  ist  auch  die  Herausgabe  von  Monu¬ 
ments  Musicae  Slavicae  (MMS)  in  Angriff 
genommen  worden. 

Lit.:  Anthologia  Graeca;  Heilige  Gesange;  J.  v. 
Gardner,  Stile  u.  Formen  liturg.  Musik  in  der 
orth.  Kirche,  Ostkirchenkunde,  457-472;  Th.  Ge¬ 
orgia  des,  Bemerkungen  zur  Erforschung  der  byz. 
Kirchenmusik,  ByZ  39, 1939,  67-88;  E.  Koschmie- 
der,  Ein  Blick  auf  die  Gesch.  der  altslav.  Musik, 
BZS  31, 1970, 12-41;  B.  Pitra,  L’Hymnographie  de 
PEglise  Grecque,  Rom  1867;  D.  Psarianos,  Die 
byz.  Musik  in  der  grch.-orth.  Kirche,  Orthodoxe 
Kirche  2, 155-174;  H.  J.  W.  Tillyard,  Gegenwarti- 
ger  Stand  der  byz.  Musikforschung,  Die  Musikfor- 
schung  7,  Kassel  1954,  142-149;  M.  Velimirovic, 
Stand  der  Forschung  der  kirchenslav.  Musik.  Zs. 
fur  Slav.  Philologie  31, 1963, 145-169;  Wellesz;  Th. 
Xydes,  Byz.  Hymnographia,  Athen  1978;  J.  Julian, 
A  Dictionary  of  Hymnology  I,  II,  New  York  1980; 
LexMA  5, 245-248  (Hymnen,  H.).  -  S.  auch  Lit.  zu 
Kirchendichtung,  Kirchenmusik. 

Hypakoe  (grch.,  f.,  ‘Antwort’;  russ.  ipakoj, 
m.),  Kurzhymnus  (— >  Troparion)  aus  dem 
Moigengottesdienst;  er  wird  am  Sonntag 
nach  der  dritten  Stichologie  der  Psalmenle- 
sung,  an  Festtagen  nach  der  dritten  Ode  des 
Kanons  gesungen.  Eine  der  schonsten  Hym¬ 
nen  dieser  Art,  der  „Gesang  der  Myropho- 
ren“  (der  Salbol  tragenden  Frauen)  steht  im 
Goldenen  — i  Kanon  (zur  Darstellung  — >  un¬ 
ter  Auferstehung  Christi);  sie  konnte  darauf 
hindeuten,  dafl  die  H.  vielleicht  ursprfing- 
lich  in  Jerusalem  ein  osterl.  Prozessionslied 
war. 

Text:  s.  Anhang  Nr.  14. 

Lit.:  Anthologia  Graeca,  LXIX-XX;  Daniel,  Reg.: 
H.;  Wellesz,  239  f. 

Hypodiakon  (grch.  hypodiakonos;  russ.  ipo- 
diakon;  lat.  subdiaconus),  Unterdiakon, 
Vorstufe  zum  Diakon.  Der  H.  wird  zum  er- 
stenmal  in  der  Kirchenordnung  Hippolyts 
(— >  unter  Kirchenrecht)  im  3.  Jh.  erwahnt  u. 
unter  die  niederen  Weihegrade  gezahlt.  So- 
wohl  in  der  Ostkirche  als  auch  in  der  kath. 
Kirche  ist  sein  Dienst  auf  die  Assistenz  bei 
der  Liturgie,  u.  a.  als  Leklor,  beschrankt.  -4 
auch  unter  Zolibat. 
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Lit.:  A.  Catoire,  Le  Sous-Diaconat  dans  I’Eglise 
Grecque  EO  13, 1910,  22-24;  Feine,  Reg.:  Subdia- 
konat;  H.  Reuter,  Das  Subdiakonat,  dessen  histor. 
Entwicklung,  liturg.  u.  kanonist.  Bedeutung, 
Augsburg  1890.  -  S.  auch  Lit.  zu  Diakon. 

Hypogonation  (grch.,  n.,  auch  epigonation, 
n.,  ‘das  unter  bzw.  an  der  Hiifte  Befindli- 
che’),  eines  der  liturg.  — >  Gewander,  zu  den 
Bischofsinsignien  gehorend.  Das  H.  ist  ein 
iiber  Eck  stehendes  quadratisches  od.  rhom- 
benfdrmiges,  liber  einen  Karton  gespanntes 
Seidensttick.  Es  ist  kostbar  gestickt  u.  ge- 
ziert  mit  einem  Kreuz,  einem  Schwert  od. 
einer  Darstellung  Christi  auf  dem  Richter- 
stuhl  als  Hinweis  auf  die  Amtsrechte  des  Bi- 
schofs.  Das  H.  wird  an  einer  Seidenschnur 
od.  -kordel  am  Giirtel  befestigt.  Seine  heuti- 
ge  Form  hat  es  wahrscheinlich  im  12./13.  Jh. 
erhalten,  wahrend  seine  Vorform,  eine  Art 
ritueller  Serviette  (grch.  encheirion;  lat. 
mappa,  mappula;  davon  Manipel)  im  8.  Jh. 
als  bekannt  vorausgesetzt  wird.  Vielleicht 
war  das  H.  auch  die  Tasche  fur  das  Enchei¬ 
rion.  Die  russ.-orth.  Kirche  kennt  den  recht- 
eckigen  u.  an  der  einen  Schmalseite  aufge- 
hangten  Nabedrennik  (von  bedro,  ‘Hiifte’), 
der  an  Priester  in  besonderen  Wiirdestel- 
lungen  vergeben  wird,  u.  die  wie  das  grch. 
H.  aussehende  Paiica  (‘Streitkolben’)  des 
Bischofs. 

Lit.  s.  Bischofsinsignien;  Gewander,  liturgische. 

Hypopsalma  (grch.,  n.),  urspriingliche,  von 
der  Synagoge  tibernommene  Form  der  Re- 
sponsorien  im  friihchristl.  u.  im  byz.  Gottes- 
dienst,  bei  der  ein  Psalmvers  (grch.  stichos) 
stereotyp  wiederholl  wird.  In  der  weiteren 
Entwicklung  wurde  das  bibl.  H.  durch  einen 
freien  Text  ersetzt.  Das  klassische,  in  Ps. 
136  vorliegende  Modell  des  H.  hat  auf  den 
Aufbau  der  GroBen  — >  Doxologie  (V.  36  bis 
38  =  Hypophonon)  und  des  Kontakions 
(Ephymnion)  eingewirkt. 

Lit.:  A.  Baumstark,  Nocturna  Laus,  Munster 
(Westf.)  1956,  39,  60,  62,  102  f.;  Werner,  137,  259, 
Anm.  77. 

Hypselotera  —>  unter  Gottesmutterbilder 


I 

Idiomelon  — >  unter  Stichera 

Idylle  — >  unter  Genrebild 

Ierusalimskaja  -»  unter  Gottesmutterbilder 

Ikone  (altgrch.  eikon,  f.,  ‘Bild’,  ‘Abbild’, 
‘Ebenbild’;  mittelgrch.  eikona,  f.;  russ.  iko- 
na,  f.,  obraz,  m.),  allgemein  iibl.  Bezeich- 
nung  fur  das  ostkirchl  Heiligenbild. 

1.  Die  I.  an  der  Bilderwand  bildet  heute  zu- 
sammen  mit  dem  Bildschmuck  {—>  Bildpro- 
grarnm)  der  Kirche  eine  durch  die  Liturgie 
bestimmte  funktionale  Einheit.  Es  entsteht 
dabei  der  Eindruck,  als  ob  ein  Fortfall  der 

1. n  diese  Einheit  in  Frage  stellen  wilrde. 
Doch  schon  die  Anlage  hoher  Bilderwande, 
die  dem  altkirchi.  Prinzip  der  Einsehbarkeit 
der  Liturgie  durch  die  Gemeinde  wider- 
spricht  (->  auch  Bilderwand),  deutet  an, 
daB  wie  mit  diesen  auch  mit  den  I.n  eine 
verborgene,  aber  nichtsdestoweniger  tiefe 
Problematik  verbunden  ist. 

2.  Problematik  u.  Dialektik  der  I.  bestehen 
in  einer  fiir  sie  charakteristischen,  schwer 
abzugrenzenden  Steilung  zwischen  ihrer 
Funktion  als  Kultusbild  u.  ihrer  Bedeutung 
als  Kunstbild.  Als  Kultusbild  hat  die  I.  zwar 
ihren  Ort  an  der  Bilderwand,  ist  aber  fiir 
den  Vollzug  der  Liturgie  weder  streng  vor- 
geschrieben  noch  zwingend  notwendig.  Zu- 
gieich  steht  sie  nach  der  Ikonenweihe  unter 
dem  Schutz  des  Kirchenrechts.  Das  Verhalt- 
nis  zwischen  Kultus-  u.  Kunstbild  (im  weite- 
sten  Sinne,  nicht  nur  in  bezug  auf  die  I.) 
wurde  zwar  im  8./9.  Jh.  mit  Hilfe  einer  dem 
Westen  unbekannten  Bildertheologie  (— > 
unter  Bild)  geregelt,  als  Erbe  des  friihen 
Christentums  und  des  Monchtums  verblieb 
aber  eine  deutl.  Zuriickhaltung  der  Kirche 
gegentiber  dem  Kunstbild  in  der  I.,  wie  sie 
sich  etwa  in  einer  spezif.  Kultusasthetik 
ebenso  wie  in  der  Reglementierung  der  Ma- 
ler  (-»  auch  Malerbiicher)  u.  damit  der  Ein- 
schrankung  der  kiinstler.  Spontaneitaten 
auBert.  Diese  Spannung  zwischen  beiden 
fiir  die  I.  wie  fiir  die  ostkirchl.  Sakralmalerei 
(— >  Miniatur-,  —t  Monumentalmalerei) 
iiberhaupt  konstitutiven  Voraussetzungen 
macht  die  I.  zum  Gegenstand  sowohl  der 
kunstwissenschaftlichen  als  auch  der  reli- 
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gionswissenschaftl,  u.  konfessionskundl.  For- 
schung.  Aus  allem  hier  Ausgefiihrten  ergibt 
sich  eine  im  Vergleich  zum  westl.  Heiligen- 
bild  viel  strengere  inhaltl.  Profilierung  der  I. 
als  Mittel  der  kirchl.  Lehrinformation,  die 
wiederum  unter  der  Aufsicht  des  Bischofs 
steht.  Zieht  man  schlieBlich  in  Befiacht,  daB 
die  der  Lehrinformation  unmittelbar  die- 
nende  Ikonographie  u.  Typologie  (s.  unten) 
in  engstem  Zusammenhang  mit  den  Hym- 
nentexten  (->  Kirchendichtung,  -»  Kirchen- 
musik),  die  ihren  Themen  u.  Motiven  ent- 
sprechen,  gesehen  werden  miissen,  dann 
wird  die  besondere  Bedeutung  der  Bilder- 
u.  Symbolsprache  dieser  Kunst  einsichtig. 
Wahrend  die  Ikonologie  vor  allem  die  reli- 
giosen  u.  deshalb  in  gewisser  Weise  zeitlo- 
sen  Beziehungen  dieser  Bildsprache  mit  ih- 
rer  jeweiligen  Bedeutung  erschlieBt,  konnte 
eine  (auch  in  der  Kunstwissenschaft  noch  in 
den  Anfiingen  stehende)  Semiotik  (Theorie 
u.  Praxis  informationeller  Zeichensysteme) 
gesellschaftl.  Zwischenbeziehungen  des 
Bildschatzes  kirchl.  Lehrinformation  ent- 
decken  u.  analysieren,  die  insbesondere  in 
ihrem  pragmat.  Aspekt  bisher  weithin  ttber- 
sehen  wurden.  Wie  jede  Information  setzt 
auch  die  kirchl.  Lehrinformation  einen  au- 
torisierten  Sender  u.  Schopfer  des  Bild¬ 
schatzes,  eben  die  Kirche,  u.  einen  Empfan- 
ger,  die  Gemcinde  od.  die  kirchl.  Sozietat, 
voraus.  Daraus  ergeben  sich  eine  Reihe  von 
Fragen  gerade  fur  die  I.  als  ein,  wie  wir  sa- 
hen,  tiberaus  streng  profiliertes  Vermitt- 
lungs-“Institut“  der  Lehre  in  den  Handen 
der  kirchl.  Hierarchie  an  eine  ebenfalls  hier- 
archisch  geordnete  Sozietat.  So  besteht  eine 
der  wichtigen  gesellschaftl.  Funktionen  der 
I.  darin,  daB  die  Sozietat  als  ganze,  d.  h.  so- 
wohl  die  Laien  als  auch  der  Klerus,  sich  mit 
ihren  Lehrinhalten  (z.  B.  mit  der  Darstel- 
lung  der  Dreieinigkeit)  identifizieren  kann. 
Um  diesen  Identifikationseffekt  zu  errei- 
chen  u.  vor  allem  zu  erhalten,  miissen  eine 
Reihe  von  sozietaren  MaBnahmen  getroffen 
werden.  Zu  ihnen  gehort,  daB  die  Bildspra¬ 
che  der  I.  liberal!  u.  von  jedem  Glaubigen 
entziffert  („dechiffriert“)  werden  kann  (die 
„LJbiquitat“  der  I.n-Inhalte);  daB  der  Infor- 
mationsfluB  „storfrei“  gehalten  wird,  vor  al¬ 
lem  von  Haresien  od.  Erschtitterungen  der 
Sozietat  u.  der  sie  umgebenden  GroBgesell- 
schaft;  daB  eine  gewisse  Standardisierung 
der  Bildersprache  (Bildschemata,  Ikonogra¬ 


phie)  ebenso  notwendig  ist  wie  ihre  Absi- 
cherung  durch  sakrale  Chiffren  (— *  Kiirzun- 
gen,  christliche),  u.  a.  m.  Es  entspricht  der 
eingangs  erwahnten  Dialektik  der  I.,  daB  sie 
auf  der  anderen  Seite  in  Stor-  u.  Krisenfal- 
len  innerhalb  der  kirchl.  Sozietat  u.  (jeden- 
falls  im  MA)  der  GroBgesellschaft  „reakti- 
onsfahig“  bleiben  muBte,  um  durch  neuerl. 
„Storfreimachung“  des  Lehrinformations- 
flusses  die  innere  Stabilitat  wieder  herzu- 
stellen.  Dieses  wiederum  ist  Veranlassung 
fur  wenn  auch  begrenzte  Variationen  im 
ikonograph.  Standard.  Eine  andere  wichtige 
gesellschaftl.  Funktion,  die  der  mit  der 
Lehrinformation  verbundenen  sittlich-sozia- 
len  Kontiolle,  erfiillt  die  I.  vor  allem  im  per¬ 
son!.  Bereich  durch  die  I.n  Ecke.  Auf  diese 
Weise  konnte  eine  verniinftig  angewendete 
Semiotik  nicht  nur  die  gesellschaftl.  Proble- 
matik  der  I.  analysieren;  sie  wiirde  auch  ihre 
Bedeutung  fur  den  Bestand  der  kirchl.  So¬ 
zietat  u.  ihrer  Kultur  im  Rahmen  der  mittel- 
alterl.  GroBgesellschaft  erklaren,  ebenso 
wie  die  Erschopfung  der  I.n-Kunst,  als  aus- 
gangs  des  MA  vor  allem  die  Gesellschaft  als 
Ganzes  allmahlich  aufhorte,  sich  mit  ihren 
Lehrinhalten  zu  identifizieren.  Eine  gewisse 
Abstraktion  von  den  religiosen  Inhalten  der 
I.,  die  fur  derartige  Untersuchungen  in  Kauf 
genommen  werden  miiflte,  diirfte  aufgewo- 
gen  werden  durch  Einsichten  in  die  Wir- 
kungsweisen  u.  -formen  einer  Spiritualitat, 
die  bei  der  I.  zweifelsfrei  besteht,  insofern 
diese  niemals  an  sich  seibst  Geniige  finden 
kann,  sondern  immer  nach  Kommunikation, 
nach  einer  Gemeinschaft  strebt,  der  auch 
noch  der  einsame  Beter  vor  einer  I.  verbun- 
den  bleibt.  In  diesem  Zusammenhang  er- 
scheint  es  keineswegs  abwegig,  auf  die  sa- 
kramentale,  d.  h.  Gemeinschaft  (grch.  koi- 
ttonia,  — >  Eucharistie)  stiftende  Dynamik 
der  I.  u.  ihrer  Verehrung  hinzuweisen. 

3.  Die  ikonograph.  Bildschemata,  die,  wie 
wir  sahen,  unmittelbar  der  Lehrinformation 
dienen,  lassen  sich  typoiogisch  in  folgende 
Gruppen  einteilen:  (a)  das  autonome  od. 
reine  Figurenbild  (— >  Apostelbilder,  —> 
Christusbilder,  — >  Gottesmutterbilder,  — > 
Fleiligenbilder),  (b)  das  komplizierte  Sze- 
nenbild  (->  Dodekaortion,  — »  Festzyklus  u. 
die  Artikel  zu  den  einzelnen  Festbildem), 
(c)  das  eigentl.  theolog.  Lehibild  mit  mehr 
od.  weniger  abstraktem  Formenschatz  (— > 
z.  B.  Hetoimasia,  — >  Deesis,  -»  Dreieinig- 
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keit).  In  der  Spatzeit  der  Ikonenmalerei 
entstanden  Mischtypen  -  z.  B.  die  Vereini- 
gung  des  reinen  Lehrbildes  mil  dem  kompli- 
zierten  Szenenbiid  zu  einem  anschaul.  theo- 
log.  Traktat  wie  sie  besonders  beliebt  wa- 
ren  bei  bestimmten  Hymnen  (  >  Eingebore- 
ner  Sohn)  od.  zentralen  Themen  wie  der 
Auferstehung  Christi  od.  bei  der  Darstei- 
lung  des  Vaterunsers  od.  des  Glaubensbe- 
kenntnisses.  Im  Sinne  des  pragmat.  Aspek- 
tes  der  Lehrinformation  antworteten 
(„riickkoppelten“)  solche  komplizierten 
Darstellungen  auf  ganz  bestimmte  An- 
spriiche  der  kirchl.  Sozietat  u.  der  GroBgc 
sellschaft,  die  sich  aus  einer  Reihe  von 
Griinden  mit  den  klass.  einfachen  Bildsche- 
mata  nicht  mehr  zufriedengaben. 

4.  Hinsicbtlich  der  Ubertragung  von  Bibel-, 
Viten-  (-»  Heiligenvita)  u.  anderen  Texten 
mit  Erzahlcharakter  in  die  bildhafte  Dar- 
stellung  ergeben  sich  3  Grundtypen  (-> 
auch  Ubertragung,  komplexe):  (a)  Der  Text 
(d.  h.  hier  wie  in  den  anderen  Fallen  eine 
Auswahl)  wird  auf  einem  Bilde  wiedergege- 
ben  u.  mufl  entsprechend  „gelesen“  werden; 
(b)  der  Text  wird  in  mehreren  Streifen  dar- 
gestellt,  eine  vor  allem  den  Zeitablauf 
beriicksichtigende  Methode  mit  „kinemato- 
graphischem”  Effekt;  (c)  der  Text  wird  in 
„diskrete“  Leseeinheiten  aufgeteilt,  in  Epi- 
soden,  die  auf  den  Randbildern  (russ.  klej- 
ma )  der  I.  um  das  zentrale  Idealportrat  des 
Heiligen  angeordnet  sind,  wobei,  anders  als 
bei  dem  vorhergehenden  Typ,  der  Leser/ 
Betrachter  zum  Verweilen  bei  den  Einzel- 
bildern  eingeladen  wird.  Um  ein  Optimum 
an  Informationen  weiterzugeben,  wurde 
eine  bestimmte  Form  der  Perspektive  ange- 
wendet,  bei  der  keine  wichtige  (bedeutungs- 
volle)  Einzelheit  durch  eine  unwichtige  (be- 
deutungslose)  verdeckt  wurde,  vielmehr  der 
gesamte  Bildtext  einsichtig  u.  „lesbar“  ge- 
macht  werden  konnte. 

5.  Innerhalb  eines  festgelegten  u.  unter 
kirchl.  Kontrolle  stehenden  ikonograph. 
Kanons  waren  die  schopfer.  Moglichkeiten 
des  I.n-Malers  begrenzt.  Die  groBen  Lei- 
stungen  dieser  Kunst  sind  auf  einem  schma- 
len  Pfad  zwischen  Reglement  u.  individuel- 
lem,  unverwechselbarem  Schopfertum  ent¬ 
standen  (-»  auch  Kultusasthetik).  Hinzu 
kommt,  dafi  an  den  I.n-Maler  als  den  Ver- 
mittler  von  Lehrinformationen  seitens  der 
Hierarchic  der  Kirche  u.  der  Sozietat  hohe 


Erwartungen  hinsichtlich  seiner  Lebens- 
fiihrung  gestellt  wurden,  deren  Nichterfiil- 
lung  durch  strenge  Sanktionen  (wie  BuB- 
strafen  [— >  Epitimien],  auBerstenfalls  auch 
durch  Exkommunikation)  geahndet  wurde. 
Dem  Maler  blieb  zur  Entfaltung  seiner 
kiinstler.  Vorstellungen  nur  der  asthet.  Ka- 
non  innerhalb  des  ikonographischen  als 
Betatigungsfeld  iibrig,  d.  h.  etwa  das  Ver- 
haltnis  von  Linie  u.  Farbe,  wobei  die  letzte- 
re  allerdings  ebenfalls  durch  bestimmte 
Symbolwerte  festgelegt  war  (— >  auch  Far- 
ben),  die  Gestaltung  von  Gestik  u.  Mimik, 
die  Wiedergabe  seel.  Spannungen,  wie  sie 
vor  allem  in  der  letzten  der  byzantin.  — >  Re- 
naissancen  sich  als  reizvolle  Aufgabe  stellte, 
die  Koordinierung  von  Hintergrund  (Archi- 
tekturkulisse)  u.  Vordergrund,  die  Bezie- 
hungen  der  Personen  zueinander  (z.  B.  bei 
den  Gottesmutterbildern),  die  wenn  auch 
erst  spate  u.  vorsichtige  Einbeziehung  der 
Natur  in  die  Komposition  u.a.rn.  -  Die  I.  er- 
weist  sich  demnach  als  eine  Erscheinung, 
deren  Einheit  u.  Gesclilossenheit  verloren- 
gehen  wiirde,  wollte  man  ihre  Problematik 
u.  Dialektik  als  Kultus-  u.  Kunstbild  auflo- 
sen.  -  Zur  Technik  u.  Geschichte  der  I.  — » 
Ikonenmalerei. 

Lit.:  E.  Evdokimov,  L'Art  de  l’lcone.  Theologie 
de  la  Beaute,  Paris  1970;  H.  P.  Gerhard,  Welt  der 
Ikonen,  Recklinghausen  19776;  Ju.  Olsuf’ev,  Za- 
metki  o  Cerkovnom  Penii  i  Ikonopisi  kak  Vidach 
Cerkovnogo  Iskusstva  v  Svjazi  s  Uceniem  Cerkvi, 
Tula  1918;  Onasch,  Ikonenmalerei;  ders.,  Einige 
soziolog.  Aspekte  der  I.n-Malerei,  ThLZ  93, 1968, 
321-332;  H.  Skrobucha,  Von  Geist  u.  Gestalt  del 
I.n,  Recklinghausen  19702;  N.  Thon,  I.  u.  Liturgie, 
Trier  1979;  B.  A.  Ouspensky,  The  Semiotics  of 
Russian  Icon,  Lisse  1976;  L,  Ouspensky,  Theolo¬ 
gie  de  I’Icone  dans  l’Eglise  Orthodoxe,  Paris  1980; 
H.  Fischer,  Die  I.  Ursprung-Sinn-Gestalt,  Frei- 
burg/Basel/Wien  1989;  K.  Wessei,  I.nprobleme, 
JOB  32,  1982,  305-314;  G.  Galavaris,  The  Icon  in 
the  Life  of  the  Church,  Doctrine-Liturgy-Devo- 
tion,  Leiden  1981;  S.Dufrenne,  L’lcflne  dans  la 
pens6e  et  la  pitie  orth.  d’apres  te  temoignage  du 
monde  byz.,  Paris  1981;  E.  Sendler,  L’lcone, 
image  de  [’invisible.  Elements  de  Thdologie, 
Esthetique  et  Technique,  Paris  1981;  Ch.  Schon- 
born,  Die  Christusi.  Eine  theolog.  Hinftlhrung, 
Schaffliausen  1984;  B.  Bornheim,  I.n,  Miinchen 
1985;  E.  Haustein-Bartsch,  Russ.  I.n.  Neue  For- 
schungen,  Recklinghausen  1991;  M.  Lurker  (Hg.), 
Worterbuch  der  Symbolik,  Stuttgart  19832, 313  bis 
314;  K.  Weitzmann  u.  a.,  Die  I.n,  Freiburg/Ba- 
sel/Wicn  1981;  U.  Abel,  The  Collections  of  Icons 
in  the  Stockholm  National  Museum,  Les  Pays  du 
Nord  et  Byzance,  Uppsala  1981;  Den  ryska  iko¬ 
nen  1000  3r,  Stockholm  1989,  I.n  u.  oslkirchl. 
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Kultgerat  aus  rhein.  Privatbesitz,  Koln  1990; 
W.Nyssen,  Jerusalem-Ursprung  der  Bildei  des 
Heils.  fiber  die  Eindringlichkeit  des  Glaubens  im 
friihen  BiJd  des  Orth.  I  morgenland.Christen- 
tums,  Kbln  1984;  V.  Ivanov,  Das  Gr.  Buch  der 
russ.  I.n,  Freiburg/Basel/Wien  1988;  W.  Kasack 
(Hg.),  Die  geistl.  Grundlagen  der  I.,  Miinchen 
1989;  K.  Onasch,  Recht  u.  Grenzen  einer  I.nse- 
miotik,  ThT.7.  Ill,  1986, 241-258;  ders„  Die  „intel- 
lektuelle  Mystik“  der  I.,  Hermeneia  3,  1987,  126 
bis  130;  ders.,  Die  I.Kunstbiid  und  Kultbild,  H. 
Nickel  (Hg.),  I.  u.  frillies  Tafelbild,  Halle  1988,  79 
bis  82;  ders.,  Die  Weltanschauung  der  altniss.  I., 
Zs.  f.  Slawistik  33,  1988,  797-805;  ders.,  Die  Welt 
der  I.  in  der  Welt  von  heute,  EIKON.Gesellschaft 
der  Freunde  der  I.nkunst  I,  Recklinghausen  1 990; 
ders.,  I.  Kirche,  Gesellschaft  (erscheint  dem- 
naclist);  Ryska  Ikoner  cirka  1780-1915,  Espoo 
1989  (Katri  och  Harri  Willamos  Saraling);  1000 
Jahre  Russ.  Kunst/100-Letie  Russkoj  Chudozest- 
vennoj  Kul’tury,  SchloC  Gottorf/Moskau  1988; 
V.Bydkov,  Die  geistig.  Grundlagen  der  altruss. 
Kunst  I;  Die  Theologie  der  1.  in  der  byz.  Welt, 
Hermeneia  7,  1991,  6-12;  II;  Die  asthet.  Grund- 
ziige  der  Kunst  AltruBlands,  Hermeneia  7,  1991, 
66  70;  L.  Ouspensky/W.  Lossky,  Der  Sinn  der  I.n, 
Bern  u.  Olten  1952  (Dies.,  The  Meaning  of  Icons, 
Crestwood,  New  York,  1989);  K.  Paskaleva,  leo¬ 
nes  de  Bulgarie,  Sofia  1987;  Sergij  (Golubcov), 
Voploscenie  bogoslovskich  idej  v  tvorcestve  Pre- 
podobnogo  Andreja  Rubleva,  BoTr  22, 1981, 3  bis 
67;  W.  Nyssen,  Zur  Theologie  der  I.,  Handbuch 
Oslk.kunde  II,  236-245.  LexMA  5,  371-376  (I., 
-nmalerei,  -beschlage).  -  S.  auch  Lit.  zuBild,  Gen¬ 
re,  Hierarchie,  Ikonenmalerei,  Ikonographie,  Iko- 
nologie,  Kultusasthetik,  Perspektive,  Proportion. 

Ikonenbeschlag,  Schutzhtille  fur  Ikonen. 
Das  Aufkommen  des  I.s  in  mittelbyz.  Zeit 
hangt  mit  der  ideellen  Gleichsetzung  von 
Ikone  (-»  unter  Ikonenmalerei)  u.  Reliquie 
zusanimen,  die  beide  wegen  ihrer  Kontakt- 
verehrung  (— >  auch  KuB)  eines  solchen 
Schutzes  bedurften.  Der  I.  entspricht  also 
dem  Reliquiar.  Sein  Material  besteht  aus 
gestanzten  od.  ziselierten  Gold-  od.  Silber- 
blechen.  In  RuBland  entwickelte  sich  das 
entsprechende  Handwerk  ( basmannoe  delo) 
zu  hoherBliite  (die  Basmansciki  wohnten  in 
Moskau  als  reiche  Glide  in  der  noch  heute 
vorhandenen  Basmannaja  ulica).  Man  un- 
terscheidet  in  RuBland  die  Basma,  einen  I., 
der  das  Bild  mit  Ausnahme  der  Figuren  be- 
deckt,  von  dem  Oklad  (auch  riza),  der  nur 
noch  das  Inkamat,  die  Hautpaitien  der  Per- 
sonen,  freilaBt.  Beim  Podubornoe  pi<rno 
unterbleibt  sogar  die  UmriBzeichnung,  u. 
oft  wird  nur  noch  das  Inkarnat  gemalt.  Wa- 
ren  auf  dem  I.  des  I5./16.  Jh.  die  Rander  mit 
Heiligenfiguren  u.  kostbaren  Edelsteinen, 
die  Flachen  mil  Ornamenten  geschmlickt, 


so  zeigt  das  Posubornoe  pismo  der  Spatzeit 
auch  Objekte,  die  friiher  auf  der  Ikone 
selbst  gemalt  woiden  waren  (Tiere,  Pflan- 
zen,  Gebaude,  Landschaften).  Als  selbstan- 
diges  u.  von  der  Ikone  unabhangiges  Er- 
zeugnis  des  Kunsthandwerks  erhielt  ein  I. 
verschiedene  Pragestempel  (Jahr,  Qualitats- 
marke,  Stadt-  u.  Werkstattzeichen). 

Lit.:  Felicetti  -  Liebenfels,  Geschichte1,  Reg.:  Ab- 
deckungen;  A.  Grabar,  Les  Revetements  en  Or  et 
en  Argent  des  leones  Byzantines  du  Moyen  Age, 
Venedig  1975;  I.  Grabar,  V.  N.  Lasaiew,  W,  S. 
Kemenow,  Gesch.  der  Russ.  Kunst,  Bd.  1  ff., 
Dresden  1957  ff.,  s.  die  Abschn.  Angewandte 
Kunst;  Onasch,  Ikonenmalerei,  101  f.;  S.  RadojCic, 
Zur  Gesch.  des  silbergetriebenen  Reliefs  in  der 
byz.  Knnst,  RQ,  3.  Supplementheft,  Rom  -  Frci- 
burg/Br.  -  Wien  1966. 

Ikonenecke  (russ.  krasnyj  ugol,  ‘schone 
Ecke’),  Zimmerecke,  in  der  auf  einem  Tisch 
od.  Wandbord  Ikonen  aufgestellt  sind,  vor 
denen  der  einzelne  od.  die  Familie  die  An- 
dacht  (z.  B.  vor  Familienfesten  od.  vor  lan- 
gen  Reisen,  aber  auch  taglich)  zu  verrichten 
pflegt.  Bereits  die  friihen  Ikonen  vom  Berge 
Sinai  aus  dem  6.  Jh.  waren  wegen  ihres  klei- 
nen  Formats  sehr  wahrscheinlich  Teile 
transportabler  Triptychen  (->  Diptychon)  u. 
dienten  der  Privatandacht  zu  Hause  od.  auf 
Reisen.  Die  I.  ersetzt  damit  die  Bilderwand 
u.  iibt  die  Funktion  der  Lehrinformation  u. 
der  sozialen  Kontrolle  im  Privat-  u.  Intim- 
bereich  aus.  Religionsgeschichtlich  geht  die 
I.  wohl  auf  kleinere,  durch  Tabus  (Verbote) 
geschiitzte  Raume  (bei  den  Romern  war  es 
die  Ala)  zuriick,  in  denen  Idole  der  Haus- 
gotter  od.  Portrats  der  Ahnen  (in  Form  des 
Clipeus),  bei  den  Slaven  Idole  der  weibl.  u. 
mannl.  Ahnen  ( rozanice ,  rod )  aufgestellt 
waren. 

Lit:  Z.  R.  Dittrich,  Zur  religiosen  Ur-  u.  Friih- 
gesch.  der  Slaven,  Jb.  fur  Gesch.  Osteuropas  9, 
1961,  491-492;  G.  Rank,  Die  hi.  Hinterecke  im 
Hauskult  der  Vblker  Nordeuropas  u.  Nordasiens, 
Helsinki  1949;  Rothemund,  49-52;  Weitzmann,  9 
bis  11  u.  Reg.:  Iconostasis. 

Ikonenmalerei,  Herstellung  von  Tafelbil- 
dern,  von  — >  Ikonen. 

1.  Bildtrager  der  Ikonen  ist  in  der  Regel  das 
Holz.  Sonderformen  sind  die  auf  grundier- 
tem  Leinen  gemalten  Kleinikonen  (-»  Ta- 
bletki),  die  Mosaik-Ikonen,  die  aus  Elfen- 
bein,  Steatit,  Metall,  Stein  od.  Marmor  (—> 
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auch  Relief)  sowie  aus  Keramik  hergestell- 
ten  Ikonen  u.  schlieBlich  die  Hinterglasiko- 
nen.  Die  Maltechnik  bei  den  friihesten 
Denkrnalern  der  I.  (6-/7.  Jh.)  war  die  En- 
kaustik;  sie  muBte  vor  u.  endgiiltig  nach 
dem  Bilderstreit  (— »  unter  Bild)  der  Tempe- 
ramalerei  weichen.  Das  Holz  fur  den  Bild- 
trager  richtete  sich  nach  dem  ortl.  Waldbe- 
stand  od.  wurde  als  teurer  Importartikel  aus 
dem  Orient  (Libanonzeder)  eingefiihrt.  Die 
Holztafel  bzw.  die  zusammengefugten  Bret- 
ter  erhieiten  eine  Vertiefung  (russ.  kovr'eg, 
'Arche’,  ‘Reiiquiar’),  deren  Rander  (russ. 
pole)  ebenfalls  mit  Bildern  (russ.  klejma) 
versehen  werden  konnten.  Auf  den  mit  ei- 
ner  Leimschicht  bedeckten  Boden  des 
Kovifeg  kam  eine  Stofflage  (russ.  povoloka). 
Auf  diese  wurde  der  Malgrund  (— >  Levkas) 
aufgetragen.  Nach  Anlegen  der  UmriB- 
zeichnung  begannen  die  einzelnen  Arbeits- 
gange  des  Malens:  Zuerst  wurde  die  Gold- 
malerei  (-»  Chrysographie)  ausgeftihrt,  da- 
nach  erfolgte  das  Auftragen  der  komplizier- 
ten  Malschicht,  deren  schwierigster  Teil  das 
Inkarnat,  die  Hautpartien,  waren.  Den  Ab 
schluB  bildete  eine  schiitzende  Olschieht 
(russ.  olifa). 

2.  Die  Entwicklungsgeschichte  der  I.  be- 
ginnt  mit  den  aus  dem  677.  Jh.  stammenden 
Ikonen  der  Enkaustik  (die  aber  auf  noch 
frtihere  Denkmaler  schiieBen  iassen)  auf 
der  einen  u.  mit  der  zunehmend  positiven 
Einstellung  der  Kirche  zum  Bild  auf  der  an- 
deren  Seite.  Wie  bei  den  ersten  orientali- 
schen,  vor  allem  syr.  Bibelillustrationen  ist 
ein  bestimmter,  mit  einem  ausgebildeten 
Licht  Schatten-Illusionismus  verbundener 
„Impressionismus“  nicht  zuletzt  auch  der 
Mimik  (— >  unter  Gestik)  fur  viele  dieser 
Ikonen  kennzeichnend.  Daneben  steht  ein 
starrer  Linearismus  u.  die  Ablehnung  des  II- 
lusionismus  bei  Denkrnalern  aus  Kreisen 
des  Monchtums.  Annahme,  Verarbeitung  u. 
Auseinandersetzung  mit  der  hellenist.  u.  der 
kiass.  Kunst  der  Antike  sind  ebenso  charak- 
teristisch  fiir  den  Beginn  der  I.  wie  fur  ihre 
gesamte  Entwicklung.  Diese  erfahrt  nach  ei- 
ner  ersten  Bliite  im  Justinian.  Zeitalter  (6. 
Jh.)  im  Bilderstreit  des  879.  Jh.  eine  tiefe 
Krise,  aus  der  die  Kirche  nicht  nur  als  Sie- 
gerin,  sondern  auch  mit  klaren  theolog.  u. 
asthet.  Vorstellungen  hervorging.  Sie  bilde- 
ten  die  Grundlage  fiir  die  -»  Renaissancen 
in  Byzanz,  die  fiir  die  Geschichte  der  byz. 


Kunst  typisch  sind  u.  in  denen  die  obener- 
wahnte  Rezeption  u.  Auseinandersetzung 
mit  den  antiken  u.  spatantiken  Traditionen 
u.  zeitgenoss.  Problemen  erfolgte.  Die  neue 
u.  gefestigte  Ausgangsposition  der  Kirche 
bereicherte  die  Ikonographie  der  I.  nicht 
nur  um  neue  Motive  (z.  B.  das  Jiingste  — » 
Gericht  u.  die  Grabiegung  Christi),  sie  gab 
auch  alteren  Motiven  neue  theolog.  Sinnin- 
halte  (z.  B.  der  Hollenfahrt  Christi,  —>  unter 
Auferstehung  Christi,  der  Hetoimasia  u.  der 
Kreuzigung  Christi);  man  begann,  die  The- 
men  im  Dodekaortion  systematisch-litur- 
gisch  zu  ordnen.  Zugleich  entstanden  in  ei- 
ner  der  schwierigsten  Epochen  der  byz.  Ge¬ 
schichte,  im  11712.  Jh.,  Meisterwerke  der  I., 
von  denen  hier  nur  die  Eleusa  (—>  Gottes- 
mutterbilder)  aus  dem  12.  Jh.,  die  spiiter 
russ.  Vladimirskaja  genannt  wurde,  erwahnt 
werden  kann. 

Ende  des  12.  Jh.  machen  sich  deutlich  ex¬ 
pressive  Darstellungselemente  bemerkbar, 
die  der  hellenist.  Kunst  keineswegs  fremd 
gewesen  waren,  aber  jetzt  im  13714  Jh.  un¬ 
ter  anderen  Voraussetzungen  zu  einer  neu- 
en  Ausdruckssprache  in  der  byz.  I.  fiihren 
sollten.  Durch  Vergeistigung  des  spatanti¬ 
ken  Schonheitsideals  u.  unter  dem  EinfluB 
des  Hesychasmus  (— >  unter  Monchtum) 
werden  tradierte  Bildschemata  dynamisiert 
(bizarre  Architekturkulisse,  wehende  Son- 
nensegel  u.  Gewandzipfel,  ihnen  entspre- 
chende  expressive  Psychologien  u.  Starke 
Farbkontraste,  jahe  Bewegungen  u.  a.),  um, 
ahnlich  wie  die  Hagiographie  dieser  Epo- 
che,  die  innere  Erregung  der  hi.  Personen 
wiederzugeben.  Ausgangs  der  mittelbyz. 
Epoche  erfolgte  auch  die  Weiterentwick- 
lung  des  alteren  Templons  zur  Bilderwand, 
die  der  Asthetik  u.  dem  Stil  der  I.  fruchtba- 
re  Impulse  vermittelte.  Gleichzeitig  u.  schon 
vom  10711.  Jh.  an  erscheinen  im  Kampf  der 
GroBkirche  gegen  die  Haresie  der  Bogomi- 
len  neue  Typen  der  Christus-  u.  Gottesmut- 
terbilder.  Die  Eioberung  Konstantinopels 
1453  durch  die  Tiirken  bedeutete  auch  das 
Ende  der  byz.  Kunst,  ohne  daB  sie  Gelegen- 
heit  zum  Ausreifen  der  neuen  Ansatze  ge- 
habt  hatte.  Jedoch  lebten  die  reichen  Tradi¬ 
tionen  der  byz.  I.  auf  dem  Balkan  u.  in  RuB- 
land  mit  bedeutsamen  Veranderungen  wei- 
ter. 

3.  Die  gegenseitigen  Vernichtungskriege 
der  Byzantiner  u.  Balkanslaven  u.  schlieB- 
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lich  die  Unterwerfung  beider  durch  die  Tiir- 
ken  machen  den  Mangel  an  alteren  Denk- 
malern  der  I.  verstimdlich.  Zu  den  altesten 
Zeugen  der  bulg.  I.  gehort  eine  Keramik- 
Ikone  des  hi.  Theodoras  aus  dem  9.  Jh.,  de- 
ren  Herkunft  umstritten  ist.  Aus  der  Zeit 
des  ersten  bulg.  Reiches  u.  des  anschlieBen- 
den  Vernichtungskampfes  der  Byzantiner 
ist  kaum  noch  etwas  vorhanden.  Erst  aus 
dem  11.-13.  Jh.  ist  eine  grbBere  Anzahl  von 
Ikonen  erhalten  geblieben.  Wie  fur  alle  Bal- 
kanvolker  auBerhalb  von  Byzanz  sind  auch 
fiir  die  bulg.  Malerei  die  mit  den  thrakisch- 
dak.  Reitergottheiten  eng  verbundenen 
christl.  Reiterheiligen  (— »  auch  Heiligenver- 
ehrung)  charakteristisch.  Die  Ausdrucks- 
kunst  der  letzten  der  byz.  Renaissancen  er- 
lebte  in  Bulgarien  einen  reichen,  starken 
Widerhall.  Auch  nach  der  tiirk.  Eroberung 
des  Landes  lebte  die  I.  weiter,  wenngleich 
viele  Meister  in  andere  Balkanlander  u. 
nach  RuBland  emigrierten.  Wahrend  auf 
dei  einen  Seite  iiberlieferter  Formenschatz 
der  klass.  I.  weitergepflegt  wurde  u.  in  der 
Tiirkenzeit  die  Gottesmutterbilder  um  eini- 
ge  Typen  bereichert  werden,  gewinnen  an- 
dererseits  dorfl.  Malschulen  an  Bedeutung. 
Unter  ihnen  ist  vor  atlem  die  in  Trjavna  im 
18./19.  Jh.  zu  nennen.  Auch  in  den  Stadten 
entstanden  unter  bekannten  „Zographen“ 
(grch.  zographos,  ‘iVlaler’)  Werkstatten,  de- 
ren  Erzeugnisse  z.  T.  exportiert  wurden.  Ih- 
re  Traditionen  gehoren  mit  zu  den  Voraus- 
setzungen  der  nationalen  u.  kulturellen  Re¬ 
naissance  Bulgariens  im  19.  Jh. 

4.  Wie  tiberall  wird  man  auch  in  Serbien  aus 
den  erhaltenen  Denkmalern  der  Monumen- 
tahnalerei  Riickschlusse  auf  eine  verloren- 
gegangene  I.  ziehen  diirfen.  Ihre  Blutezeit 
erlebte  sie  unter  den  groBen  Herrscherdy- 
nastien  u.  Bojarengeschlechtern  im  13./14. 
Jh.  Die  Einfliisse  der  serb.  Kunst  dieser 
Epoche  sind  bis  nach  RuBland  hin  zn  verfol- 
gen.  Die  Ausbildung  der  byz.  Ausdrucks- 
kunst  in  Verbindung  mit  neuen,  z.  T.  gegen 
die  Bogomilen  gerichteten  Typen  der  Chri- 
stus-  u.  Gottesmutterbilder  u.  die  Verarbei- 
tung  westl.  Einwirkungen  machen  die  I.  die¬ 
ses  Balkanlandes  besonders  interessant. 
Hier  fand  die  Weiterentwicklung  der  Bil- 
derwand  statt,  deren  holzeme  Ausfiihrun- 
gen  auch  exportiert  wurden. 

5.  Die  Besonderheiten  der  nationalen  Ge- 
schichte  in  der  Tiirkenzeit  (Fiirstentiimer 


der  Walachei  u.  der  Moldau)  sowie  deutli- 
che,  wenn  auch  auf  anderen  als  in  Serbien 
begangenen  Wegen  ins  Land  gekommene 
westl.  Einfliisse,  die  besonderen  Schicksale 
Transsilvaniens  u.  andere  Voraussetzungen 
haben  die  I.  Rumaniens  gepragt.  Ikonen  hat 
es  schon  in  den  altesten  Kiostern  der 
Moldau  gegeben  (14./15.  Jh.),  von  ihnen 
sind  aber  nur  wenige  erhalten.  Mit  dem  16. 
Jh.  setzt  die  Blutezeit  der  ruman.  I.  ein.  Sie 
nimmt  sofort  neben  den  erwahnten  Einfllis- 
sen  unverwechselbare  Eigenzuge  an,  die  sie 
auch  von  den  Arbeiten  der  Nachbarlander, 
vor  aliem  Bulgariens,  unterscheidet.  Bau- 
ernschaft  u.  Biirgertum  waren  neben  den 
FUrsten  die  Forderer  dieser  Kunst,  die  in 
den  Hinterglasikonen  vor  aliem  Transsilva¬ 
niens  u.  der  Grenzgebiete  eine  besondere 
Auspriigung  erhielt.  Wie  bei  den  anderen 
Balkanvolkern  ist  die  I.  Rumaniens  durch 
einen  besonderen  Zug  intimer  „Fami- 
liaritat“  gekennzeichnet,  die  sich  in  den  ver- 
schiedenen  Gesellschaftsschichten  verschie- 
den  widerspiegelt.  Das  gilt  auch  fiir  die  Iko¬ 
nen  des  Festtagsranges  auf  den  vorwiegend 
kleineren  Bilderwanden. 

6.  In  RuBland  hat  die  traditionsreiche  byz.  I. 
die  reichste  Weiterentwicklung  erfahren. 
Die  wenigen  erhaltenen  Denkmaler  der 
Kiever  (vormongol.)  Epoche  lassen  auf  ei¬ 
nen  bald  nach  der  Annahme  des  Christen- 
tums  einsetzenden  Import  byz.  Ikonen 
schlieBen,  der  aber  friih  durch  eigenstandige 
Arbeiten  ersetzt  wurde.  Noch  vor  der  Mon- 
goleninvasion  zeigen  sich  deutl.  Unterschie- 
de  stilist.  Art  zwischen  der  I.  Novgorods  u. 
der  der  Regierungszentrale  in  Kiev.  Auch 
andere  zentralruss.  Stadte,  wie  Jaroslavl’, 
Rostov,  Vladimir  u.  Suzdal’,  zeigen  friih 
selbstandige  Ziige  in  der  Auffassung  der 
Ikone  als  Kultur-  u.  Kunstbild.  Im  Zusam- 
menhang  mit  der  Erstarkung  des  GroBftir- 
stentums  Moskau  ini  14.  u.  15.  Jh.  u.  der 
Uberwindung  der  Tatarenherrschaft  er- 
reichten  die  Ikonen  in  dieser  Zeit  eine 
Hochbltlte,  wobei  die  komplizierten  Zwi- 
schenbeziehungen  zwischen  der  feudalisier- 
ten  Kirche  u.  ihrer  Sozietat  auf  der  einen  u. 
der  Gesellschaft,  die  im  GroBfurstentum 
Filhrung  u.  Selbstdarstellung  fand,  auf  der 
anderen  Seite  voll  zum  Tragen  kommen.  Es 
ist  bezeichnend,  daB  die  Meisterwerke  eines 
Feofan  Grek  (etwa  1330-1410)  u.  Andrej 
Rublev  (etwa  1370-1430)  Ikonen  der  hoch- 
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ragenden  Bilderwand  sind,  deren  Bedeu- 
tung  als  Informationsmedium  von  Kirche  u. 
Staat  erkannt  u.  ausgenutzt  wird.  Es  gelang 
den  beiden  Meistern  u.  ihren  Schiilem,  die 
neuen  techn.  u.  asthet.  Probleme,  vor  die 
sich  die  Maler  durch  die  groBen  Ikonostas- 
Ikonen  gestellt  sahen,  in  hervorragender 
Weise  zu  losen.  Der  Ausgleich  zwischen  der 
stark  expressiven  Kunst  eines  Feofan  u.  der 
betonten  Verinnerlichung  Rublevs  erhielt  in 
der  „Troica“  (-4  Dreieinigkeit)  des  letzte- 
ren  seinen  gtiltigen  Ausdruck.  Eine  genaue, 
alle  Aspekte  beachtende  Analyse  dieser 
bertihmten  Ikone  zeigt,  wie  auch  die  altruss. 
I.  dieser  Epoche  auf  zeitgenoss.  nonkonfor- 
mist.  Bewegungen  (— >  unter  Haresie)  emp- 
findlich  reagierte.  Die  Entwicklung  des 
GroBfilrstentums  zum  Zartum  spiegelt  sich 
in  der  I.  wider.  Es  kommt  in  der  Folgezeit 
zu  fruchtbaren  gegenseitigen  Beeinflussun- 
gen  der  zahlreichen  stadt.  Schulen,  ein- 
schlieBlich  des  hohen  Nordens  u.  der  Kunst 
der  Hauptstadt,  die  der  letzteren  einen 
nicht  unerhebl.  Vaiiantenreichtum  schenk- 
ten.  Im  Mittelpunkt  dieser  Entwicklung 
steht  die  einzigartige  Kiinstlerpersonlichkeit 
Dionisijs  (etwa  1440-1508).  Stilistisch 
zunachst  an  Rublev  ankniipfend,  findet  die¬ 
ser  Meister  eine  neue  Sprache,  die  die  span- 
nungsreichen  gesellschafts-  u.  kulturge- 
schichtl.  Probleme  dieses  Jh.  in  adaquater 
Weise  reflektiert.  Im  16.  Jh.  beginnen  sich 
komplizierte  Bildschemata  herauszubiiden, 
die  die  strenge  Welt  des  Symbols  verlassen 
u.  sich  zu  theolog.  Kompendien  ausgestal- 
ten.  Zum  Teil  an  die  Kunst  Dionisijs  an- 
schlieBend  u.  Fomielemente  der  Minia- 
turmalerei  iibernehmend,  zeigen  vor  allem 
die  Ikonen  der  sog.  „Stroganov“-Schule  mit 
ihrer  intimen  Atmosphare  den  EinfluB  des 
Adels  u.  eines  auf  soziaies  Avancement  aus- 
gerichtcten  Biirgertums.  Zugleich  mehren 
sich  die  Stimmen,  die  sich  gegen  die  dem 
Volk  schwer  zugangl.  gedankl.  Uberfor- 
mung  u.  die  immer  kostbarere  Ausstattung 
wenden. 

Wie  auf  alien  Gebieten  des  altruss.  Lebens 
bringt  das  17.  Jh.  auch  fur  die  I.  eine  tiefe 
Krise,  die  ihre  Geschichte  abschlieBt. 
Wahrend  die  im  Schisma  (tuss.  raskol,  —> 
unter  Kreuz)  mit  der  Patriarchatskirche  ver- 
harrenden  Altglaubigen  den  Traditionen 
der  aiten  I.  u.  ihrer  Asthetik  verhaftet  blei- 
ben,  suchen  Maler  wie  Simon  Usakov  (gest. 


1686)  u.  seine  Schuler  nach  neuen  Wegen. 
An  der  Oruzejnaja  Palata  bildete  die  I.  nur 
einen  unter  anderen  Ausbildungszweigen, 
der  dem  Ikonenamt  (russ.  ikonnyj  prikaz) 
unterstand.  Auf  diese  Weise  fanden  auch 
west!.  Einfliisse  in  Thematik  u.  Technik  der 
russ.  I.  Eingang.  Peter  I.  unterstellte  schlieB- 
lich  das  Ikonenkontor  beim  Patriarchat 
nach  dessen  Ablosung  durch  den  HI.  Regie- 
renden  Sinod  dem  letzteren  u.  trennte  die  I. 
von  der  weltl.  Malerei.  Alte  Traditionen  u. 
neue  Auffassungen  dieser  aiten  Kunst  wur- 
den  in  den  Malerdorfern  ZentralruBlands 
weitergepflegt,  die  neben  echten  Meister- 
werken  vor  allem  den  immensen  Bedarf  an 
Ikonen  als  Devotionalien  zu  befriedigen 
hatten;  schlieBlich  wurden  Ikonen  in  manu- 
fakturiihnl.  bis  privatkapitalist.  Werkstatten 
hergestellt.  Die  Identitats-Symbole  der  russ. 
Gesellschaft  deckten  sich  immer  weniger 
mit  denen  der  kirchl.  Sozietat,  eine  Erschei- 
nung,  die  sich  seit  dem  17.  Jh.  auf  alien  Ge¬ 
bieten  der  Kultur  bemerkbar  macht.  Neue 
fruchtbare  AnstoBe  fur  die  I.  waren  deshalb 
nicht  mehr  zu  erwarten. 

7.  Eine  Sondergruppe  nehmen  die  Denk- 
miiler  der  ukrain.,  galiz.  u.  karpatoukrain.  I. 
ein,  in  denen  sich  das  im  Laufe  der  Ge¬ 
schichte  komplizierte  u.  wechselvolle  Kon- 
fessionsschicksal  der  Bevolkerung  wider- 
spiegelt.  Zur  theologisch-systemat.  Seite  der 
I.  ->  unter  Bild,  vgl.  auch  die  sachl.  Details: 
— >  Bilderwand,  ->  Genrebild,  christl.  —> 
ICiirzungen,  — >  Perspektive,  ->  Proportion, 
— >  Reprasentationsbild. 

Lit.:  A,  Boschkow,  Die  Bulgar.  Malerei,  Reckling¬ 
hausen  1970;  I.  J.  Danilowa,  Dionissi,  Dresden 
1970;  N.  A.  Demina,  Andrej  Rublev  i  Chudozniki 
ego  Kruga,  Moskau  1972;  Drevnerusskoe  Iskusst- 
vo,  Moskau  1963  ff.;  A.  Fricky,  Ikony  z  Vychod- 
neho  Slovenska,  KoSice  1971;  A.  Grabar,  Byzanz, 
Baden-Baden  1964;  dels.,  Die  mittclalterl.  Kunst 
Osteuropas,  Baden-Baden  1968;  ders.,  W.  N.  La- 
sarew,  W.  S.  Kemenow  (Hg.),  Gesch.  der  russ. 
Kunst,  Bd.  1  ft.,  Dresden  1957  ff.;  R.  Hamann  - 
Mac  Lean  -  H.  Hallensleben,  Die  Monumental- 
malerie  in  Scrbien  u.  Makedonien  vom  11.  bis 
zum  friihen  14.  Jh.,  GieBen  1963;  S.  Jeckei,  Russ. 
Metall-lkonen,  Bramsche  19812;  I.  Klosiriska, 
Ikony,  Krakow  1973;  R.  Lange,  Die  Byz.  Relief- 
ikonc,  Recklinghausen  1964;  V.  N.  Lazarev,  Isto- 
rija  Vizantijskoj  Zivopisi,  2  Bde.,  Moskau  19862; 
ders.,  Russkaja  Ikonopis  ot  Istokov  do  Nacala 
XVI  veka,  Moskau  1983;  ders.,  Andrej  Rublev  i 
ego  skola,  Moskau  1966;  ders.,  Theophanes  der 
Grieche,  Dresden  1968;  ders.,  Novgorodskaja  Iko¬ 
nopis,  Moskau  1969;  ders.,  Dvustoronnie  Tabletki 
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iz  Sobora  Sv,  Sofii  v  Novgorode  -  The  Double  Fa¬ 
ced  Tablets  from  the  St.  Sophia  Cathedral  in  Nov¬ 
gorod,  Moskau,  19832;  Vizandja,  J uznye  Slavjane 
i  Drevnjaja  Ru£.  Zapadnaja  Evropa.  Iskusstvo  i 
Kul’tura.  Sbornik  Statej  v  cest’  V.  N.  Lazareva, 
Moskau  1973;  ders.,  Vizantijskoe  i  Drevnerusskoe 
Iskusstvo,  Moskau  1978;  ders.,  Ikonen  der  Mo- 
skauer  Schule,  Berlin  1977;  J.  A.  Lebedewa,  And¬ 
rei  Rubljow  u.  seine  Zeitgenossen,  Dresden  1962; 
G.  Millet  -  A.  Frolow,  La  Peinture  du  Moyen- 
Age  en  Yougoslavie,  Serbie,  MacSdoine  et 
Montenegro,  3  Bde.,  Paris  1954-1962;  C.  Nicoles- 
cu,  Ruman.  Ikonen,  Berlin  1973;  Onasch,  Ikonen; 
ders..  Das  Problem  des  Lichtes  in  der  I.  Andrej 
Rublevs,  Berlin  1962;  ders.,  Altruss.  Ikonen,  Ber¬ 
lin  1977;  ders.,  Kunst  u.  Gesellschaft  im  Modell 
der  Dreieinigkeitsikone  Andrej  Rublevs,  Beitr. 
zur  byz.  u.  osteurop.  Kunst  des  MA,  hg.  von  FI.  L. 
Nickel,  Berlin  1977, 19-32;  V.  A.  Plugin,  Mirovoz- 
zrenie  Andreja  Rubleva,  Moskau  1974;  N.  O.  Po- 
dobedova.  Moskovskaja  Skola  Hivopisi  pri  Ivane 

IV,  Moskau  1972;  N.  M.  Sinovev,  Iskusstvo 
Palecha,  Leningrad  1968;  H.  Skrobucha,  Ikonen 
aus  der  Tschechoslowakei,  Prag  1971 ;  ders.,  Mei- 
sterwerke  der  I.,  Recklinghausen  19752;  E.  S. 
Smirnova,  zivopis  Obonez’ja,  Moskau  1967;  dies., 
zivopis  Velikogo  Novgoroda,  Moskau  1976;  K. 
Sommer,  Ikonen.  Ein  Handbuch  fill'  Sammler  u. 
Liebhaber,  Miinchen  1979;  G.  u.  M.  Soteriou,  Ei- 
kones  tes  Mones  Sina,  2  Bde.,  Athen  1956,  1958; 
D.  Talbot  Rice,  Byzantine  Icons,  London  1959; 
ders.,  Byzantine  Painting:  The  Last  Phase,  Lon¬ 
don  1968;  ders.,  Byzanz;  ders.,  Byz.  Kunst,  Miin- 
chen  1964;  A.  Tschilingirov,  Christl.  Kunst  in  Bul- 
garien,  Berlin  1978;  Volbach  -  Lafontaine  -  Doso- 
gne;  Weitzmann;  ders.,  Die  Ikone,  MUnchen  1978; 
ders.  u.  M.  Chatzidakis,  K.  Miatev,  S.  Radojdid, 
Friihe  Ikonen.  Griechenland,  Bulgarien,  Jugosla- 
wien,  Miinchen  1965;  C,  H.  Wendt,  Ruman.  Iko¬ 
nen,  Eisenach  1953;  Ju.  Bobrov,  Istorija  Restavra- 
cii  Drevnerusskoj  Zivopisi,  Moskau  1978;  G.  J. 
Vzdornov,  Feofan  Grek.  TvorCeskoe  Nasledie, 
Moskau  1983;  ders.,  Troica  Andreja  Rubleva,  An- 
tologija,  Moskau  1981;  ders.,  Istorija  Otkrytija  i 
Izudenija  Russkoj  Srednevekovoj  Zivopisi,  Mos¬ 
kau  1986;  M.Alpatov,  Feofan  Grek,  Moskau  1984; 

V.  G.  Brjusova,  Russkaja  Zivopis  17  veka,  Mos¬ 
kau  1984;  R.  de  Caluwd,  I., Rosenheim  1984;  E.  S. 
Smirnova,  Moskovskaja  Ikona  XIV-XVII  veka, 
Leningrad  1988;  Nowgoroder  Ikonen  des  12.  bis 
17.Jh.,  Leningrad  1983;  V,  Kotov  u.  L.  Taktasho- 
va,  Palekh.  The  State  Museum  of  Palekh  Art, 
Moskau  1990;  LdK  2,  367-368.  -  S.  auch  Lit.  zu 
Ikone,  Kirchenbau. 

Ikonenweihe.  Die  besondere  Einstellung 
der  byz.  Kirche  zum  Bild  lieB  die  Ikone  vor 
aliem  an  der  Bilderwand  zum  wenn  auch 
kanonisch  nicht  zwingend  vorgeschriebenen 
Bestandteil  der  Liturgie  werden.  Im  Laufe 
der  Liturgiegeschichte  wurde  sie  schlieBlich 
zu  den  hi.  Sachen  (grch.  hiera  pragmata )  ge- 
zahlt  u.  unter  den  Schutz  des  Kirchenreclits 
gestellt.  Damit  beanspruchte  die  Ikone  eine 
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eigene  Weihe;  sie  scheint  allerdings  erst  in 
spat-  bis  nachbyz.  Zeit  eingeflihrt  worden 
zu  sein.  Ihr  vorangegangen  ist  moglicher- 
weise  die  Benennung  der  Ikone  mit  dem 
Namen  der  von  ihr  dargestellten  hi.  Person. 
Heute  stellt  die  I.  ein  eigenes,  vom  Bischof 
zu  vollziehendes  Offizium  (— >  auch  Akolu- 
thia)  dar.  Uber  der  auf  den  Altar  gelegten 
Ikone  spricht  der  Bischof  ein  Gebet,  be- 
sprengt  sie  mit  Weihwasser  u.  inzensiert  sie 
mit  Weihrauch.  Erst  danach  ist  eine  Ikone 
zum  liturg.  Gebrauch  freigegeben.  Die  I. 
schlieBt  auch  Prtifung  u.  Anerkennung  ihrer 
Ikonographie  durch  den  Bischof  ein. 

Lit.:  P.  KrUger,  Dei  Ritus  der  I.  nach  dem  westsyr. 
Pontifikale  u.  seine  theolog.  Bedeutung  im  Ver- 
gleich  mit  der  byz.  Ikone,  OstKSt  14, 1965,  292  bis 
304;  Rothemund,  360-362;  Maltzew2,  1023  bis 
1083;  N.  Thon,  Ikone  u.  Liturgie,  Trier  1979,  214 
bis  233;  Ritus  der  I.,  Miinchen  1983. 

Ikonographie  (von  grch.  eikon,  f.,  ‘Bild’, 
‘Abbild’,  u.  graphe,  f.,  ‘Schrift’,  ‘Beschrei- 
bung’),  seit  der  Antike  (Aristoteles,  Strabo) 
Beschreibung  von  Kunstwerken  jeder  Art. 

1.  Unter  I.  versteht  man  heute  die  Erfas- 
sung  u.  Statistik  von  Inhalten  einzelner  Bil- 
der,  d.  h.  ihres  gegenstandl.  u.  personalen 
Bestandes,  sowie  der  Bildprogramme  des 
Kirchengebaudes.  Nach  der  statist.  Erhe- 
bung  der  Objekte  u.  Personen  erfolgt  ihre 
Zuordnung  zu  bestimmten  Motiven  od. 
Themen.  Ihre  Verbindung  zu  einem  ein- 
heitl.  Ganzen  ergibt  die  Komposition  u.  de- 
ren  Generalthema.  Die  Identifizierung  des 
statist.  Materials  mit  den  ihm  zugeordneten 
Motiven  setzt  gerade  in  der  ostkirchl.  Kunst 
Kenntnis  ihrer  Beziehungen  zu  literar. 
Quellen  (->  auch  Enkomion,  — >  Heiligenvi- 
ta,  -»  Kirchendichtung)  voraus.  Das  gleiche 
gilt  fur  bestimmte  ikonograph.  Zeichensy- 
steme  (— »  auch  Allegorie,  -4  Emblem,  — » 
Symbol).  Ihre  Auflosung  bringt  die  I.  an  ih¬ 
re  Grenze  u.  Ieitet  bereits  zur  Ikonologie 
tiber.  Da  die  I.  in  der  orth.  Kunst  in  viel 
strengerer  Weise  als  in  der  kirchl.  Kunst  des 
Westens  der  Lehrinformation  dient  (—> 
auch  Ikone,  Abs.  1),  unterliegt  sie  der  Kon- 
trolle  der  Kirche,  d.  h.  des  Bischofs  (— >  auch 
Ikonenweihe).  Dieser  spezifische,  konfessi- 
onsgebundene  Aspekt  der  byz.-slav.  I.  laBt 
ihre  komplizierten,  noch  langst  nicht  er- 
schopfend  erforschten  Beziehungen  zur 
orth.  Sozietat  u.  zur  mittelalterl.  GroBgesell- 


schaft  deutlich  werden.  Insofern  die  orth.  I. 
tiber  einen  durch  Ubereinkunft  (Konven- 
tion,  russ.  uslovnost’)  der  Sozietat  festgeleg- 
ten  Zeichenvorrat  verfiigt,  gehort  sie  in  den 
Bereich  der  Semantik,  der  neue  For- 
schungshorizonte  eroffnet.  Grundlegend  fur 
sie  ist,  daB  es  „fiir  die  mittelalterl.  Weltan¬ 
schauung  keine  wiliktirl.  Zuordnung  des  Be- 
zeichneten  zum  Bezeichnenden“  (B.  Us- 
penskij)  gab,  sondern  daB  sie  durch  ein  ilber 
sie  hinausweisendes  System  von  Symbol- 
werten  reguhert  wurde.  Auch  aus  diesem 
Grunde  ist  die  Erganzung  der  I.  durch  iko- 
nolog.  Uberlegungen  gerade  bei  dieser 
Kunst  notwendig.  Der  in  einem  umfassen- 
den  Sinne  zu  verstehende  Zeichencharakter 
der  I.  setzt  die  Einheit  des  ikonographi- 
schen  mit  dem  ikonolog.  Bereich  voraus. 
Das  gleiche  gilt  flir  die  Zusammengehorig- 
keit  von  Lehr-  u.  asthet.  Informationen  in- 
nerhalb  des  ikonograph.  Kanons.  Die  dabei 
auftretenden  Spannungselemente  zeigen 
sich  schlieBlich  auch  bei  den  durch  Konven- 
tion  festgelegten  Strukturen  des  letzteren, 
insbesondere  durch  den  Einbau  des  Genre- 
bildes.  Es  zeigt  sich,  daB  semant.  u.  informa- 
tionstheoret.  Uberlegungen,  sofern  sie  nicht 
zu  einer  abstrakten  „Mathematisierung“ 
(G.  K.  Vagner)  der  mittelalterl.  Kunst 
filhren,  beim  Studium  der  orth.  I.  durchaus 
ihre  Berechtigung  haben  konnen. 

2.  Von  der  allgemeinen  I.  unterscheidet 
man  als  Sondergebiet  die  Gestalt-I.  Sie  be- 
schaftigt  sich  mit  der  Gestik  u.  Mimik  der 
Heiligen,  mit  ihrer  Gewandung  (kirchl.  u. 
liturg.  — >  Gewander)  u.  anderen  Spezifika 
sowohl  ihrer  Individualitat  als  auch  ihrer  je- 
weiligen  Kollektivitat  (der  Gruppenzu- 
gehdrigkeit  z.  B.  zum  Monchtum,  zur  Hier¬ 
archic  u.  a.;  — >  auch  Heiligenverehrung). 

Lit.:  J.  Bialostocki,  Stil  u.  I,,  Dresden  1966;  F.  I. 
Buslaev,  Socinenija,  2.  Bd.,  Petersburg  1910;  C.  D. 
Kalokyris,  The  Essence  of  Orthodox  Iconogra¬ 
phy,  The  Greek  Orthodox  Theological  Review  12, 
Brookline  (Mass.)  1966/1967,  168-204;  13,  1968, 
65-120;  Ph.  Kontoglu,  Ekphrasis  tes  Orthodoxu 
Eikonografias,  2  Bde.,  Athen  1960;  E.  Panofsky, 
Meaning  in  the  Visual  Arts,  New  York  1955; 
ders.,  Zum  Problem  der  Beschreibung  u.  Inhalts- 
bedeutung  von  Werken  der  bildenden  Kunst,  Lo¬ 
gos  21,  1932,  103-119;  U.  Schubert,  Strukturele- 
mente  der  frUhchristl.  Bildkunst,  Kairos  19,  1977, 
187-202;  G.  K.  Vagner,  Probtema,  Zanrov  v  Drev- 
ndusskom  Iskusslve,  Moskau  1974;  Weitzmann; 
ders..  The  Survival  of  Mythological  Representa¬ 
tions  in  Early  and  Byzantine  Art,  DOP  14,  1960, 
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42-68;  ders.,  Greek  Mythology  in  Byzantine  Art, 
Princeton  1951;  Ch.Walter, Studies  in  Byz.  Icono¬ 
graphy,  London  1977;  St.  Sinding-Larsen,  Icono¬ 
graphy  and  Ritual.  A  Study  of  Analytical  Perspec¬ 
tives,  Oslo/Bergen/Stavanger/Troms  1984;  G. 
Vagner,  Kanon  i  Stil  v  Drevnerusskom  Iskusslve, 
Moskau  1987;  M.  Lurker  (Hg.),  Wdrterbuch  der 
Symboiik,  Stuttgart  19832,  315;  A.  Grabar,  Chri¬ 
stian  Iconography.  A  Study  of  its  Origins,  Wa¬ 
shington  1968;  E.  Kaemmerlin  (Hg.),  Bildende 
Kunst  als  Zeichensystem  1;  I.u.  Ikonologie,  Koln 
1979;  J.  M.  Lotman,  Kunst  als  Sprache,  Leipzig 
1981;  LdK  2,  368-370.  -  S.  auch  Lit.  zu  Bild,  Iko- 
ne,  Ikonologie. 

Ikonologie  (von  grch.  eikon,  f.,  ‘Bild’,  ‘Ab- 
bild’,  u.  logos,  m.,  ‘Wort’,  ‘Lehre’),  im  Ge- 
gensatz  zur  deskriptiven  Methode  der  Iko- 
nographie  bemiiht  sich  die  I.  um  die  Deu- 
tung  des  Bildinhaltes.  Dabei  handelt  es  sich 
nicht  nur  um  die  Entschlilsselung  von  Zei- 
chenchiffren,  wie  Allegorie,  Emblem  u. 
Symbol,  u.  bestimmten  Bedeutungsinhalten 
der  Kunst  u.  Architektur,  sondern  in  erster 
Linie  um  eine  Deutungsmethode  (Herme- 
neutik),  die  das  Kunstwerk  (auch  das 
sprachliche)  als  Ganzes  im  menschl.  Be- 
wuBtsein  sieht.  Fur  das  Verstandnis  der 
Darstellung  christl.  Feste  ist  die  I.  ebenso 
wichtig  wie  fur  streng  „kodierte“  Bildfor- 
meln  der  Lehrinformation  (z.  B.  Deesis, 
Hetoimasia,  Dreieinigkeit).  Der  byz.  Kir- 
chenbau  u.  sein  Bildprogramm  sowie  die 
Bilderwand  bieten  sich  von  selbst  der  I.  als 
Forschungsgegenstande  an.  Die  byz.  Litur- 
giekommentare  (— >  unter  Mystagogie)  lie- 
fern  hierfiir  ein  umfangreiches,  wenn  auch 
kritisch  zu  wertendes  Material.  Auf  der  an¬ 
deren  Seite  ist  nicht  zu  verkennen,  daB  die 
I.  das  Kunstwerk  in  seiner  Einheit  in  Frage 
stellen  konnte,  wenn  sie  sich  von  der  ikono¬ 
graph.  Methode  zu  „selbstbewuBt“  ab- 
grenzt.  Demgegeniiber  eroffnen  informati 
onstheoret.  Uberlegungen  neue,  diese  Pro- 
blematik  zumindest  eingrenzende  Aspekte 
der  I.  (— >  unter  Ikonographie). 

Lit:  J.  Bialostocki,  Iconography  and  Iconology, 
New  York  -  Toronto  -  London  1963;  G.  Band- 
mann,  Mitlelalterl.  Architektur  als  Bedeutungs- 
trager,  Berlin  1951;  H.  Goltz,  Zur  Ikonosophie 
des  Kreises:  Theodoras  Pediasimos  u.  der  Symbo- 
lismus  der  Rublevscheu  Troica,  H.  Nickel  (Hg.), 
Byz.  Kunstexport,  Halle  (Saale)  1978,  289-300;  W. 
S.  Heckscher,  The  Genesis  of  Iconology,  Stil  u. 
Uberlieferung  in  der  Kunst  des  Abendlandes  3, 
Berlin  1967,  239-262;  E.  Panofsky,  Studies  in  Ico¬ 
nology,  New  York  1939;  M.  Lurker  (Hg.),  Worter- 
buch  der  Symboiik,  Stuttgart  19832,  315-316;  617 
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bis  618  (Semantik,  Semiotik);  U.  Eco,  Einftlhrung 
in  die  Semiotik,  Miinchen  1972;  B.  Uspensky,  The 
Semiotics  of  the  Russian  Icon,  Lisse  1976;  H.  Bel¬ 
ting,  Das  Bild  u.  sein  Publikum  im  MA,  Berlin 
1981;  H.  U.  Gumbrecht  u.  K.  L.  PfeiffeT  (Hg.), 
Materialitat  der  Kommunikation,  Frankfurt  a.M. 
1988;  H.  Bauer,  Kunsthistorik.  Eine  kritische  Ein- 
fiihrung  in  das  Studium  der  Kunstgesch.,  Mun- 
chen  19792,  Reg.;  Ikonographie,  Ikonologie,  Se¬ 
mantik;  LChl  2,  514-529  (Kirche,  Kirchenbau); 
LdK  2,  370-371.  -  S.  auch  Lit.  zu  Ikonographie. 

Ikonostase  -» Bilderwand 

Imago  ciipeata  ->  Clipeus 

Improperien  (lat.  improperium,  n.,  'Vor- 
wurf),  in  der  kath.  Kirche  wahrend  der 
Kreuzanbetung  (->  auch  Sonntag  der 
Kreuzverehrung)  am  Karfreitag  gesungene 
Hytnnen,  in  denen  sich  der  gekreuzigte 
Christus  mit  Klagen  u.  Vorwiirfen  an  die  Ju- 
den  wendet,  Im  Westen  seit  dem  7.  Jh.  be- 
kannt  (mozarab.  Liturgie,  Bobbio-Missale, 
seit  dem  9.  Jh.  im  Frankenreich)  ist  der  Ur- 
sprung  der  I.  im  grch.  Karfreitagsgottes- 
dienst  zu  sehen  (15  Antiphone,  eine  Reihe 
von  Kurzstrophen  [Troparien]  im  Morgen- 
gottesdienst  u.  in  den  GroBen  od.  Konigl.  -» 
Horen  mit  einem  sich  steigernden  AbschluB 
im  Abend  gottesdienst).  Einige  Forscher  se¬ 
hen  in  Syro-Palastina  bzw.  in  Jerusalem 
selbst  (unter  judenchristl.  Kreisen?,  vgl. 
auch  Micha  1-3)  die  Heimat  der  I.,  andere 
im  Rom  des  friihen  4.  Jh.,  auf  jeden  Fall 
aber  vor  der  1.  Okumen.  Synode  von  325. 
Thema  der  I.  u,  Ansatze  zu  ihrer  Dramati- 
sierung  finden  sich  bereits  in  der  Passa-Ho- 
milie  des  Melito  von  Sardes  (gest.  urn  180). 
Die  dramat.  Elemente  warden  im  MA  in 
Ost  u.  West  weiter  entwickelt  (neben  der 
Stimme  Christi  die  eines  Sprechers,  beide 
Gruppen  beginnen  mit  einem  melismatisch 
ausgeschmiickten  „Aufschrei“,  in  der  kath. 
Kirche  dreimalige  Wiederholung  in  jeweils 
hoheren  Tonlagen  u.  a.). 

Lit.-  A.  Baumstark,  Der  Orient  u.  die  Gesange 
der  Adoratio  Crucis,  JLW  2, 1922,  1-17;  Eisenho- 
fer  1,  529  f.;  H.  Schmidt,  Hebdomads  Sancta,  2. 
Bd.,  Rom  1957,  794  f.;  W.  Schulz,  „Was  habe  ich 
dir  getan,  mein  Volk“,  JLH  13,  1968,  1-58;  Wei- 
lesz,  359  f.;  Werner,  224  f„  453. 

Indiktion,  Bezeichnung  fur  den  Beginn  des 
orth.  Kirchenjahres  am  1,  Sept.  (lat.  indictio 
graeca,  ‘grch.  I.’),  im  Gegensatz  zur  mittelal- 


terl.  I.  der  kath.  Kirche  am  25.  Marz  od.  am 
1.  Jan.  ( indictio  romana  seu  pontificia,  ‘rom. 
od.  Pontifikal-I.’).  Die  I.en  gehen  auf  die 
Auferlegung  von  Steuerabgaben  unter  Dio- 
kletian  zuriick.  Ein  Indictus  bestand  aus  ei¬ 
nem  Zyklus  von  15  Jahren  zu  je  3  Lustra 
(lat.;  ein  lustrum  =  eine  fiinfjahrige  Finanz- 
periode).  Die  I.s-Zahl  gab  die  Position  des 
betreffenden  Jahres  innerhalb  des  Zyklus 
an.  Die  im  7.  Jh.  eingefiihrte  Zeitrechnung 
der  WeltSra  begann  mit  dem  1.  Sept.  Die 
Kirche  gedachte  an  diesem  Tage  des  ersten 
Auftretens  Jesu  in  Nazareth  (Luk.  4,  16)  u. 
des  Sieges  Konstantins  liber  Maxentius  am 
28.  Okt.  312. 

Lit:  V.  Grumel,  Indiction  Byzantine  et  Neon 
Etos,  REByz  12, 1954, 128-143;  H.  Lietzmann  (K. 
Aland,  Hg.),  Zeitrechnung  der  rom.  Kaiserzeit, 
des  MA  u.  der  Neuzeit,  Berlin  19563,  7  ff.;  Nilles 
1,  264  f.;  Werner,  65,  73;  LexMA  5,  405-406.  -  S. 
auch  Lit.  zu  Zeitrechnung. 

Inkarnat,  auch  Karnat,  Karnation  (von  lat. 
caro,  f.,  ‘Fleisch’),  in  der  Ikonenmalerei  der 
Farbton  der  (vom  Ikonenbeschlag  freiblei- 
benden)  Hautpartien  u.  die  Technik  ihres 
Auftragens  innerhalb  der  Malschicht  (-» 
unter  Temperamalerei).  Von  den  mannigfa- 
chen  Farbtonen  des  I.s  in  der  westl.  Malerei 
unterscheidet  sich  die  byz.-slav.  durch  ihre 
besondere  Grunfarbung,  die  allerdings  in 
den  einzelnen  Stilepochen  u.  Malschulen 
variiert.  Die  Grundlage  des  I.s  bildet  der 
mit  grtinen  Tonungen  versehene  u.  aus 
braunen  Erdfarben  bestehende  Sankir 
(grch.  [ttirk.?]  isinkiari,  ‘Kupfergriin’, 
‘Grtinspan’).  Mit  ilim  wurde  die  ganze 
Flache  der  Hautpartie  mit  Ausnahme  der 
Aufhellungen  bedeckt.Auf  den  Sankir  wur¬ 
de  der  Glykasmos  (grch.)  od.  die  Podrum- 
janka  (russ.)  aufgetragen,  eine  aus  verschie- 
denen  Ockerfarben  bestehende  Farbmaske. 
Das  Rcflexlicht  wurde  mit  BleiweiBstrichen 
(russ.  otmetki)  wiedergegeben  u.  die  Schat- 
tenseiten  dunkel  „verockert“.  Die  Aus- 
filhrung  des  I.s  gehort  zu  den  Aufgaben  des 
Ikonentnalers  (russ.  licnik,  von  lico,  Per¬ 
son’,  ‘Antlitz’),  der  im  allgemeinen  mit  dem 
Meister  einer  Werkstatt  identisch  ist. 

Lit.:  Onasch,  Ikonenmalerei,  97-99;  LdK  1,  722 
(Fleischfarbe). 

Intaglio  ->  unter  Geinme 
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Jakobnsliturgie.  Die  J.  wird  von  der  kirclil. 
Tradition  auf  den  Herrnbruder  u.  ersten  Bi- 
schof  von  Jerusalem  zuriickgefuhrt.  In 
Wirklichkeit  handelt  es  sich  um  die  Liturgie 
von  Antiochien,  wie  sie  von  den  byzanz- 
treuen  (d.  h.  die  4.  Okumen.  Synode  von 
451  anerkennenden)  Christen  des  Orients 
(den  Melkiten,  von  syr.  malka,  TCaiser’, 
‘Konig’)  einschlieBlich  Jerusalems  bis  zum 
13.  Jh.  u.  des  Westens  (Sizilien,  Siiditalien, 
Zypern,  Insel  Zakynthos  u.  Thessalonich) 
gefeiert  wurde,  bis  sie  Formulare  Konstanti- 
nopels  ablosten.  Mit  der  grch.  J.  deckt  sich 
weithin  die  der  westsyr.  Monophysiten  (Ja- 
kobiten),  die  das  Konzil  von  451  nicht  aner- 
kannten.  Der  Text  der  grch.  J.  laflt  sich  vom 
9.  bis  zum  7.18.  Jh.  zuriickverfolgen.  Die  J.n 
der  Orthodoxen  u.  Jakobiten  gehen  auf  die 
Liturgie  Jerusalems  zuriick,  wie  sie  uns  aus 
den  Schriften  Kyrills  von  Jerusalem  (gest. 
387)  bzw.  seines  Nachfolgers  Johannes 
(gest.  417)  bekannt  ist.  Die  Formulare  der  J. 
aus  dem  13.  Jh.  bringen  die  ursprtinglich 
nicht  vorhandenen  Hymnen  des  Eingebore- 
nen  Sohnes  u.  den  Cherubimhymnus.  Die  J. 
ist  ein  klass.  Beispiel  fur  den  Kampf  des  Pa- 
triarchen  von  Konstantinopel  um  die  Vor- 
herrschaft  im  Orient  u.  in  Italien  im  Spiegel 
der  Liturgiegeschichte.  Zu  den  GegenmaB- 
nahmen  des  rom.  Stuhles  gehorte  mogli- 
cherweise  die  Propagierung  der  Petruslitur- 
gie,  vor  allem  wahrend  der  Kreuzziige. 

Lit.:  Baumstark,  54  If.;  Brightman,  XLVIII-LIV, 
31-68;  Dix,  175-207;  Hanssens,  Nr.  1498-1503;  J. 
Jedliffka,  Das  Prager  Fragment  der  altgeorg,  J., 
Archiv  Orientalni  29,  Praha  1961,  183-196;  G. 
Kretschmar,  Die  frilhe  Gesch.  der  Jerusalemer  Li¬ 
turgie,  JLH  2, 1956,  22-46;  Lietzmann,  passim;  B. 
Ch.  Mercier,  La  Liturgie  de  Saint  Jacques,  Patro- 
logia  Orientalis  26,  2,  Paris  1946;  H.  J.Schulz, 
Handbuch  Ostk.kunde  11,22  ff. 

Johannes  — >  unter  Heiligenverehrung,  -a 
auch  Heiligenbilder 

Jiingstes  Gericht  ->  Gericht,  Jiingstes 


K 

Kaiserkult.  1,  Der  byz.  K.  kniipfte  an  Vor- 
stellungstraditionen  an,  die  man  am  zutref- 
fendsten  wohl  mit  „Gottesgnadentum“  um- 
schreibt.  Die  sog.  „Vergottung“  (grch.  apo¬ 
theosis)  wurde  im  Orient  selten  physisch 
verstanden;  sie  bedeutete  im  Hellenismus 
Anerkennung  bzw.  Verleihung  bestimmter 
kultisch  u.  protokoUarisch  fixierter  Wiirde- 
steliungen  (Uberhohung  der  Person  im  Sinn 
des  „gottl.  Menschen“  [grch.  theios  aner]). 
Der  rom.  K.  verlangte  zwar  Anerkennung 
durch  die  verschiedensten  religiosen  Ge- 
meinschaften,  aber  nicht  seine  Aufnahme  in 
deren  Kultus.  In  Byzanz  wurde  das  Verhalt- 
nis  von  Staat  u.  Kirche  durch  die  auf  keine 
bibl.  Tradition  gestiitzte  Idee  vom  Kaiser 
reich  als  „Nachahmung  des  Reiches  Gottes“ 
(grch.  mimesis  tes  basileias  tu  theu)  zu  regeln 
versucht.  Diese  Vorsteilung  wurde  schlieB- 
iich  von  Kaiser  Justinian  (gest.  565)  durch 
die  rechtl.  Fixierung  des  „Symphonie“-Mo- 
dells  vollendet.  Es  beinhaltet,  daft  sich  Kai- 
serstaat  (grch.  basileia;  lat.  imperium)  u. 
Kirche  (grch.  hierosyne;  lat.  sacerdotium) 
zum  Wohle  von  Staat  u.  Gesellschaft  in 
Harmonie  (grch.  symphonie;  lat.  harmonia) 
zueinander  befinden  miiBten.  Als  „staats- 
rechtl."  Wirkhchkeit  steht  hinter  diesem 
Modell  die  prinzipielle  Konkurrenz  zweier 
Sozietaten,  die,  wie  z.  B.  im  Bilderstreit  (-¥ 
unter  Bild),  in  offene  Konflikte  ausbrechen 
konnte.  Das  Sytnphonie-Modell  (wie  es, 
von  wenigen  Ausnahmen  abgesehen,  im 
byz.  MA  wirksam  u.  auch  auf  die  slav.  Rei- 
che  von  EinfluB  war)  stellt  eine  Art  von 
Ubereinkunft  (lat.  modus  vivendi)  gegenti- 
ber  dem  ausgesprochen  situationsmilitanten 
Verhaltnis  von  kirchl.  Sozietat  u.  spatrom. 
Staat  zur  Zeit  der  Alten  Kirche  dar,  wie  es 
in  der  Entstehung  der  altesten  Feste  (— ? 
Epiphani,  —>  Geburt  Christi),  im  Aufkom- 
men  der  ersten  Christusbilder  u.  in  nicht 
wenigen  Motiven  der  friihchristl.  Ikonogra- 
phie  (— >  z.  B.  Aurum  coronarium)  deutlich 
wird.  Von  daher  ergibt  sich  die  Problematik 
des  byz.  K.s  aus  seiner  eigenen  Struktur 
heraus,  die  mit  dem  Schlagwort  „Casaropa- 
pismus“  nicht  umschrieben  werden  kann. 
Im  folgenden  werden  die  wichtigsten  Ideen 
u.  Zeremonien  des  byz.  K.s  aufgefuhrt. 

2.  Die  den  K.  tragende  spatantike  Zentral- 
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idee  war  die  der  „Menschenliebe“  (grch. 
philanthropia,  vgl.  auch  Outer  — >  Hirte);  sie 
konnte  mit  der  Botschaft  des  NT  (Tit.  3,  4) 
verbunden  werden,  zu  deren  Nachahmung 
der  Kaiser  in  den  Akklamationen  aufgefor- 
dert  wurde.  Der  eigentl.  SouverSn  des  Rei¬ 
ches  war  Christus,  der  Kaiser  nur  sein  Vi- 
kar,  der  Christus  standig  einen  leeren  Thron 
(— »  unter  Hetoirnasia)  reserviert  halten  lieB. 
Daraus  folgten  die  Fromraigkeit  (grch.  euse- 
beia )  u.  die  dienstfertige  Demut  Gott  ge- 
geniiber  (grch.  therapon  theu),  wie  sie  in 
zahlreichen  Zeremonien  durch  den  Kaiser 
„nachahmend“  praktiziert  wurden  (z.  B.  in 
der  FuBwaschung,  in  der  Nachahmung  des 
Einzuges  Christi  in  Jerusalem  [— >  unter 
Palmsonntag]  od.  im  Zeremoniell  der  Able- 
gung  der  byz.  Kaiserkrone,  des  Kamelauchi- 
ons,  vor  dem  Kreuz).  Die  Ableitung  kaiserl. 
Gewalt  aus  der  Macht  Gottes  kam  in  einer 
Reihe  von  Wiirdetiteln  zum  Ausdruck,  wie 
z.  B.  „der  von  Gott  Erwahlte“  (grch.  theo- 
probleios ),  „der  von  Gott  Gelenkte"  (theo- 
kybernetos),  „der  Apostelgleiche“  ( isaposto - 
los),  „der  Neue  Mose“  u.  a.  Der  Wiirdetitel 
„heilig“  konnte  sich  im  K.,  von  wenigen 
Ausnahmen  abgesehen.  nicht  halten.  Dem 
Distanzverhaltnis  des  Kaisers  Gott  u.  Chri¬ 
stus  gegeniiber  entsprach  das  des  Kaisers  zu 
den  Menschen  (wiederum  im  Sinne  der 
„Nachahmung“  des  Reiches  Gottes).  Am 
deutlichsten  wird  das  Zeremoniell  der 
„Schweigezone“  (grch.  silention;  lat.  silenti- 
um )  urn  den  Kaiser,  die  durch  entsprechen- 
de  Hofbeamte,  die  Silentiarii,  abgesichert 
wurde,  wie  der  Kaiser  selbst  nur  durch  ei¬ 
nen  „Wortfuhrer“  (grch.  logothetes)  bei  Au- 
dienzen  sprach.  Auch  eine  Reihe  von  Herr- 
schergesten,  z.  B.  der  Gestus  der  verhiillten 
Hande  (—>  unter  Gestik),  gehoren  hierher. 
Zu  den  zahlreichen  Ehrenrechten  (Privilegi- 
en)  des  Kaisers  gehorten  u.  a.  das  Vorantra- 
gen  von  Licht,  der  Weihrauch,  die  Reservie- 
rung  der  Purpurfarbe  bis  hin  zu  den  Purpur- 
schuhen  (lat.  campagi),  das  Goldsiegel  (das 
Chrysobull),  die  feierl.  Prozession  (lat.  pro- 
cessio  imperialis  culminis),  bestimmte  For- 
men  der  anbetenden  Unterwerfung  (— »  Pro- 
skynese),  der  zeremonielle  KuB,  der  Herr- 
scherthron,  das  Recht  auf  die  Aufstellung 
seines  Bildes,  des  Eauratons,  das  T ragen  der 
Flerrscherkrone  (— >  unter  Kamelauchion), 
der  mtindl.  u.  schriftl.  Lobpreis  (—>  Panegy- 
likos),  bei  bestimmten  Zeremonien  die 
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grofie  Orgel,  Einige  dieser  Privilegien  u. 
Reservate  wurden  bereits  von  Konstantin 
an  den  Bischof,  spater  an  den  Patriarchen 
delegiert  (-»  auch  Bischofsinsignien).  Eben- 
so  stark  war  der  EinfluB  des  K.s  auf  die  Li- 
turgie  u.  die  Kunst  der  Alten  u.  der  byz. 
Kirche,  wobei  das  prinzipielle  Distanzver¬ 
haltnis  zwischen  Kirche  u.  byz.  Kaiserstaat 
in  zahlreichen  situationsmilitanten  Motiven 
zum  Ausdruck  kam. 

3.  Dieses  Distanzverhaltnis  wird  deutlich  in 
der  Art,  wie  die  Kirche  von  mittelbyz.  Zeit 
an  die  Person  des  Kaisers  mit  ihrem  Gottes- 
dienst  verband.  Er  muBte  die  Weihe  zur 
„apostol.  Majestat“  aus  der  Hand  des  Patri¬ 
archen  empfangen  u.  dabei  ein  selbstverfaB- 
tes  Glaubensbekenntnis  vortragen.  Die  sa- 
krale  Wiirde  seines  Amtes  gestattete  ihm 
keineswegs,  ohne  weiteres  aktiv  an  der  Li- 
turgie  teilzunehmen  (er  war  kein  „Priester- 
konig“).  Vielmehr  wurde  die  erst  im  Laufe 
der  Jh.  ausgebaute  aktive  Teilnahme  des 
Kaisers  am  Gottesdienst  durch  Ausnahme- 
regelungen  ( oikonomiai ,  — >  unter  Kirchen- 
recht)  festgelegt,  die  fur  den  kaiserl.  Laien 
notwendig  waren,  z.  B.  durch  Erhebung  in 
den  Rang  eines  Diakons  od.  eines  anderen 
Beam  ten  der  untersten  Stufen  der  Bischofs- 
verwaltung.  Ebenso  wurde  der  Verkehr  des 
Kaisers  mit  dem  Patriarchen  innerhalb  u. 
auBerhalb  des  Gottesdienstes  protokolla- 
risch  genau  geregelt.  Der  Vorraum  (— >  Na- 
os)  der  Hagia  Sophia  diente  als  Ort  der  Be- 
gegnung  zwischen  ihnen.  Nach  dem  fur  die 
Kirche  siegreichen  Bilderstreit  (— >  Bild) 
entstand  als  Symbol  des  Symphonie-Mo- 
dells  aus  alteren  Vorsteilungen  die  der  — > 
Weisheit  Gottes. 

Lit.:  Beck,  36  f.;  ders..  Das  Byz.  Jt.,  Miinchen 
1978,  Kap.  Ill:  Polit.  Orthodoxie;  A.  Michel,  Die 
Kaisermacht  in  der  Ostkirche,  Darmstadt  1959;  L. 
Cerfaux  u.  J.  Tondriau,  Un  Concurrent  du  Chri- 
stianisme:  Le  Culle  des  Souverains  dans  la  Civili¬ 
sation  Grdco-Romaine,  Paris  1957;  Fr.  Dvornik, 
Early  Christian  and  Byzantine  Political  Philoso¬ 
phy.  Origins  and  Background,  2  Bde.,  Washington 
1966;  Grabar,  Empereui;  H.  Hunger,  Reich  der 
Neuen  Mitte,  Graz,  Wien,  Koln  1965,  61-107;  A. 
P.  Kashdan,  Byzanz  u.  seine  Kultur,  Berlin  19732, 
Reg.:  Kaiser;  E.  Sausei,  Fruhchristl.  Kunst,  Inns¬ 
bruck,  Wien,  Miinchen  1966,  402-461;  P.  E. 
Schramm  (Hg.),  Herrschaftszeichen  u.  Staatssym- 
bolik,  3  Bde.,  Stuttgart  1954-  1956;  ders,  Kaiser, 
Kdnige  u.  Papste,  4  Bde.  Stuttgart  1968-1971;  N. 
Skabalanovid,  Vizautijskoe  Gosudarstvo  i  cerkov 
v  XI  v.,  S.  Peterburg  1884;  F,  Taeger,  Charisma. 
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Studien  zur  Gesch.  des  antiken  Herrscherkultes,  2 
Bde.,  Stuttgart  1957;  O.  Treitinger,  Die  ostrom. 
Kaiser-  u.  Reichsidee  nach  ihrer  Gestaltung  im 
hof.  Zeremoniell,  Bad  Homburg  v.  d.  Hohe  1969 
(Reprint);  M.  Lurker  (Hg.),  Worterbuch  der  Sym- 
bolik,  Stuttgart  19832,  362-363  (Konig/Kaiser);  F. 
Kampfer,  Das  russ.  Herrscherbild  von  den  Anfan- 
gen  bis  zu  Peter  dem  Grolien,  Studien  zur  Ent- 
wicklung  Politischer  Ikonographie  im  Byz.  Kul- 
turkreis,  Recklinghausen  1978;  LCHI  2,  474  bis 
478;  LdK  3,  380-382  (Monarchen);  LexMA  5,  851 
bis  856  (KaiseT,  Kaisertum);  RBK  3, 722-853  (Kai- 
serbild). 

Kalendarium  (lat.  calendae,  f.  plur.,  ‘Mo- 
natsanfang’),  im  rom.  Ritus  das  offizielle 
Verzeichnis  der  Feste  u.  Heiligengedenkta- 
ge  im  bewegl.  und  unbewegl.  Zykins  des 
Kirchenjahres.  Das  alteste  K.  ist  der  von 
Furius  Dionysius  Philocalus  verfaBte  „Chro- 
nograph“  von  354  (mit  dem  Datum  der  Ge- 
burt  Christi  am  25.  Dez.).  Aus  dem  Jahre 
363  stammt  ein  antiochen.  K.,  das  uns  in  ei- 
ner  syr.  Fassung  von  411  erhalten  ist.  Im 
byz.  Ritus  sind  die  entsprechenden  grch. 
Bezeichnungen  Heortologion,  Chronosko- 
pia,  Hagiologion,  Ephemerides  ungebrauch- 
lich  bzw.  sehr  selten.  An  die  Stelle  des  K.s 
treten  die  liturg.  Bucher  Menaion,  Triodion 
u.  Synaxarion. 

Lit.:  J.  S.  Assemani,  Kalendaria  Ecclesiae  Univer- 
sae,  6  Bde.,  Rom  1750-1755;  G.  Garilte,  Le  Calen- 
drier  Palestino-Georgien,  Bruxelles  1958;  Hand- 
buch  2,  314  ff.;  NUles;  LChl  2,  482-490;  LdK  2, 
411-412;  LexMA  5,  866-867. 

Kalender  — >  unter  Zeitrechnung 

Kamee  — >  unter  Gemme 

Kamelauchion  (grch.,  n.,  auch  kalymmau- 
chion,  n.;  russ.  kamilavka,  f.),  zylinderformi- 
ge  Kopfbedeckung,  deren  oberer  Durch- 
messer  grbBer  als  der  untere  ist.  Das  K. 
gehort  ausschlieBlich  dem  byz.  Ritus  an.  Im 
allgemeinen  ist  es  bei  Angehorigen  des 
Monchtums  u.  des  hohen  Klerus  mit 
schwarzem,  bei  der  Weltgeistlichkeit  mit 
violettem  Samt  bezogen.  Bezeichnung, 
Form  u.  Gebrauch  des  K.s  u.  des  Skuphos 
wechseln  in  den  einzelnen  orth.  Kirchen. 
Die  heutige  hohe  Form  stammt  aus  dem  17. 
Jh.,  der  vorstehende  schmale  Rand  an  der 
Oberseite  des  K.  bei  Griechen,  Bulgaren  u. 
Rumanen  aus  dem  19.  Ih.  Der  Patriarch  der 
russ.  orth.  Kirche  u.  der  Katholikos  der  ge- 


orgisch-orth.  Kirche  tragen  ein  niedriges, 
haubenfbmiiges  K.  Vom  Bischof  an  auf- 
warts  wird  das  K.  mit  einem  Schleier,  dem 
Epanokamelauchion,  bedeckt,  das  auch  von 
jedem  Monch  im  Kleinen  Schima  getragen 
wird.  In  alien  Fallen  handelt  es  sich  um  ei- 
nen  nichtliturg.  Kopfbedeckung,  im  Gegen- 
satz  zur  Mitra  (— >  Bischofsinsignien). 

Die  Herkunft  des  K.s  ist  noch  nicht  vollig 
geklart.  An  seiner  Entstehung  haben  so- 
wohl  das  liturg.  Kopftuch  einiger  oriental. 
Kirchen  wie  das  haubenformige  Pilleum  der 
freien  rom.  Burger  u.  bestimmter  rom.  Be- 
amtenklassen  mitgewirkt.  Auch  die  Kopfbe¬ 
deckung  des  Papstes  im  MA  wird  einmal 
Camelaucum  genannt.  Ungeklart  sind  eben- 
so  die  Beziehungen  zwischen  diesem  kleri- 
kalen  Bekleidungsstuck  u.  der  gleichfalls  als 
K.  bezeichneten  geschlossenen  (Stoff-) 
Haubenkrone  der  byz.  Kaiser,  die  mit  hoher 
Wahrscheinlichkeit  auf  iran.  (sassanid.) 
Vorbilder  zuriickgeht.  Vom  kaiserl.  K.  zu 
unterscheiden  sind  eine  Reihe  von  Kronen- 
formen,  von  denen  hier  die  eigentl.  Herr- 
scherkrone,  das  Stemma  u.  der  dem  Kaisar 
(dem  Unterherrscher,  im  Gegensatz  zum 
Basileus)  zustehende  Stephanos  genannt 
seien.  Sehr  wahrscheinlich  gehdrten  K.  u. 
Krone  zu  den  delegierungsfahigen  insignia- 
len  (od.  halbinsignialen)  Gegenstanden  des 
Kaiserkultes,  die  u.  a.  auch  an  Mitglieder 
der  kirchl.  Hierarchie  verliehen  werden 
konnten  (— >  auch  Bischofsinsignien).  Dabei 
scheinen  weit  altere  Formen  liturg.  u,  nicht¬ 
liturg.  Kopfbedeckungen  aus  dem  Orient 
ideell  aufgewertet  u.  auBerlich  verandert 
worden  zu  sein.  Das  K.  als  haibinsignialer 
Gegenstand  wird  greifbar  in  der  sog.  Con¬ 
stantin.  Schenkung"  (lat.  donatio  Constanti- 
ni ),  einer  Zweckfalschung  des  8.  Jh.,  in  der 
der  rom.  Bischof  von  Kaiser  Konstantin 
dem  GroBen  unter  anderem  das  Recht  er- 
hait,  eine  dem  K.  entsprechende  weiBe 
Haube  zu  tragen.  In  einer  der  „Donatio“ 
nachgebildeten  Novgoroder  Legende  aus 
dem  15.  Jh.  gelangte  dieses  Kleidungsstiick, 
das  hier  Klobuk  (— >  auch  Epanokamelau¬ 
chion)  genannt  wird,  nach  Novgorod,  um 
dem  Erzbischof  als  Sachargument  fur  seine 
polit.  u.  kirchenpolit.  Anspriiche  zu  dienen. 
Unter  dem  Patriarchen  von  Moskau  Nikon 
(gest.  1681)  wurde  (wenn  auch  nur  voriiber- 
gehend)  aus  der  urspriinglich  vom  rom.  Kai¬ 
ser  delegierten  klerikalen  Insignie  des 
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weiBen  K.s  ein  Konkurrenzsymbol  gegen 
liber  der  Zarengewalt. 

Lit:  A.  Alfoldi,  Insignien  u.  Tracht  der  rom.  Kai¬ 
ser,  Mitt.  d.  DAI,  rom.  Abt.  50,  Miinchen  1935, 1 
bis  171;  J.  Deer,  Der  Ursprung  der  Kaiserkrone, 
Schweizer  Beitr.  zur  allg.  Gesch.  8,  Aarau  1950, 51 
bis  87;  N.  K.  Gudzij,  Gesch.  der  altruss.  Lit.,  Halle 
(Saale)  1959,  353  If.  (zur  Novgoroder  WeiBen 
Mitra);  Th.  Klauser,  Der  Ursprung  der  bischofl. 
Insignien  u.  Ehrenrechte,  Krefeld  19532,  22  u. 
Anm.  44;  E.  Pillz,  K.  et  Mitra.  Insignies  Byzantins 
Imperiaux  et  ecclesiastiques,  Uppsala  1977;  M. 
Resile,  Die  Enlstehung  des  K.,  Actes  XHe  Congr. 
Intern.  Etudes  Byz.  Ochride  10-16.  Sept.  1961,  2. 
Bd.,  Belgrad  1964;  555-558;  ders.,  Die  Miniaturen 
des  Codex  Vindob.  Hist.  Gr.  53,  Beitr.  zur  Kunst 
des  Christl.  Ostens.  1.  Studiensammlung,  Reck¬ 
linghausen  1965,  102  f,,  Anm.  5-12;  P.  E. 
Schramm,  Herrschaftszeichen  u.  Staalssymbolik,  3 
Bde.,  Stuttgart  1954-1956,  Reg.:  K.;  O.  Treitinger, 
die  ostrom.  Kaiser-  u.  Reichsidee  nach  ihrer  Ge- 
staltung  im  hof.  Zeremoniell,  Bad  Homburg  v.  d. 
Hohe  1969,  Reg.:  K.  Stemma,  Stephanon;  Para- 
mente  u.  liturg.  Bucher,  Munchen/New  York/Lon¬ 
don/Paris  1982  (Kalimaucbion);  LChl  4,  313  bis 
315  (Tiara);  RBK  3,  387-397.  -  S.  auch  Lit.  zu  Bi- 
schofsinsignien. 

Kamulianum  -»  unter  Acheiropoietos 

Kanon  (grch.,  m.,  ‘Richtschnur’,  ‘Vor- 
schrilt’;  russ.  kanon,  m.,  kanun,  m,),  1,  nach 
dem  Kontakion  die  zweite  u.  letzte  Hoch- 
form  der  byz.  Kirchendichtung.  Die  Grund- 
einheit  des  K.s,  der  im  Morgengottesdienst 
gesungen  wird,  ist  die  aus  3  Troparien  be- 
stehende  Ode.  Das  erste  Troparion  jeder 
Ode  bildet  die  Leitstrophe,  den  — >  Hirmos. 
Der  voll  entwickelte  K.  besteht  aus  9  Oden, 
in  der  GroBen  — >  Fastenzeit  werden  sie  auf 
3  reduziert  (Triodion).  Die  zweite  Ode  fallt 
im  K.  fort,  wird  aber  mitgezahlt  (—>  auch 
Oden).  Nach  der  sechsten  Ode  wird  ein 
Kontakion  u.  danach  ein  Festlobpreis  (-» 
Synaxarion)  eingeschaltet,  nach  der  dritten 
ein  Kurzhymnus  (-»  Hypakoe)  bzw.  ein 
poet.  Kathisma.  Der  K.  steilt  mit  seinen  9 
Oden  (s.  unten)  poet.  Paraphrasen  auf  die  9 
bibl.  Cantica  (— »  Oden)  dar,  die  er  zunachst 
mit  nichtbibl.  Kurzhymnen  (Troparien) 
durchsetzte,  um  sie  schlieBlich  im  Morgen¬ 
gottesdienst  ganz  zu  ersetzen.  Damit  ist  er 
ein  klass.  Beispiei  der  byz.  Kultusasthetik. 
Die  enge  themat.  Bindung  der  nichtbibli- 
schen  an  die  bibi.  Oden  findet  sich  noch  mit 
groBer  DeutLichkeit  bei  den  Arbeiten  der 
ersten  Meloden  (s.  u.),  wahrend  sie  spater 
oft  verwischt  wurde.  In  seiner  poet.  u.  musi- 


kal.  Struktur  dagegen  steilt  der  K.  eine 
Neuschopfung  dar.  K.  ist  letzten  Ende  ein 
Hilfsbegriff,  da  die  einzelne  Ode  ursprilng- 
lich  einen  eigenen  Textverband  mit  eigener 
Melodie  darstellte.  Demnach  besitzt  der  K. 
folgenden  Aufbau: 

Ode  I 

Erstes  Troparion  (Hirmos) 

Zweites  Troparion 
Drittes  Troparion 

[Ode  II] 

Ode  III 

Ode  IX 

Bei  Oden  zu  Ehren  eines  Heihgen  (-4  unter 
Heiligenverehrung)  wird  den  Troparien 
noch  ein  Gottesmutterhymnus  (— »  Theoto- 
kion)  hinzugefiigt.  An  der  Spitze  des  K.s 
steht  eine  Akrostichis.  An  Festtagen  wer¬ 
den  die  Strophen  (Troparien)  mehrmals, 
der  Hirmos  im  allgemeinen  zweima!  wieder- 
holt.  Nach  jeder  Ode  treten  die  beiden  Teile 
des  Chores  von  der  Solea  herunter  u.  verei- 
nigen  sich,  um  nochmals  den  Hirmos  zu  sin- 
gen.  Von  dem  Heruntertreten  ftihrt  diese 
Handlung  die  grch.  Bezeichnung  „kata- 
basia“  (russ.  katavasija).  SchlieBlich  wird 
nach  jeder  Ode  eine  Strophe  stereotyp  wie- 
derholt,  die  den  Festinhalt  zum  Ausdruck 
bringt.  Diesem  Troparion  schlieBt  sich  eine 
Kleine  — >  Ektenie  an.  Zum  komplizierten 
Aufbau  des  Fest-K.s  -4  Kanon,  Goldener. 
Der  IC.  loste  im  7.  Jh.,  der  Epoche  groBer 
innerer  u.  auBerer  Reformen  der  byz.  Kir- 
che,  das  Kontakion  ab.  Wahrend  anfangs 
der  K.  nur  zu  den  Fastenzeiten,  zu  Ostem  u. 
zu  Pfiugsten  gesungen  wurde,  beherrschte 
er  bald  den  Gottesdienst  des  ganzen  Kir- 
chenjahres,  dessen  Festinhalte  er  in  seine 
Themen  genauso  aufnahm  wie  die  Heiligen¬ 
verehrung.  Ebenso  entstanden  auch  eine 
Reihe  von  Spezial-K.es,  wie  z.  B.  zur  Feier 
des  Begrabnisses.  Er  iibernahm  die  dramat.- 
rhetor.  Elemente  (wie  z.  B.  den  Dialog)  sei¬ 
nes  Vorgangers,  reicherte  sie  aber  durch  ab- 
strakte  u.  bildhafte  Symbole  u.  Wendungen 
an,  die  ihrerseits  Moglichkeiten  der  My- 
stagogie  schufen.  Dadurch,  daB  im  Gegen- 
satz  zum  Kontakion  jede  der  9  Oden  des 
K.s  ihren  eigenen  Hirmos  besitzt,  erreicht 
der  K.  in  seiner  metr.  u.  melod.  Struktur  ei¬ 
ne  groBere  Abwechslung.  Andererseits  ar- 
tete  dies  zu  einem  immer  ornamentaleren 
Stil,  zu  Wortspielereien  u.  zu  den  dem  Pan- 
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egyrikos  entliehenen  Vergleichsiibertrei- 
bungen  aus.  Sehr  kunstvolle  poetisch- inusi 
kal.  Gebilde  stellen  die  Doppel-K.es  dar, 
die  vor  allem  an  den  groflen  Festtagen  vor- 
getragen  werden.  Wie  das  Kontakion  hat 
auch  der  K.,  vor  allem  der  der  groBen  Feste, 
auf  die  Ikonographie  der  byz.-slav.  Kunst 
eingcwirki. 

Die  erste  Bliitezeit  erlebte  der  K.  in  den 
Schopfungen  des  Johannes  Damascenus 
(gest.  um  750)  u.  des  Andreas  von  Kreta 
(gest.  740).  Von  dem  ersteren  stammt  der 
Goldene  ->  Kanon,  vom  zweiten  der  GroBe 
— >  Kanon,  die  zu  den  groBen  Leistungen 
dieser  Liedgattung  gehoren.  Zu  den  bedeu- 
tenden  Meloden  dieser  Zeit  ist  noch  Kos- 
mas  von  Majum  (nach  der  Legende  ein  Ad- 
optivbruder  des  Damaszeners),  zu  zahlen, 
dessen  Dichtungen  z.  T.  allerdings  wohl  sei- 
nem  gleichnamigen,  aus  Sizilien  stammen- 
den  Lehrer  zuzuschreiben  sind.  In  der  Epo- 
che  des  Bilderstreites  (— *  unter  Bild)  wurde 
wieder  das  Kontakion  bevorzugt,  die  Ver- 
fasser  von  K.es  wurden  z.  T.  verfolgt.  Von 
ihnen  sind  zu  nennen  Theodoros  vom  Stu- 
dioskloster  (gest.  826)  u.  die  init  schlechten 
Troparien  auf  der  Stirn  gebrandmarkten 
Briider  Theophanes  u.  Theodoros  Graptoi 
(gest.  842,  846).  Aus  der  nachikonoklast. 
Zeit  sollen  wenigstens  genannt  werden:  die 
Nonne  Kassia  (Kassiane,  Eikasia,  geb.  um 
810)  u.  Johannes  Mauropos  (gest.  Ende  des 
11.  Jh.).  Im  Laufe  der  Zeit  schwoll  die  Zahl 
der  K.-Dichiungen  so  stark  an,  daB  Neu- 
dichtungen  untersagt  werden  muBten.  Das 
Ende  des  K.s  hangt  eng  mit  der  Spatent- 
wicklung  der  Kirchenmusik  in  Griechenland 
u.  in  RuBland  zusammen, 

2.  Zum  eucharist.  K.  — >  Anaphora;  -  3.  K. 
als  kirchl.  Gesetz  — >  Kirchenrecht.  -  4,  -» 
auch  K.-Tafeln. 

Texte:  s.  Anhang  Nr.  16;  17. 

Lit:  Anthologia  Giaeca,  XXXV  f„  LX1I  f.,  147 
bis  257;  S.  S.  Averincev,  Poetika  Rannevizantij- 
skoj  Literatuiy,  Moskau  1977, 103  f.;  Beck,  265  f., 
485,  500  f„  572,  703,  711  u.  Reg.:  K;  BogosluZeb- 
nye  Kanony  na  Greieskom,  Slavjanskom  i  Russ- 
kom  Jazykach,  1  ff.,  S.  Peterburg  1855;  Palikarova 
-  Verdeil,  Reg.:  Canon;  M.  M.  Velimirovic,  By¬ 
zantine  Elements  in  Early  Slavic  Chant,  Kopenha- 
gen  1966,  38-52  (=  MMB,  Subs.  IV);  Weliesz.,  198 
bis  239  u.  Reg.:  K.;  Werner,  Reg.:  K.;  Joh.  v. 
Gardner,  Gesang  der  russ.-orth.Kirche  bis  zur 
Mitte  des  17 .Jh., Wiesbaden  1983,  Reg.;  Monach- 
inja  Ignatija,Prepodobnyj  Kosma  Maiumskij  i  ego 


Kanon,  Goldener 

Kanony,  BoTr  22,  Moskau  1981, 116-138;  MGG  7, 
514-515;  LexMA  5,  246-248  (HymncnJI).  -  S. 
auch  Lit.  zu  Kirchendichtung,  Kirchenmusik, 
Oden. 


Kanon,  Goldener,  in  der  Forschung  iibl.  Be- 
zeichnung  fiir  das  Osterlied  der  Ostkirche, 
das  zur  Gattung  des  — *  Kanons  gehort.  Es 
wurde  von  Johannes  von  Damaskus  (gest. 
um  750)  verfaBt  u.  ist  eine  der  friihesten 
Schopfungen  des  Kanons.  An  ihm  kann 
man  die  themat.  Entsprechung  der  9  bibli- 
schen  zu  den  9  poet.  Oden  studieren  (z.  B. 
erste  Ode;  1.  Mose  15  als  Siegeslied  des 
Auferstandenen). 

Der  G.  K.  hat  folgenden  Aufbau; 

Ode  I 

Erstes  Troparion  (Hirmos) 

Refrain  (grch.  ephymnion;  russ.  pripev): 
„Christus  ist  auferstanden  von  den  Toten, 
er  hat  den  Tod  durch  den  Tod  untergetre- 
ten,  u.  denen  in  den  Grabern  gab  er  das  Le- 
ben.“ 

Zweites  Troparion 
Refrain 

Drittes  Troparion 
Katabasia  (=  Hirmos) 

Refrain  (3mal) 

Troparion;  „Jesus,  sich  aus  dem  Grabe  er- 
hebend,  wie  er  vorhergesagt,  hat  uns  das 
ewige  Leben  u.  seine  groBe  Gnade  gege- 
ben.“  (Wird  jedesmal  dem  Refrain  hinzuge- 
fiigt.) 

Ode  III 

Erstes  Troparion  (Hirmos) 

Refrain 

Zweites  Troparion 
Refrain 

Drittes  Troparion 
Katabasia 
Refrain  (3mal) 

Troparion 
Kleine  Ektenie 

Hypakoe  (Gesang  der  Myron  tragenden 
Frauen) 

Ode  VI 

Erstes  Troparion  (Hirmos) 

Refrain 

Zweites  Troparion 
Refrain 

Drittes  Troparion 
Katabasia 
Refrain  (3ntal) 
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Kanon,  GroBer 

Troparion 
Kleine  Ektenie 

Kontakion  des  Romanos  mit  Oikos  I 
Synaxarion 

Ode  IX 

Erstes  Megalynarion 
Erstes  Troparion  (Hirmos) 

Zweites  Megalynarion 
Hirmos 

(Es  folgen  10  Megalynarien  im  Wechsel  mit 
Troparien.) 

Zehntes  Megalynarion 
Katabasia  (-  Hirmos) 

Kleine  Ektenie 

Exaposteilarion  (—>  unter  Auferstelmngs-  u. 
Morgenevangelien) 

Bei  alter  Ktihnheit  der  Vorstellungen,  die  z. 
T.  aus  den  Apokryphen  geschopft  sind,  halt 
sich  der  in  jamb.  Trimetern  gedichtete 
Hymnus  eng  an  das  NT.  Manche  Motive 
entnahm  Johannes  Damascenus,  ein  grofler 
Verteidiger  der  Bilder  u.  einer  der  bedeu- 
tendsten  Meloden,  der  Kirchendichtung 
Melitos’  von  Sardes  (gest.  um  180)  u. 
Ephrems  des  Syrers  (gest.  373).  Innerhalb 
der  Geschichte  der  byz.  Kirchenmusik 
gehoren  die  frtihesten  Zeugnisse  dieses 
Hymnus  in  die  Zeit  der  altesten  byz.  —> 
Notationen  des  9./10.  Jh. 

Text:  s.  Anhang  Nr.  18. 

Lit.:  Anthologia  Graeca,  XLIV-VII,  218-221; 
Beck,  485;  Heilige  GesSnge,  102-111;  E.  Jammers. 
Der  Kanon  des  Johannes  Damascenus  fiir  den 
Ostersonntag,  Polychionion.  Fs.  Fr.  DOlgei  zum 
70.  Geburtstag,  Heidelberg  1966,  266-286;  Kirch- 
hoff  -  Schollmeyer2,  19-23;  Wellesz,  206-222,  264 
f.,  326  f. 

Kanon,  Grofier  (grch.  megas  kanon ;  russ. 
velikij  kanon),  ein  Kircheniied  der  Ostkir- 
che,  der  Gattung  des  Kanons  angehorend. 
Es  wurde  vom  Metropoliten  von  Kreta 
Andreas  (gest.  740)  verfaBt  und  besteht  aus 
250  Troparien.  Der  G.  K.  ist  ein  BuBlied; 
nach  jeder  Strophe  sind  3  Kniefalle  (Meta- 
nien,  — >  unter  Proskynese)  vorgeschrieben. 
Der  G.  K.  wird  wahrend  der  GroBen  — >  Fa- 
stenzeit  im  Nachtgottesdienst  gesungen  u. 
vor  allem  vom  Monchtum  streng  eingehal- 
ten.  Die  groBe  Zahl  von  Strophen  u.  die 
Fulle  aneinandergereihter  Bildvorstellun- 
gen  beeintrachtigen  die  Unmittelbarkeit  der 
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Aussage.  Aus  diesem  Grunde  ist  der  G.  K. 
in  mehrere  Abschnitte  fiir  die  einzelnen 
Wochentage  aufgeteilt.  Sie  werden  jeweils 
mit  einem  Dreieinigkeits-  u.  einem  Gottes- 
mutterhymnus  (-»  Triadikon,  — >  Theotoki- 
on)  abgeschlossen. 

Text:  s.  Anhang  Nr.  22. 

Lit.:  Anthologia  Graeca,  XLII,  147-161;  Beck, 
500-502;  I.  Iljine,  Le  Mystdre  de  la  Penitence  et  le 
Grand  Canon  de  Saint  Andre  de  Crete,  Messager 
6, 1951,  8-16;  Kirchhoff  -  Schollmeyer  1,1, 176  bis 
250;  A.  Maltzew,  Andachtsbuch,  Berlin  1895,  176 
bis  277;  Wellesz,  204  f.,  232  f;  O. Clement, Notes 
sur  le  Grand  Canon  de  S.Andr6  de  Crfete,  Con¬ 
tacts  32, 1980, 206-234;  294-330. 

Kanonisation  — >  Heiligsprechung 

Kanonisches  Recht,  Kanonistik  —>  unter 
Kirchenrecht 

Kanontafeln,  eine  von  Euseb  von  Casarea 
(gest.  339)  erdachte  sinnreiche  Zusammen- 
stellung  themengleicher  Abschnitte  des  NT 
(Konkordanz)  mit  kiinstler.  Aus- 
schmtickung.  Die  Technik  der  Konkordanz 
besteht  in  folgendem:  Die  einzelnen,  mit 
Ordnungszahlen  versehenen  Abschnitte 
werden  in  Sektionen,  diese  wiederum  in  10 
Kanones  eingeteilt;  der  Kanon  enthalt  das 
Eigengut  von  Matth.,  Mark.,  Luk.  u.  Joh. 
Die  ktinstler.  Ausschmiickung  der  K.  hat 
folgendes  Grundschema:  Die  4  den  4  Evan- 
gelien  entsprechenden  Zahlenreihen  der 
Sektionen  werden  in  die  Zwischenraume 
von  Saulen  eingetragen;  diese  Saulen  sind 
durch  halbkreisformige  Bdgen  verbunden, 
die  ihrerseits  nochmals  von  einem  Halbbo- 
gen  zusammengefaBt  werden.  Den  Bibelil- 
lustrationen  des  NT  vorangestellt,  bilden 
diese  Ausschmiickungen  gewissermaBen 
das  Eingangstor  zum  Verstandnis  u.  zum 
prakt.  Gebrauch  des  NT.  Dartiber  hinaus 
betonen  die  K.,  wahrscheinlich  schon  bei 
Euseb,  die  Einheit  des  NT  gegeniiber  Be- 
strebungen,  diese  Einheit  aufzulosen.  Aus- 
ftihrung  u.  Stil  der  K.  richten  sich  nach  ihren 
Herkunftsgebieten  u.  den  verschiedenen 
Entwicklungsphasen  der  byz.-slav.  Kunstge- 
schichte.  Die  altesten  K.  linden  wir  im  Ra- 
bulaskodex  von  586. 

Lit.:  C.  Nordenhtlk,  Die  spatantiken  K.,  2  Bde., 
Goteborg  1938;  Lazarev,  Reg.:  Kanony;  L.  I. 
Ringbom,  Paradisus  Terrestris,  Helsingfors  1958; 


LdK  2,  530  (K.-Schmuck);  LexMA  5,  908-909; 
RBK  3,  927-968. 

Karfreitag  (von  ahd.  kara,  Trauer’,  ‘Klage’; 
grch.  hagia  kai  megale  paraskeue,  ‘hi.  u. 
groBer  Riisttag’;  russ.  strastnaja  pjatnica, 
‘Leidensfreitag’;  lat.  friiher:  feria  VI  in  pa- 
rasceve,  ‘sechster  Tag  der  Woche  zur  Rii- 
ste',  heute:  feria  VI  in  Passione  et  Morte  Do¬ 
mini,  ‘sechster  Tag  der  Woche  zum  Leiden 
u.  zum  Tode  des  Herrn’). 

1.  Das  NT  hat  2  Daten  der  Kreuzignng 
Christi  iiberliefert;  (a)  Nach  den  Synopti- 
kern  (Matth.  26,  17-29  u.  Parallelen)  ist 
Christus  am  15.  Nisan  (dem  jiid.  Friihlings- 
monat,  Marz-April),  dem  spateren  „K.“,  ge- 
kreuzigt  worden,  nachdem  er  mit  seinen 
Jiingern  in  der  Nacht  vom  14.  auf  den  15. 
Nisan  (dem  spateren  „Griindonnerstag“ 
Abend)  das  Passa-  bzw.  das  erste  Abend- 
mahl  (— »  Eucharistie,  — »  Liturgie)  gefeiert 
hatte.  -  (b)  Nach  Joh.  18,  28  f.  u.  19, 14  wur- 
de  Christus  am  „Riisttag  vor  Passa“,  d.  h. 
am  14.  Nisan,  von  Pilatus  verurteilt  u. 
anschlieflend  hingerichtet.  Die  Abend- 
mahlsfeier  fand  danach  in  der  Nacht  vom 
13.  zum  14.  Nisan  statt,  wahrend  in  der 
Nachtwache  vom  14.  zum  15.  Nisan  die  Vor- 
feier  von  „Ostern“  (dort  weiteres)  gehalten 
wurde.  Es  gab  im  1./3.  Jh.  in  Palastina,  Syri- 
en  u.  Kleinasien  sehr  viele  Gemeinden,  die 
sich  nach  der  johanneischen  Tradition  rich- 
tetcn  u.  deshalb  „Quartadezimaner“  (von 
lat.  die  quarto  decima,  ‘am  14.  Tage’)  ge- 
nannt  wurden.  Ihre  theolog.  Auffassung  von 
den  Beziehungen  zwisehen  Kreuzigung  u. 
Auferstehung  Christi  gehoren  zweifellos 
noch  in  die  Zeit  der  „Urgemeinde“  u.  diir- 
fen  heute  aligemeine  Aufmerksamkeit  be- 
anspruchen.  Wahrscheinlich  verstanden  sie 
wie  Johannes  u.  Paulus  das  K.s-Geschehen 
gerade  in  der  Konkurrenz  zur  Synagoge  als 
verborgenen  Triumph  des  immer  schon  ge- 
genwartigen  u.  erhohten  Christus  (vgl.  Joh. 
3,  14  [zu  Joh.  19,  34  —>  Kreuzigung  Christi); 
1.  Kor.  1,  18  f.;  Eph.  2,  16  f.;  Phil.  2,  5-10). 
Die  friihe  Christenheit  der  ersten  Jh.  kannte 
wohl  fur  den  K.  keine  gottesdienstl.  Hand- 
lungen. 

Ebensowenig  war  der  Kirche  bis  zu  ihrer 
Legalisierung  durch  Kaiser  Konstantin  eine 
Kreuzreliquie  (— t  Kreuz)  bekannt,  an  die 
sich  dann  ein  Kultus  in  Verbindung  mit  dem 
K.  hatte  anschlieBen  konnen. 


Karfreitag 

2.  Das  anderte  sich  im  4.  Jh.  nach  der  Kreu- 
zesvision  Konstantins  an  der  Milv.  Briicke 
(312)  u.  der  legendaren  (?),  Ende  des  4.  Jh. 
tiberall  bekannten  Kreuzauffindung  in  Jeru¬ 
salem  durch  die  Kaisermutter  Helena,  die 
den  bisher  fehlenden  Kreuzkultus  begriin- 
dete.  Die  Bauten  Konstantins  am  hi.  Grabe 
(-»  Kirchenbau,  — )  Martyrion)  schufen 
schliefllich  eine  Kultstatte,  die  von  der  ge- 
samten  Okumene  der  Spatantike  besucht 
wurde.  Die  gall.  Pilgerin  Egeria  hat  einen 
Bericht  von  den  K.s-Feierlichkeiten  im  Je¬ 
rusalem  des  4.  Jh,  verfaBt.  Diese  begannen 
in  der  Nacht  vom  Grilndonnerstag  auf  den 
Karfreitag  mit  einer  Prozession  in  der  er¬ 
sten  Nachtstunde  von  der  Olbergkirche  aus. 
Bei  den  einzelnen  Stationsgottesdiensten 
wurden  Hymnen  gesungen,  u.  es  wurde  aus 
den  Evangelien  vorgelesen.  Bei  Morgen- 
grauen  in  Jerusalem  angelangt,  ging  das 
Volk  nach  Hause,  um  zu  ruhen.  Danach 
wurde  der  aufwendige  Ritus  der  Verehrung 
des  in  einer  silbernen  Staurothek  aufbe- 
wahrten  „Holzes  des  hi.  Kreuzes“  (grch. 
xylon  tu  hagiu  stauru;  lat.  lignum  sanctae 
crucis )  abgehalten  (— »  auch  Kreuzanbe- 
tung).  Hieran  schloB  sich  von  der  sechsten 
bis  zur  neunten  Stunde  eine  Lese-,  Gebets- 
u.  Gesangsversammlung  an,  die  mit  Joh.  19 
abgeschlossen  wurde  (vgl.  die  2.  Ubersicht). 
Dieser  Verlauf  ist  wahrscheinlich  vom  Jeru- 
salemer  Bischof  Kyrillos  (gest.  386)  ausge- 
arbeitet  worden.  Liturgie  wurde  nicht  gehal¬ 
ten.  Aus  dem  Kern  dieser  Veranstaltungen, 
der  Anbetung  des  Kreuzes  (lat.  adoratio 
crucis),  haben  sich  im  Osten  u.  im  Westen 
verschiedene  Festformen  fiir  den  K.  ent- 
wickelt. 

3.  Rom  u.  der  Westen.  Rom,  das  als  der  li- 
turg.  „Vorort“  Jerusalems  auch  eine  Krip- 
penreliquie  besaB  (-»  Geburt  Christi),  iiber- 
fiihrte  eine  Kreuzpartikel  von  Jerusalem  u. 
deponierte  sie  in  der  (wohl  schon  von  Kon¬ 
stantin  aus  einem  Saal  umgebauten)  Kirche 
Hierusalem  in  Sessoriano  (heute  S.  Croce 
Gerusalemme),  so  daB  auch  hier  die  Adora¬ 
tio  crucis  gehalten  werden  konnte.  An  diese 
schlossen  sich  Lesungen  u.  Psalmodien  an. 
Nach  einem  Brief  des  Papstes  Innozenz  I. 
(gest.  417)  ist  der  K.  nach  dem  Vorbild  der 
Apostel  still,  in  Trauer  u.  Fasten  zu  verbrin- 
gen.  Vom  12.  Jh.  ab  wurde  in  Rom  am  K.  ei¬ 
ne  Meflfeier  gehalten,  die  an  die  byz.  Litur¬ 
gie  der  vorgeweihten  Gaben  erinnert.  (Erst 
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Karfreitag 


Gottesdienstliche  Feiern  zu  Karfreitag  und  Ostern 

Synagoge  Synoptiker  Johannes-  Quartade- 

evangelium  zimaner 


in  jiingster  Zeit  gibt  es  Bemiihungen,  den  K. 
als  aliturg.  Tag  zu  restituieren.)  Unter  dem 
EinfluB  der  gall.  Liturgieprovinz,  die  seit  al¬ 
ters  enge  Kontakte  zum  Orient  pflegte, 
wurde  im  7.  Jh.  in  Rom  die  urspriinglich 
schiichte  Adoratio  crucis  zu  einem  dramat. 
Geschehen  gestaltet.  Zu  den  aus  Byzanz 
ubernommenen  Stucken  gehoren  der  Drei- 
einigkeitshymnus  (— >  Trishagion)  als  Intro- 
itus  zur  Adoratio  crucis  u.  das  Kernmodell 
der  Improperien,  der  Klagehymnen  des  ge- 
kreuzigten  Christus. 

4.  Byzanz  u.  der  Osten.  Das  hi.  Kreuz  in  Je¬ 
rusalem  kam  voriibergehend  im  7.  Jh.  an  die 
Perser  und  ging  endgiiitig  im  Arabersturm 
verloren.  Obwohl  es  auch  in  Konstantinopel 
Kreuzpartikel  gegeben  hat  (noch  fur  die 
Mitte  des  6.  Jh.  ist  eine  Adoratio  crucis  filr 
den  Kaiser hof  u.  den  Klerus  am  Donners- 
tag,  Freitag  u.  Samstag  der  Karwoche  be- 
zeugt),  verschwindet  dieser  Ritus  endgiiitig 
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nach  dem  Verlust  Jerusalems  an  die  Araber 
(638).  Es  ist  mdglich,  daB  die  Kirche  die 
Adoratio  aus  den  K.s-Feierlichkeiten  auch 
deshalb  verdriingte,  weil  die  Kaiser  im  Bil- 
dersturm  (-»  unter  Bild)  die  Kreuzvereh- 
rung  betont  forderten.  Dafiir  wurde  spater 
der  Sonntag  der  Kreuzverehrung  eingesetzt. 
Erst  in  spatbyz.  Zeit  entstand  das  ein- 
drucksvolle  Zeremoniell  des  Leichentuches 
Christi  (— >  Epitaphios).  Aus  den  obener- 
wahnten  Altjerusalemer  Stationsgottesdien- 
sten  entwickelte  sich  die  Akoluthia  der  hi. 
Leiden  mit  ihren  12  Evangelienlesungen. 
Das  urspriingl.  Psalmgebet  wurde  ersetzt 
durch  15  poet.  Antiphone  mit  dramat.  Wen- 
dungen,  die  an  die  rom.  Improperien  erin- 
nern.  Nachklange  an  die  Nachtprozession 
im  4.-7.  Jh.  in  Jerusalem  zeigt  noch  das  K.s- 
Triodion  des  Syrers  Kosmas  aus  dem  8.  Jh. 
Das  Synaxarion  verarbeitet  Gedankengut 
der  Apokryphen  iiber  Adam  u.  Eva  u.  den 
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christl.  Mythos  vom  Kreuzesholz.  Aus  dem 
dreistundigen  Lese-,  Gesangs-  u.  Gebets- 
gottesdienst  in  Jerusalem  sind  die  GroBen 
— >  Horen  hervorgegangen.  Die  Lesungen 
zum  Abendgottesdienst  des  K.s  sind:  2. 
Mose  33, 11-23;  Hiob  42  mit  Epilog;  Jes.  52, 
13-54,  1;  1.  Kor.  1,  18-2,2;  Matth.  27,  1-38). 
In  iiuBerster  Gedankenkonzentration  u.  in 
oft  kilhnen  Wendungen  u.  Dialogen  wird 
das  K.s-Geschehen  in  den  Hymnen  christo- 
logisch,  inkarnationstheologisch,  mariolo- 
gisch  u.  ekklesiologisch  entfaltet.  Dabei  fin- 
det  keine  Einengung  auf  K.  selbst  statt,  son- 
dern  die  Einheit  von  K.  u.  Ostern  wird  im- 
mer  wieder  hervorgehoben.  Man  hat  des- 
halb  auch  von  einem  „Doppelpascha“  ge- 
sprochen,  dem  „Kreuzespascha“  (grch. 
pascha  staurosimon )  u.  dem  „Auferste- 
hungspascha"  (grch.  pascha  anastasiman). 
Die  alte,  auf  Jerusalem  zuriickgehende  Tra¬ 
dition  laBt  K.,  Karsamstag  u.  Ostern  eine 


Einheit  bilden,  das  Triduum  sacrum  (lat., 
‘hi.  Dieitag’,  — >  auch  Karwoche). 

5.  Zur  Ikonographie  des  K.s  unter  Gra- 
blegung  Christi  u.  Beweinung,  — >  Kreuzan- 
betung,  ->  Kreuzerhohung,  — >  Kreuzigung 
Christi.  -  Text:  s.  Anhang  Nr.  15;  20,  1;  27. 

Lit.:  Aranca,  „Christos  Anesti".  Osterbrauche  im 
heutigcn  Griechenland,  Zilridi  1968,  190-212; 
Baumstark,  100  f.,  141-147,  170  f.  u.  Reg.;  Good 
Friday;  Beck,  Reg.:  K.;  Bludau,  138-146;  J.  Dal- 
mais,  Le  Triduum  Sacrum  dans  la  Liturgie  Byzan¬ 
tine,  Maison-Dieu  41,  Paris  1955, 118-127;  G.  Del- 
ling,  Der  Kreuzestod  Jesu  in  der  christi.  Verkun- 
digung,  Berlin  1971;  Fendt,  Reg.:  K.;  Handbuch  2, 
236  f.;  W.  Huber,  Passa  u.  Ostern,  Berlin  1969; 
Kellner,  55  ff.;  Kirchhoff  -  Schollmeyer2'1,  399  bis 
429;  Kotting,  Reg,:  B,  Lohse,  Das  Passafesl  der 
Quartadezimaner,  Glitersloh  1954;  Maltzew^,  434 
bis  542;  G.  A.  Megas,  Greek  Calendar  Customs, 
Athen  19632,  88  ff.;  Nilies  2,  236-256;  La  Priere 
2,2,  167-216;  G.  Romer,  Die  Liturgie  des  K.s, 
ZKTh  77,  1955,  39-93;  A.  Rucker,  Die  Adoratio 
Crucis  anr  K.,  Miscellanea  Miihlberg,  1.  Bd.,  Rom 
1948,  357-406;  G.  Schreiber,  Die  Wochentage  im 
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Erlebnis  der  Ostkirche  u.  des  christlichen  Abend- 
landes,  Kbln  u.  Opladen  1959,  168-206;  A.  Stro- 
bel,  Ursprung  u.  Gesch.  des  friihchristl.  Oster- 
kalenders,  Berlin  1977,  17-69  (Quartadezimaner); 
R.  Zerfass,  Die  Sehriftlesung  im  KathedralofCzi- 
um  Jerusalems,  Milnster  (Westf.)  1968,  Reg.:  K.; 
Haudbuch  Ostk.kunde  II,  80-82  (HJ.SchuIz); 
LexMA  5,  954.  -  S.  auch  Lit.  zu  Karsamstag,  Kar- 
woche,  Oslem. 

Karsamstag  (von  ahd.  kara,  Trauer’,  ‘Kla- 
ge’;  grch.  hagia  kai  megale  sabbaton,  ‘hi.  u. 
groBer  Sabbat’;  russ.  svjataja  i  velikaja  sub- 
bota,  ebenso;  lat.  sabbatum  sanctum,  ‘hi. 
Sabbat’).  Der  K.  trug  in  der  Urgemeinde 
den  Charakter  der  Stille  u.  Zuriickgezogen- 
heit  (vgl.  Luk.  23,  55-56).  Im  4./5.  Jh.  diente 
er  in  Jerusalem  der  inneren  u.  auBeren  Vor- 
bereitung  auf  die  ausgedehnten  u.  anstren- 
genden  Nachtfeiern  zu  Ostern.  Im  Morgen- 
gottesdienst  kam  als  Lokaltradition  Matth. 
27,  62-66  zur  Verlesung.  Erst  viel  spater 
wurde  in  Byzanz  unter  Absingen  des  Lob- 
gesanges,  der  GroBen  — >  Doxologie,  u.  des 
Hymnus  auf  den  dreieinigen  Gott  (->  Tris- 
hagion)  sowie  unter  Trauergelaut  der 
Glocken  das  Leichentuch  Christi,  der  Epita- 
phios,  feierlich  von  einem  Postament,  dem 
„Grab  Christi"  (auf  dem  er  zu  Karfreitag 
niedergelegt  worden  war),  durch  das  Kir- 
chenschiff  und  wieder  zuriickgetragen  (— > 
auch  Ostern).  Gesungen  wird,  unter  Ablo- 
sung  des  Triodions  der  Fastenzeit,  wieder 
ein  Neunodenkanon.  Er  besteht  aus  2  Tei- 
len,  Ode  1-5  von  einem  gewissen  Markos  (9. 
Jh.?),  Ode  6-9  von  Kosmas  von  Majum  (8. 
Jh.),  letztere  bilden  einen  Vierodenkanon 
(Tetraodion).  Die  Leitstrophen  (— >  Hirmos) 
stammen  von  der  Nonne  Kassia  (9.  Jh.).  Ei- 
ne  typisch  byz.  Eigenart  ist  die  poetische,  im 
AnschluB  an  Ps.  119  (->  auch  Amomos)  re- 
zitierte  Reihe  von  Strophen  (— »  Troparien), 
die  in  3  Abschnitte  (grch.  staseis)  eingeteilt 
sind,  Als  Lobpreis  auf  Christus  zahlen  sie  zu 
den  Enkomien.  Abgeschlossen  wird  diese 
Reihe  durch  die  Troparien  zur  Auferste- 
hung  Christi  (— »  Eulogetaria  [anastasima]), 
die  hier  zum  erstenmal  erklingen  u.  auf  die 
salbentragenden  Frauen  (grch.  myrophorai; 
— »  auch  Auferstehung  Christi)  hinweisen. 
So  kann  der  K.  als  leiser,  aber  deutl.  Hin- 
weis  auf  Ostern  verstanden  werden,  Mit 
Karfreitag  u.  Ostern  gehort  er  seit  alters 
zum  „hl.  Dreitag"  (lat.  triduum  sacrum,  — > 
auch  Karwoche)  u.  schlieBt  die  GroBe  — > 


Fastenzeit,  den  Triodion  genannten  Ab- 
schnitt  des  Kirchenjahres  (— >  auch  Okto- 
echos),  ab.  -  Zur  Ikonographie  des  K.s  —> 
Grablegung  Christi  u.  Beweinung. 

Text:  s.  Anhang  Nr.  5, 3. 

Lit.:  Bludau,  146T50;  Fendt,  Reg.:  K.;  Keltner,  64 
f.;  Nilles  2,  256-277;  H.  Vorgrimmler,  Vorfragen 
zur  Theologie  des  K.s,  B,  Fischer  —  J.  Wagner, 
Paschatis  Sollemnia,  Feslgabe  fur  J.  A.  Jungmann 
zum  70.  Geburtstag,  Basel-Freiburg-Wien  1959, 
13-22;  Handbuch  Ostk.kunde  11,82-83  (H.  J. 
Schulz). 

Karwoche  (von  ahd.  kara,  'Trauer',  ‘Klage’; 
grch.  hagia  kai  megale  hebdomas,  ‘hi.  u. 
groBe  Woche’;  russ.  svjataja  i  velikaja  sedmi- 
ca,  ebenso;  lat.  hebdomada  sancta,  ‘hi.  Wo¬ 
che’,  septimana  maior,  ‘groBe  Woche’). 

1.  In  der  friihen  Christenheit  stellte  jede 
Woche  ein  Abbild  der  K.  dar  (— >  auch  Ok- 
toechos).  Bereits  im  Kirchenrecht  des  3.  Jh. 
wurden  die  wochentl.  Fastentage  Mittwoch 
u.  Freitag  mit  dem  Verrat  des  Judas  u.  dem 
Kreuzestod  Christi  am  Karfreitag  in  Ver 
bindung  gebracht.  Vor  ailem  die  prakt.  Fra- 
ge  der  Aufnahme  der  Katechumenen  in  die 
Gemeinde,  die  zum  Ostertermin  erfolgte, 
stellte  den  Klerus  von  Jerusalem  vor  die 
Aufgabe,  die  letzte  Woche  der  GroBen  -» 
Fastenzeit  entsprechend  auszugestalten.  Die 
offizielle  Offnung  der  Stadt  fur  die  Christen 
durch  Kaiser  Konstantin  (gest.  337)  forderte 
den  aufbliihenden  Kultus  der  hi.  Statten,  die 
dem  Gedachtnis  des  Leidens,  Sterbens  u. 
Auferstehens  Christi  geweiht  waren  (— > 
auch  Kirchenbau,  -i  Martyrion).  Sehr 
wahrscheinlich  hat  Kyriilos,  Bischof  von  Je¬ 
rusalem  im  4.  Jh.  (gest.  386),  die  liturg.  Aus- 
gestaltung  der  K.  in  Verbindung  mit  den 
Stationsgottesdiensten  an  den  hi.  Statten 
entscheidend  vorangetrieben.  Ende  des  4. 
Jh.  gab  die  Pilgerin  Egeria  eine  ausfiihrl. 
Schilderung  der  K.  in  Jerusalem.  Gedank- 
lich  wurde  u.  wird  sie  schon  mit  dem  La- 
zarussamstag  praludiert;  ihr  eigentl.  Beginn 
sind  die  groBen  Feierlichkeiten  des  Palm- 
sonntages.  An  den  3  ersten  Tagen,  Montag, 
Dienstag  u.  Mittwoch,  wurden  Prozessionen 
innerhalb  der  Kirchen  am  hi.  Grabe,  der 
Anastasis  u.  dem  Martyrium  (—>  auch  zum 
folgenden  Kirchenbau,  ->  Martyrion)  u,  zu 
den  Olbergkirchen  abgehalten.  Die  Sta- 
tionsgottesdienste  batten  den  iibl.  Aufbau 
mit  Hymnen,  Antiphonen,  Gebeten,  Lesun- 
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gen  u.  deren  Auslegung.  Am  Dienstag  las 
der  Bischof  in  der  Olberghohle  unter  der 
Eleona  Matth.  24,  4-25,  26.  Am  Mittwoch 
gedachte  die  Gemeinde  in  der  Hohle  unter 
der  Anastasis-  Kirche  des  Verrates  des  Ju¬ 
das,  indem  ein  Priester,  begleitet  von  lauten 
Kundgebungen  des  Abscheus  durch  die  Ge- 
meinde,  die  entsprechende  Perikope  aus 
Matth.  26  verlas.  Wie  nicht  wenige  andere 
Lokaltraditionen  ist  auch  diese  Sitte  spater 
von  den  byz.  Hymnen  der  K.  reflektiert 
worden.  Zu  diesen  Gebrauchen  des  alten 
Jerusalems  wahrend  der  K.  gehorte  auch 
die  Verlesung  der  Leidensgeschichte  Christi 
aus  den  4  Evangelien,  die  uns  aus  anderen 
u.  etwas  spateren  Quellen  bekannt  ist.  Sehr 
wahrscheinlich  fand  sie  an  den  betreffenden 
Leidensstationen  statt  u.  fiihrte  schlieBlich 
in  Byzanz  zur  Ausbildung  eines  eigenen, 
ausgedehnten  Offiziums,  der  Akoluthia  der 
hi.  Leiden  Christi.  Danach  folgten  die  urn- 
fangreichen  Feierhchkeiten  am  Griindon- 
nerstag,  Karfreitag  u.  Karsamstag  (s.  dort). 

2.  Die  K.  der  Ostkirche  ist  eine  konsequen- 
te  Weiterentwicklung  der  K.  des  alten  Jeru¬ 
salems.  Montag,  Dienstag  u.  Mittwoch  sind 
durch  Nachtgottesdienste  ausgezeichnet,  die 
jeweils  zum  Vortag  gehoren;  in  ihnen  wer- 
den  die  Triodien  des  Andreas  von  Kreta 
(gest.  710)  vorgetragen,  wahrend  die  Mor- 
gengottesdienste  die  Triodien  des  Monchs 
Kosmas  (8.  Jh.)  ftihren,  die  am  Dienstag  auf 
einen  Zweiodenkanon  (-5  Diodion)  redu- 
ziert  werden  (am  Griindonnerstag  u.  Kar¬ 
samstag  wird  wieder  der  Neunodenkanon 
gesungen).  In  diesen  Hymnen  wird  am 
Montag  die  Josephsgeschichte  (1.  Mose  37) 
in  den  Mittelpunkt  gestellt,  eine  auf  alte  syr. 
Traditionen  zuruckzufiihrende  ,.Art  von 
Heiligenfest  des  agypt.  Joseph1'  (Baum- 
stark).  Die  Hymnen  des  Dienstags  meditie- 
ren  iiber  den  Gang  Christi  mit  seinen  Jiin- 
gern  zum  Garten  Gethsemane  -  eine  deutl. 
Erinnerung  an  den  Gottesdienst  in  der  Ol- 
berghohle  im  alten  Jerusalem  (s.  oben)  -  u. 
die  des  Mittwochs  schlieBlich  iiber  den  Ver- 
rat  des  Judas  u.  die  Salbung  Jesu  durch  Ma¬ 
ria  (Joh.  12,  3-8)  in  Bethanien.  Im  Morgen- 
gottesdienst  dieser  3  Tage  werden  Matth. 
21, 18-43;  22, 15-23,  39;  Joh.  12, 17-50  verle- 
sen,  im  Abendgottesdienst  zur  Liturgie  der 
vorgeweihten  Gaben,  die  an  diesen  Tagen 
vorgeschrieben  ist,  die  endzeitl.  Reden  Jesu 
(Matth.  24,  3-35;  24,  36  -  26,  2;  26,  6-16). 


Ihnen  geht  eine  Bahnlese  aus  2.  Mose  vor- 
ans.  Nach  dem  Halleluja  des  Morgengottes- 
dienstes  nimmt  ein  Kurzvers  (Troparion) 
das  Thema  der  klugen  u.  torichten  Jung- 
frauen,  die  den  Brautigam  erwarten,  aus 
Matth.  25,  1-13  auf,  weshalb  er  auch  als 
Akoluthia  des  Briiutigams  (grch.  akoluthia 
tu  nymphiu )  bezeichnet  wird.  Von  der 
Nacht  des  Dienstages  auf  den  Mittwoch  an 
wird  das  Fasten  zur  Xerophagie  (grch.  xero- 
phagia,  Essen  nur  trockener  Speisen,  im 
Kloster  Brot  u.  Wasser)  verscharft. 

3.  In  der  Alten  Kirche  bildete  die  K.  bereits 
eine  liturgisch  eigenstandige  GrdBe,  die  sich 
deutlich  von  der  iibrigen  GroBen  Fastenzeit 
abhebt.  Karfreitag,  Karsamstag  und  Ostern 
wurden  ihrerseits  zum  sog.  „hl.  Dreitag'' 
(lat.  triduum  sacrum)  zusammengefaBt; 
Ostern  zwar  schon  auBerhalb  der  Karwoche 
stehend,  dafiir  aber  Hohepunkt  u.  AbschluB 
des  im  Opfertod  Christi  begriindeten  Heils- 
geschehens.  Nachdem  die  osterl.  Nachtwa- 
che  mehr  dem  Karsamstag  zugezahlt  wurde, 
erklarte  die  kath.  Kirche  Griindonnerstag, 
Karfreitag  u.  Karsamstag  zum  Triduum 
sacrum.  Heute  hat  sie  sich  wieder  den  alten 
Traditionen  angeschlossen.  -  Zur  Ikonogra- 
phie  der  K.  -»  unter  Passionszyklus. 

Lit.:  Baumstark,  149-155;  U.  Bjorkman,  Stilta 
Vecka  i  Gudstjanst  och  Fromhetstiv,  Lund  1957 
(mit  ausfuhrl.  dt.  Zusammenfassung);  Bludau, 
119-150;  N.  M.  Denis-Boulet,  Le  Calendrier 
Chretien,  Paris  1959,  79-72;  A.  Dmitrievskij,  Bo- 
goslufenie  Strastnoj  i  Paschal’noj  Sedmicy  v  sv. 
Ierusalime  po  Ustavy  IX-X  vv.,  Kazarf  1894;  Rot¬ 
ting,  418  f.;  J.  Maslow,  Die  Feier  der  Kartage  im 
Gottesdienst  der  orth.  Kirche,  StdO  1976,  5, 46  bis 
51;  Nilles  2,  209-272;  A.  Nocent,  Das  HI.  Jahr.  3: 
K.,  Stuttgart  1966;  H.  Schmidt,  Hebdomada  Sanc- 
ta,  2  Bde,,  Rom  1956-1957;  A.  Schmemann,  Holy 
Week.  A  Liturgical  Explanation  for  the  Days  of 
Holy  Week,  Crestwood,  N.  Y.,  1971;  D.  Aerakis, 
La  Semaine  Saiute  (in  Grch.),  Athen  1983;  Hand- 
buch  Ostk.kunde  II,  77-87  (H.  J.  Schulz);  LexMA 
5,  1027.  -  S.  auch  Lit.  zu  Karfreitag,  Karsamstag. 

Kasanskaja  —>  unter  Gottesmutterbilder 

Katakomben,  Bezeichnung  fur  unterird. 
Grabanlagen  der  Antike  u.  Spatantike  in 
Rom,  Neapel,  Stiditalien,  Sizilien,  Nordafri- 
ka,  Agypten,  Kleinasien,  Jerusalem  u,  auf 
der  Krim. 

1.  Der  Ausdruck  entstammt  der  Gelehrten- 
sprache  des  MA;  er  meinte  urspriinglich  ei¬ 
nen  in  der  Talsenke  (grch.  kata  kymbas;  lat. 
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ad  catacumbas)  bei  der  Kirche  S.  Sebastiano 
fuori  le  mura  in  Rom  (— »  Kirchenbau)  gele- 
genen  unterird.  Friedhof  (grch./lat.  hypo- 
gaeum).  In  der  Antike  selbst  hieB  die  unter¬ 
ird.  Anlage  wie  der  oberird.  Begrabnisplatz 
Coemeterium,  Nach  rom.  Recht  durften 
Friedhofe  nur  auBerhalb  der  Stadte  ange- 
legt  werden,  in  Rom  vor  allem  an  den 
groBen  AusfallstraBen,  wo  auch  die  christl. 
K.  lagen  (z.  B.  Via  Appia:  Lucina-,  Sebastia- 
nus-,  Kalixt-,  Domitilla-,  Praetextatus-Kata- 
kombe;  Via  Latina:  die  1956  entdeckte 
Katakombe;  Via  Ostiensis:  Commidilla-, 
Thecla  Katakombe;  Via  Saiaria:  Priscilla- 
Katakombe;  Via  Nomentana:  Agnes-Kata- 
kombe).  Rechtsgiiltigen  Ankauf  vorausge- 
setzt,  stand  ein  Begrabnisplatz  unter  dem 
Schutz  des  rom.  Rechts.  AuBer  dem  Ankauf 
des  Platzes  (lat.  area)  muBte  die  Zugehorig- 
keit  zu  einem  offentlich  anerkannten  Be- 
stattungskonegium  (lat.  collegium  funerale , 
—>  auch  Coemeterium)  nachgewiesen  wer¬ 
den.  Als  „religioser  Ort“  (lat.  locus  religio- 
sus)  genoB  auch  das  Sklavengrab  Rechts- 
schutz. 

2.  Die  Anlage  von  K.  war  von  der  geolog. 
Beschaffenheit  des  Ortes  abhangig.  Am  be- 
sten  eignete  sich  Vulkangestein  (Tuffstein), 
weil  die  herausgehauenen  Hohlraume  nicht 
gestiltzt  werden  muBten.  Fiir  diese  Arbeit 
bcsaB  der  Totengraber  (lat.  fossor)  eine 
Reihe  von  Spezialwerkzeugen  (die  Ascia, 
eine  einfache  Hacke;  die  Ascia  fossaria,  ei¬ 
ne  Grabhacke  mit  langem  Griff  u.  geboge- 
nem  Eisen;  die  Dolabra  fossaria,  die  aus  ei¬ 
nem  langen  Holzgriff  mit  zurtickgebogener 
Spitze  auf  der  cinen  a.  einer  geharteten  Me- 
tallplatte  auf  der  anderen  Scite  bestand,  die 
Sccuris,  eine  nichtgebogene  Hacke,  u.  a.). 
Der  Flachenumfang  der  unterird.  Anlage 
muBte  der  oberird.  Area  entsprechen.  Eine 
optimale  Ausnutzung  des  Raumes  wurde 
durch  das  sog.  „Rostsystem“  erreicht,  bei 
dem  Langs-  u.  Quergange  einem  dicht  ge- 
gitterten  Rost  glichen,  Beim  „Fischgraten- 
system“  besaBen  die  Galerien  zahlreiche 
Abzweigungen.  Man  grub  spater  auch  die 
Stollen  in  mehreren  Areae  untereinander  u. 
verband  sie  mit  Treppen  (die  Domitilla-  be- 
saB  z.  B.  vier,  die  Kalixt-Katakombe  fiinf 
Stockwerke).  Zu  Abraumzwecken  benutzte 
Stollen  (lat.  arenaria)  warden  ungern  u.  sel- 
ten  fiir  Grabanlagen  in  Anspruch  genom- 
men.  In  den  Wanden  der  Gange  wurden  die 


kastenformigen  Graber  (lat.  loculi)  langs- 
seits  angelegt  In  einem  Loculus  wurden  je 
nach  seiner  Tiefe  zwei  od.  mehr  Leichen 
beigesetzt  ( loculus  bisomus,  loculus  triso- 
mus  usw.).  Nach  der  Beisetzung  wurde  die 
Offnung  mit  einer  Tabula  versehen,  die  aus 
Ziegeln  od.  Marmor  bestand  u.  die  Grabin- 
schrift  (lat./grch.  epitaphium)  trug.  Die  Bo- 
gengraber  ( arcosolia )  wolbten  einen  Bogen 
iiber  der  waagerechten  VerschluBplatte  ei- 
nes  Senkgrabes,  Die  Ausschmiickung  eines 
Arcosoliums  gehort  in  den  Bereich  der  Se- 
pulkralkunst  (lat.  sepidcrum,  ‘Grab’),  eben- 
so  die  oft  wie  ein  Sarkophag  geschmtickte 
Vorderseite  des  Loculus  (sog.  Loculussar- 
kophage).  -  Von  den  Galerien  filhrten  nicht 
selten  verschlieBbare  Ttiren  zu  kleineren 
runden  od.  polygonalen  Nebenraumen  (lat. 
cubicula ),  von  denen  mehr  ere  Kammern 
hintereinanderliegen  konnten  ( cubiculum 
duplex,  triplex  usw.).  Luft-  u.  Lichtschachte 
(lat.  lucernana,  luminaria)  verbanden  diese 
mit  der  Oberwelt.  Mit  Saulen,  Nischen, 
Konsolen  u.  a.  ausgestattet,  konnten  diese 
Cubicula  mit  einem  Tonne-,  Kreuz-  od. 
Kuppelgewolbe  liberwolbt  sein.  Solche 
Grabkammern  gehorten  vor  allem  reichen 
rom.  Familien  od.  Korporationen,  weshalb 
gerade  hier  die  erwahnten  Arcosolia,  aber 
auch  mit  einem  Ciborium  iiberdachte  Gra- 
ber  u.  Sarkophage  zu  finden  sind.  Gemein- 
dearme  erhielten  auf  Kosten  des  zustandi- 
gen  Stadtbezirks  in  den  Galerien  ihre  letzte 
Ruhestatte,  wenn  sie  nicht  in  einem  Mas- 
sengrab  (lat.  commune  sepulcrum)  bcige- 
setzt  wurden. 


Fossor  (Totengraber) 
aus  den  Katakomben 
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3.  Die  ersten  christl.  K.  in  Rom  sind  in  den 
Gangen  zu  sehen,  die  im  AnschluB  an  die 
geraumigen  Mausoleen  reicher  Familien  an- 
gelegt  wurden.  Es  war  tiblich,  daB  christl. 
Sklaven  u.  Freigelassene  auch  im  Bereich 
der  Griifte  ihrer  nichtchristl.  Herren  beige- 
setzt  wurden.  Zu  diesen  altesten  Anlagen 
rom.  Christen  gehoren  bes.  die  auf  150-200 
datierten  Mausoleen  unter  der  Peterskirche, 
das  „FIypogaeum  der  Fiavier“  an  der  Domi- 
tilla-  (Mitte  des  2.  Jh.)  u.  das  der  Acilier  an 
der  Priscilla-Katakombe  (2,  Halfte  des  2. 
Jh.).  Besondere  Verdienste  um  das  christl. 
Bestattungswesen  erwarb  sich  Papst  Kalixt 
(Calistus  I.,  gest.  222;  — >  unterCoemeteri- 
um),  unter  ihm  (od.  unter  seinen  Nachfol- 
gern)  wurde  auch  in  dem  „Coemeterium 
Calisti“  die  beriihmte  Krypta  der  rom.  Pap- 
ste  eingerichtet.  Die  Cubicula  dieser  K.,  un¬ 
ter  ihnen  die  sog.  Sakramentskapellen  des 
Kalixt,  dienten  keinen  gottesdienstl. 
Zwecken.  Aufgefundene  Herde  machen 
deutlich,  daB  hier  die  Totenmahler  (lat.  re- 
frigeria)  stattfanden  (— >  auch  Begrabnis).  - 
Mit  dem  3.  Jh.  wurde  es  in  der  christl.  Ge- 
meinde  Roms  Sitte,  ihre  Toten  in  der  Nahe 
der  Martyrergriifte  (lat.  ad  sanctos,  retro 
sanctos)  beizusetzen.  Im  4.  Jh.  erreichte  das 
unterird.  Bestattungswesen  einschlieBlich 
der  Ausschmtickungen  der  K.  (s.  Abs.  5)  u. 
der  kunstvollen  Grabinschriften  (vor  allem 
des  „K.-Dichters“  Papst  Damasus)  seinen 


Hohepunkt,  im  5.  Jh.,  nicht  zuletzt  inlolge 
der  Volkerwanderungen,  kam  es  zum  Erlie- 
gen.  Die  Reliquien  wurden  aus  den  K.  in  die 
Stadtkirchen  Roms  iiberfiihrt. 

4.  Bekannte  K.  auBerhalb  Roms  von  oft 
groBeren  AusmaBen,  die  durch  die  geolog. 
Verhaltnisse  begiinstigt  wurden,  sind  u.  a.: 

5.  Gennaro  bei  Neapel,  S.  Giovanni  bei  Sy- 
rakus;  bei  Alexandrien:  die  Wescher-,  Abu- 
el-Achem-,  Mustafa-  u.  Gabari-Katakombe; 
die  Menas-Katakombe  in  Menopolis;  bei  Je¬ 
rusalem:  die  Olberg-Katakombe;  ferner:  die 
Katakombe  an  der  Davidszisterne  in 
Bethlehem,  die  Katakombe  Megaret  Abu 
Scheil  bei  Palmyra  u.  diejenigen  auf  der 
Krim  bei  Cherson  u.  Kerc. 

5.  Die  Wandmalereien  der  rom.  K.  gehoren 
zu  den  friihesten  Zeugnissen  der  christl. 
Kunst.  Ihre  altesten  Denkmaler  setzt  man 
heute  mit  der  ersten  Halfte  des  3.  Jh.  an  (ei- 
nige  Forscher  mit  der  ersten  Halfte  des  2. 
Jh.).  Im  Stil  u.  in  ihrer  Ikonographie  unter- 
schieden  sie  sich  kaum  von  den  nichtchristl. 
Denkmalern,  um  so  mehr  allerdings  in  der 
Sinngebung  ihrer  Symbole  (der  Gute  — > 
Hirte  od.  Orpheus  mit  der  Leier  als  Prophet 
gedeutet,  der  Orans,  der  Fisch  u.  a.).  Sehr 
frtih  finden  sich  Szenenbilder  als  Bestand- 
teile  ganzer  Bildzyklen,  auch  wenn  von  ei- 
nem  Bildprogramm  der  K.  im  strengen  Sin- 
ne  kaum  zu  reden  sein  diirfte. 

In  den  altesten  K.  (Priscilla-,  Lucina-,  Do- 
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mitilla-  u.  Kalixt-Katakombe)  sind  folgende 
Motive  verwendet  worden: 

(1)  Arche  Noah:  Priscilla  Domitiila; 

(2)  Opferung  Isaaks  (— >  Abraham):  Pri¬ 
scilla,  Kalixt; 

(3)  Daniel  in  der  Lowengrube:  Pri¬ 
scilla,  Domitiila; 

(4)  Drei  Jiinglinge  im  Feuerofen:  Pri¬ 
scilla; 

(5)  Quellwunder  des  Mose:  Priscilla, 
Kalixt; 

(6)  Susannageschichte:  Priscilla; 

(7)  Die  Weisen  aus  dem  Morgenland 
(— >  Epiphanie,  — >  Geburt  Christi): 
Priscilla; 

(8)  Heilung  des  Gichtbriichigen:  Pri¬ 
scilla,  Kalixt; 

(9)  Auferweckung  des  Lazarus:  Priscilla, 
Kalixt; 

(10)  Jonageschichten:  Lucina,  Kalixt; 

(11)  Taufe  Christi:  Kalixt; 

Die  Auswahl  dieser  Themen  steht  in  engem 
Zusammenhang  mit  der  Deutung,  die  die 
Christen  den  obenerwahnten  Totenmahlern 
gaben.  Als  Refrigerium  interim  wiesen  sie 
auf  den  Zwischenzustand  der  Ruhe  nach 
dem  Tode,  als  Refrigerium  celeste  auf  den 
himml.  Zustand  ewiger  Erholung  von  den 
Noten  des  Lebens  hin,  den  die  Verstorbe- 
nen  schon  erreicht  u.  auf  den  hin  sich  die 
Lebenden  auf  dem  Wege  befanden.  Die 
Themen  wollen  also  auf  Christus  als  Retter 
u.  Erloser  vom  ewigen  Tode  hindeuten,  oh- 
ne  ihn  selbst  immer  bildhaft  wiederzugeben 
(es  sei  darauf  liingewiesen,  dad  Nr.  4  u.  10 
zum  altesten  Bestand  der  bibl.  Oden 
gehoren).  So  bedeutet  z.  B.  Noah  in  der  Ar¬ 
che  (Nr.  1)  Christus  als  „architectus  eccle- 
siae"  (lat.,  ‘Erbauer  der  Kirche’);  Susanne 
(Nr.  6)  die  bedrangte,  aber  von  Christus  er- 
rettete  Kirche;  die  Opferung  Isaaks  (Nr.  2) 
eincn  Hinweis  auf  das  Opfer  Christi  u.  Mo¬ 
ses  Quellwunder  (Nr.  5)  auf  den  Spender 
des  Lebenswassers,  wahrend  die  Jona¬ 
geschichten  (Nr.  10)  den  Gedanken  der  Re- 
frigeria  voll  ausschopften.  In  diesem  Zu¬ 
sammenhang  wird  man  einige  in  den  K.  auf- 
gefundene  Mahlszenen  nicht  als  Darstellun- 
gen  der  Agape  od.  der  Eucharistie  zu  ver- 
stehen  haben,  sondern  als  Hinweise  auf  die- 
se  Totenmahler,  die  auch  in  oberird.  Coe- 
meterien  abgehalten  wurden,  so  z.  B.  in  der 
Triclia  apostolorum  bei  S.  Sebastiano  an  der 


Via  Appia,  der  urspriingl.  Peter-Paul-Kir- 
che  (Basilica  Apostolorum)  „in  der  Talsen- 
ke“  (ad  catacumbas).  -  Abb. 

Lit.:  Dassmann,  9-25;  J.  G.  Davies,  La  Vie  Quoti- 
dienne  des  Premiers  Chrdtiens,  Neuchatcl  -  Paris 
1956,  117-142;  L.  Herding  -  E.  Kirschbaum,  Die 
rom.  K.  u.  ihre  Maityiei,  Wien  19552;  ders..  Die 
Graber  der  Apostelfiirsten,  Leipzig  19743;  A.  L. 
Jakobson,  Krym  v  Srcdnyc  Veka,  Moskau  1973; 
Kottmg,  Reg.;  G.  B.  de  Rossi,  Roma  Sotteranea 
Christiana,  Frankfurt  1966  (Reprint);  J.  Steven¬ 
son,  Im  Schattenreich  der  K,  Entstehung,  Bedeu- 
tung  u.  Wiederentdeckung  der  friihchristl.  Grab- 
slatlen,  Bergisch  Gladbach  1980;  P.  Styger,  Die 
rom.  K.,  Berlin  1933;  ders.,  Rom.  Martyrergrufte, 
2  Bde.,  Berlin  1935;  P.  Tcstini,  Le  Cataeombe  e  gli 
Antichi  Cimiteri  Cristiani  in  Roma,  Bologna  1966; 
1.  Tolstoj  -  N.  Kondakov,  Russkija  Drevnosti  v 
Pamjalnikach  Iskusstva,  4:  Christianskija  Drevno¬ 
sti  Kryma,  Kavkaza  i  Kieva,  S.  Peterburg  1891;  G. 
Wilpert,  Die  Malereien  dcr  K.  Roms,  2  Bde.,  Frei- 
burg/Br.  1903;  M.  Lurker  (Hg.),  Worterbuch  der 
Symbolik,  Stuttgart  19833,  343-345;  LdK  2,  569  bis 
570;  LexMA  5, 1053-1054;  RBK  1, 105-107  (K.  in 
Alexandrien). 

Katechumenat  (von  grch.  katechein,  bei 
Paulus,  z.  B.  Rom.  2, 18;  Gal.  6,  6,  ‘im  Glau- 
ben  unterweisen’,  davon  katechumenoi,  ‘die 
im  Glauben  unterwiesen  werden’;  russ. 
oglasennye).  Der  K.  war  in  der  Alten  Kirche 
eine  Einrichtung  zur  Glaubensunterweisung 
fiir  Personen,  die  die  Taufe  begehrten,  um 
in  die  Gemeinde  aufgenommen  zu  werden. 
Hebr.  6,  1  I  a  (it  vermuten,  da(3  der  K.  um  die 
Wende  vom  1.  zum  2.  Jh.  allmahlich  aufge- 
baut  wurde.  Die  Didache  (— >  unter  Kir- 
chenrecht)  setzt  ihn  um  das  Jahr  100  jeden- 
falls  voraus,  ebenso  1.  Clem.  17,  1.  Fur  Ju¬ 
stin  (gest.  um  165)  gait  er  als  Vorbedingung 
fiir  die  Aufnahme  in  die  Gemeinde.  Bis  in 
das  3.  Jh.  (Tertullian)  wird  es  sich  wahr- 
scheinlich  um  eine  Art  Privatunterriehl  ge- 
handelt  haben.  Die  Katechumenen  gehor- 
ten  als  noch  nicht  Getaufte  zwar  nicht  zur 
Gemeinde,  waren  aber  auch  keine  Nicht- 
christen  mehr.  Mit  dem  Aufbau  der  kirchl. 
Hierarchic,  vor  allem  der  monarch.  Gewalt 
des  Bischofs  u.  damit  einer  kirchl.  Sozietat, 
die  sich  auch  rechtlich  formierte,  mullte  die 
Stellung  des  Katechumenen  in  der  Gemein¬ 
de  prazisiert  werden.  Eine  Ordnung  des  K.s 
findet  sich  in  der  Kirchenordnung  des  Hip- 
polyt  (--•>  unter  Kirchenrecht)  u.  anderer 
kirchenrechtl.  Quellen  des  3.  Jh.;  sie  wurde 
spiiter  weiter  ausgebaut.  Bestimmle  Berufe 
(Schauspieler,  Arlisten,  Prostituierte, 
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Schankwirte  u.  a. )  waren  grundsatzlich  vom 
K.  ausgeschlossen.  Der  K.  dauerte  im  allge- 
meinen  3  Jahre.  Gegeniiber  den  Katechu- 
menen  wurde  die  Arkandisziplin  angewen- 
det,  d.  h. ,  sie  durften  nur  am  Teil  A  der  Li- 
turgie,  der  Liturgie  der  Katechumenen,  teil- 
nehmen,  nicht  am  Teil  B,  der  Liturgie  der 
Glaubigen.  Man  bezelchnete  sie  auch  als 
„Uneingeweihte“  (grch.  amyetoi).  Im  4.  Jh. 
entwickelten  sich  die  K.s-Klassen,  die  den 
Bufiklassen  angeglichen  waren.  Damit  wa¬ 
ren  den  Katechumenen,  die  nur  begrenzte 
Rechte  hatten,  schon  eine  Reihe  von  Pflich- 
ten  auferlegt  (regelmaSiger  Besuch  von 
Gottesdienst  u.  Unterricht,  Gehorsam  ge- 
geniiber  dem  Klerus  u.  a.).  Unter  den  Kate¬ 
chumenen  gab  es  2  Gruppen:  Die  einen  zo- 
gerten  die  Taufe  bis  kurz  vor  ihrem  Sterben 
hinaus,  wahrend  die  anderen  sich  mit  Ab- 
schluB  des  K.s  tauten  lieBen.  Sie  schrieben 
sich  zu  Beginn  der  GroBen  — >  Fastenzeit  in 
Listen  ein  (lat.  scribi,  nomendatio),  um  an 
der  Unterweisung  (Katechese)  teilzuneh- 
men,  Die  bekanntesten  Katechesen,  zu- 
gleich  von  hohem  literar.  Rang,  sind  im 
Osten  die  des  Kyrillos  von  Jerusalem  (gest. 
386)  u.  im  Westen  die  des  Augustinus  (gest. 
430;  De  catechizandis  rudibus,  399).  Es  ist 
zu  vermuten,  daB  zunehmend  auch  christl. 
Symbole  u.  bestimmte  Themen  der  alt- 
kirchl.  Ikonographie  herangezogen  wurden. 
Innerhalb  des  K.s  stiegen  die  Katechume¬ 
nen  von  den  „Horern“  (grch.  akroomenoi) 
zu  „Strebenden“  (lat.  competentes)  od.  „Er- 
wahlten“  (lat.  electi )  u.  schlieBlich  zu  „Er- 
leuchteten  (grch.  photiz.omenoi)  auf,  letzte- 
re  mit  wenn  auch  eingeschrankter  Rechts- 
fahigkeit  innerhalb  der  kirchl.  Sozietat.  Bei 
der  Anmeldung  zum  K.  erfolgte  in  Rom  die 
erste  der  3  (spater  7)  Gewissenserforschun- 
gen  (lat.  scrutinia).  In  der  Nacht  vor  Ostem 
(oft  auch  zu  Epiphanie)  fand  im  allgemei- 
nen,  unter  feierl.  Anteilnahme  der  Gemein- 
de,  die  Taufe  statt.  Mit  der  ersten  Teiinah- 
rae  an  der  Eucharistie  wurde  der  Getaufte 
in  alfe  Rechte  u.  Pflichten  eines  Gemein- 
degliedes  eingesetzt.  Mit  der  Ausbreitung 
der  Kindertaufe  entfiel  im  Osten  u.  im  We¬ 
sten  die  Notwendigkeit,  die  K.s-Klassen 
aufrecht  zu  erhalten,  bis  im  Westen  im  13. 
Jh.  schlieBlich  der  K.  ganz  abgeschafft  wur¬ 
de.  Auch  in  der  Ostkirche  erfolgte,  wohl  et- 
was  friiher,  die  Zusammenlegung  des  K.s 
mit  der  Taufe. 


Lit.:  F.  L.  Cross,  St.  Cyrill  of  Jerusalem's  Lectures 
on  the  Christian  Sacraments,  London  1951;  Eisen- 
hofer  2,  244-256;  Fendt,  Reg.;  Th.  M.  Finn,  The 
Liturgy  of  Baptismal  Instructions  of  St.  John 
Chrysostom,  Washington  1967,  Reg.:  Catechesis 
usw.;  K.  Gamber,  Niceta  von  Remesiana.  Instruc- 
tio  ad  competentes.  Frtlhchristl.  Katechesen  aus 
Dacien,  Regensburg  1964;  Handbuch,  Reg.;  P. 
Hauptmann,  Die  Katechismen  der  russ.-orth.  Kir- 
che,  C  jOLtmgen  1971;  J.  Hofinger,  A.  M.  Henry 
(Hg.),  Renouvellement  de  la  Cat6chbse,  Paris 
1961;  J.  Mayer,  Gesch.  des  K.s  li.  der  Katechese  in 
den  ersten  sechs  Jh.,  Kempten  1868;  A.  G.  Marti- 
mort,  L’lconographie  des  Catacombes  et  la 
Catechese,  RivAC  25,  1949,  3-12;  LexMA  5,1 062 
(Katechumenen).  -  S.  auch  Lit.  zu  BuBe,  Taufe. 

Kitthisma  (grch.,  n.,  ‘Sitz’;  russ.  kafizma,  f., 
sedalen,  m.,  von  sedat’,  ‘sich  setzen’),  Eintei- 
lungsprinzip  der  Ostkirche  ftir  den  Psalter. 

1.  Der  Psalter  ist  in  20  K.ta  eingeteilt.  Ein 
K.  umfaBt  durchschnittlich  9  Psalmen,  die 
ihrerseits  in  3  Staseis  (grch.  auch  doxai  od. 
antiphona;  russ.  stasija,  anlifon,  slavy)  zu  je 
drei  Psalmen  unterteilt  sind.  Mit  Hilfe  die- 
ser  K,-Einteilung  wird  der  Psalter  in  der 
Woche  einmal  u.  in  der  GroBen  — >  Fasten¬ 
zeit  zweimal  verlesen.  Im  allgemeinen  wer- 
den  beim  Abendgottesdienst  ein  K.,  beim 
Morgengottesdienst  2-3  K.ta  verlesen; 
wahrend  der  GroBen  —>  Fastenzeit  wird 
noch  je  ein  K.  bei  jedem  der  Stundengebete 
hinzugefiigt.  Ende  des  8.  Jh.  war  die  K.-Ein- 
teilung  in  der  byz.  u.  westsyr.  (jakobiti- 
schen),  seit  dem  9.  Jh.  auch  in  der  ostsyr. 
(nestorianischen)  Kirche  bekannt.  Ihre  Hei- 
mat  ist  wahrscheinlich  Jerusalem,  wo  die 
Neunergruppe  des  K.s  auf  die  Einteilung 
der  9  bibl.  Oden  eingewiikt  hat. 

2.  Es  entspricht  den  Prinzipien  der  byz.  Kul- 
tusasthetik,  daB  eine  solche  Zasur,  wie  sie 
das  K.  darstellt,  auch  hymnisch  genutzt  wur¬ 
de.  Die  Umrahmung  des  K.s  im  Abendgot¬ 
tesdienst  mit  einem  dreinialigen  Halleluja, 
vor  allem  aber  die  Stichologie  im  Morgen¬ 
gottesdienst  zeigt  die  auch  sonst  im  byz.- 
slav.  Gottesdienst  anzutreffende  Tendenz, 
bibl.  Texte  durch  poetisch-gesangliche  zu 
ersetzen.  Deshalb  wurden  poet.  K.ta  auch 
nach  der  3.  u.  6.  Ode  des  Kanons  zwi- 
schengeschaltet.  Am  Karfreitag  unterbre- 
chen  die  K.ta  den  Vortrag  der  15  Antipho- 
nen,  am  Karsamstag  die  3  Staseis  des  Enko- 
mions,  des  Lobpreises  auf  Christus.  -  Das 
Psalter-K.  entspricht  vor  allem  dem  prakt. 
Bediirfnis  des  Monchtums,  nach  jeder  die- 
ser  Zasuren  eine  der  sehr  seltenen  Gelegen- 
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heiten  zum  Sitzen  u.  Horen  zu  finden,  eine 
Gewoh nheit,  die  beim  poet.  K.  ebenfalls 
geubt  wird.  Die  K.ta  des  Akathist,  des 
groBen  Gottesmutterhymnus,  miissen  aller- 
dings  stehend  angehort  werden. 

Text:  s.  Anhang  Nr.  20. 

Lit.:  Anthologia  Graeca.  LXII,  54-65;  A.  Baum- 
stark,  Noctuma  Laus,  Munster  (Westf.)  1957,  89 
f.,  147,  158;  Daniel  290,  303,  304,  319;  Goar,  27; 
Wellesz,  139, 239  £.;  Werner,  149, 229. 

Katholikos  (grch.,  ‘allgemeiner  Bischof’), 
ein  zuerst  vom  Patriarchen  von  Antiochien 
im  Jahre  410  dem  Bischof  der  pers.  (d.  h. 
nestorianischen)  Kirche  von  Seleukia-Ktesi- 
phon  verliehener  Titel  mit  der  Jurisdiktion 
etwa  eines  kath.  Generalvikars.  Der  standi- 
ge  Kampf  zwischen  Byzantinern  u.  Persern 
(Sassaniden)  zwang  schlieBlich  die  Nestoria- 
ner  (neben  kirchenpolit.  Grtinden),  ihre 
Kirche  unter  einem  eigenen,  in  seiner  Juris¬ 
diktion  dem  Patriarchen  gleichgestellten  K. 
selbstandig  zu  machen.  In  Armenien  gait 
seit  302  Gregor  der  Erleuchter  als  erster  K. 
seiner  Kirche;  dort  war  der  Katholikat  eine 
Zeitlang  auch  erblich.  In  Georgien  mit  sei- 
nem  Staatskirchentum  seit  dem  4.  Jh.  wurde 
der  Katholikat  vom  Herrscher  Ende  des  5. 
Jh.  eingefiihrt.  Jurisdiktion  u.  Insignien  (—> 
Bischofsinsignien,  kirchl.  u.  liturg.  — *  Ge- 
wander)  eines  K.  entsprechen  im  wesentli- 
chen  denen  eines  Patriarchen. 

Lit.:  LexMA  5, 1076-1077. 

Kelch  (grch.  poterion,  n.,  kypellon,  n.,  kra- 
ter,  m.,  skyphos,  m.;  russ.  potir,  m.,  casa,  f.; 
lat.  calix,  m.,  forts,  m.,  crater ,  m.,  pocuhim, 
n.,  scyphtis,  m.).  -  1.  Der  Kelch  ist  neben 
der  Patene,  der  Schiissel  fiir  das  Abend- 
mahlsbrot,  das  wichtigste  Altargerat  zur 
Feier  der  Eucharistie.  Er  besteht  aus  dem 
Ful3  (lat.  pcs),  dem  Schaft  (lat.  stilus,  fistu¬ 
la),  dem  Knauf  (lat.  nodus,  pomum),  u.  dem 
Becher  (lat.  cuppa,  vas).  K.-Formen  sind: 
(a)  der  henkellose,  variantenreiche  K.  der 
Abendmahlsberichte  des  NT.  Er  ist  der  ei- 
gentl.  eucharist.  K.  (lat.  calix  sanctus).  Da  er 
in  der  byz.  Kirche  zum  Vollzug  des  Ritus 
der  — >  Mischung  von  Wasser  und  Wein  ver- 
wendet  wird,  heifit  er  dort  auch  Misch-K. 
(grch.  poterion  hydatos  kai  kramatos,  kekra- 
menon  poterion)-,  -  (b)  der  auch  in  antiken 
u.  spatantiken  Religionen  bekannte  Hen¬ 
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kel-K.  (grch.  krater).  Er  wird  seit  dem  1.18. 
Jh.  in  der  Literatur  erwahnt,  diirfte  aber 
schon  weit  frtiher  im  liturg.  Gebrauch  gewe- 
sen  sein.  Bei  ihm  ist  die  Cuppa  im  allgemei- 
nen  flach  bis  schalenformig,  u.  die  Henkel 
schwingen  vom  Nodus  bis  zum  K.-  Rand. 
Dieser  K.  wurde  im  Osten  u.  Westen  als 
Spende-K.,  d.  h.  zur  Austeilung  des  Weines 
an  die  Gemeinde,  benutzt  (lat.  calix  com- 
municalis  od.  ministerialis)\  -  (c)  der  in  der 
Antike  als  Trinkbecher  od.  Pokal  verwen- 
dete  Skyphos.  Er  diente  in  Rom  bis  zum 
5./6.  Jh.  als  eucharistischer,  spezieller  als 
Konsekrations-K.  (— >  unter  Weihe)  fiir  den 
liturg.  Akt  der  Wandlung  des  Weines  in  das 
Blut  Christi,  vom  8.  Jh.  ab  als  Spende-  u.  als 
Sammel-K.  Der  zuletztgenannte  Verwen- 
dungszweck  war  im  christi.  Osten  seit  lan- 
gem  bekannt.  Bei  der  Darbringung  der  Na- 
turalgaben  gab  man  in  ihn  den  gespendeten 
Wein;  die  fiir  die  Eucharistie  benotigte 
Menge  wurde  dann  wahrend  der  Vormesse, 
der  Prothesis,  in  das  Poterion  gegossen.  Im 
Westen  wurde  der  Scyphus  auch  „calix  offe- 
rendarius",  „  calix  ad  offerendum  facien¬ 
dum",  (‘der  fiir  die  Darbringung  dienende 
K.’)  genannt.  Im  Osten  ist  dieser  Begriff  un- 
gebrauchlich.  -  (d)  Fiir  den  byz.  Ritus  ist  die 
Zusammenstellung  von  K.  u.  Patene,  das 
Diskopoterion  (grch.)  kennzeichnend,  das 
auch  kiinstlerisch  eine  Einheit  bildet. 

2.  Die  Sakralisierung  des  K.s  nahrn  ihren 
Ausgang  sehr  wahrscheinlich  im  antio- 
chenisch-syr.  Liturgiegebiet.  Die  Quellen 
des  4.  Jh.  bezeichnen  den  Kelch  wie  die 
ganze  Eucharistie  als  „schauervoll“.  Aus 
derselben  Zeit  wird  auch  die  Weihe  (Konse- 
kration)  des  K.s  bezeugt.  Durch  sie  wurde 
der  K.  zur  „hl.  Sache“  (grch.  pragma  hieron) 
u.  unter  den  Schutz  des  Kirchenrechts  ge- 
stellt  (-1  auch  Altargerate). 

3.  Der  K.  in  seinen  verschiedenen  Formen 
ist  nicht  nur  in  der  Kunst  dargestellt  worden 
(— >  vor  allem  Abendmahl,  ->  Apostelkom- 
munion,  — >  Dreieinigkeit),  sondern  er  ist  - 
als  Symbol  der  Eucharistie  -  selbst  Gegen- 
stand  der  Kleinkunst  geworden.  So  treten 
als  Schmuck  des  K.es  schon  friih  Darstel- 
lungen  des  Kreuzes  unter  dem  Baldachin 
der  Grabesrotunde  in  Jerusalem  (—>  unter 
Kirchenbau)  auf,  spater  kommen  Zitate  aus 
den  Liturgien  der  Ostkirche  hinzu  u.  Bild- 
elemente,  die  in  den  Bereich  der  byz.  My- 
stagogie  gehoren.  Der  sakrale  Charakter 
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dieses  Gerats  bestimmte  auch  die  WahJ  des 
Materials  u.  der  Verarbeitungstechniken 
(— »  Email,  —>  Toreutik).  Die  altesten  K.e 
waren  aus  verschiedenstem  Material,  auch 
aus  Holz  od.  Glas.  Vom  5.  Jh.  ab  wurde  zu- 
nehmend  Edelmetall,  vorab  Gold  u.  Silber 
(bzw.  vergoldetes  Silber),  verwendet.  Spater 
kamen  Ausschmtickungen  mit  Perlen  u. 
Edelsteinen  an  den  einzelnen  Teilen  hinzu. 
So  wurde  aus  dem  K.,  seiner  Bedeutung 
entsprechend,  ein  Kunstwerk.  -  Taf.  57. 

Lit.:  Braun,  Altaigerat;  Eisenhofer  1,  396  ff.;  V. 
H.  Elbem,  Der  eucharist.  K.  im  frlihen  MA,  Dtis- 
seldorf  1961;  ders.,  Der  eucharist.  K. ...  (Ikonogra- 
phie  u.  Symbolik),  Zs.  des  Dt.  Veieins  f.  Kunst- 
wiss.  17,  Berlin  1963,  128-172;  Fendt,  Reg.;  Hand- 
buch,  Reg.:  K.;  Jungniann,  Reg.:  K.;  K.  Wessel, 
Die  Byz.  Emailkunst,  Recklinghausen  1967;  M. 
Lurker,  Worterbuch  der  Symbolik,  Stuttgart 
19832,  348-349;  LChl  2,  496-497;  LdK  2,  579-580; 
LexMA  5,  1095-1096.  -  S.  auch  Lit.  zu  Altarge- 
rate. 

Kenotaph  (grch.  kenotaphion,  n.,  ‘Leer- 
grab’),  bereits  in  friihgeschichtl.  Zeit  be- 
kanntes  Ehren-  u.  Reprasentationsmonu- 
ment,  von  der  christl.  Kirche  fin  die  Heili- 
gen-  u.  Martyrerverehrung  ubernommen. 
Insbesondere  bezeichnet  K.  das  leere  Grab 
des  auferstandenen  Christus. 

Keraniidion  -4  unter  Acheiropoietos 

Keramik  (grch.  kerameia,  f.,  ‘Topferkunst’), 
Sammelbegriff  fur  aus  gebranntem  Ton  her- 
gestellte  Erzeugnisse:  Terrakotta,  farbige 
Tonscherbe;  Fayence  od.  Majolika,  farbige 
Tonscherbe  mit  Zinnglasur;  Sgraffito-K.  mit 
vor  der  Glasur  eingeritzter  Zeichnung;  Por- 
zellan,  in  Byzanz  als  teurer  Importartikel 
aus  China  bekannt.  Aus  einfachem  ge¬ 
branntem  Ton  wurden  in  altkirchl.  Zeit  De- 
votionalien  hergestellt,  wie  z.  B.  Ollampen, 
Ampuilen,  S'tatuetten  mit  Heiligenbildern  u. 
a.  Im  auBerkirchl.  Bereich  fand  die  wahr- 
scheinlich  aus  Persien  eingefiihrte  K.  weite 
Verbreitung.  Als  Material  filr  Kultusgegen- 
stande  wurde  sie  dagegen  nur  wenig  ver¬ 
wendet,  da  sie  als  Werkstoff  minderer  sa- 
kraler  Wiirde  gait.  Gelegentlich  findet  sie 
sich  als  Bildtrager  in  der  Ikonenmalerei. 
Die  beriihmte  K.-Ikone  des  hi.  Theodoros 
aus  Bulgarien  (9./10.  Jh.)  ist  aus  mehreren 
quadrat.  Kacheln  hergestellt  worden.  Solche 
Kacheln,  aber  auch  Majolika,  waren  in  spat- 


u.  nachbyz.  Zeit  als  AuBendekor  der  Kir 
chen  u.  als  FuBboden-  u.  Wandschmuck 
weit  verbreitet.  In  RuBland  erlebte  diese 
Ausschmuckung  im  17.  u.  18,  Jh.  eine  hohe 
Bliite  (— >  unter  Kirchenbau).  Eine  systemat. 
Erforschung  der  K.  im  byz.-slav.  Bereich 
steht  noch  aus. 

Lit.:  A.  V.  Bank,  Pamjatniki  Vizantijskogo  Iskus- 
stva  v  Sobranijach  Sovetskogo  Sojuza,  Leningrad 
-  Moskau  1966,  Nr.  216-218;  E.  Coche  de  la  Ferte. 
L’Antiquit6  Chretienne  au  Mus6e  du  Louvre,  Pa¬ 
ris  1958;  I.  E.  Grabar,  V.  N.  Lasarew,  W.  S.  Keme- 
now,  Gesch.  der  Russ.  Kunst,  4.  Bd.,  Dresden 
1965,  Reg.:  Kacheln;  A.  L.  Jakobson  Sredneveko- 
vaja  Polivnaja  Keramika  kak  Istorideskoe  Javle- 
nie,  W  39, 1978, 148-159;  K.  Mijatev,  Preslavskata 
Keramika,  Sofija  1936;  C.  Nicolescu,  Mostenirea 
Artei  Bizantine  in  Romania,  Bucuiesli  1971,  34 
bis  43;  D.  Talbot  Rice,  Byzantine  Polychrome 
Pottery,  CAr  7,  1954;  V.  P.  Vygolov,  Russkaja 
Architekturnaja  Keramika  Konca  XV  -  NaCala 
XVI  Veka,  Drevnerusskoe  Iskusstvo.  Zarubeziiye 
Svjazi,  Moskau  1975,  282-317;  LdK  2,  586-590. 

Kefzerei  —4  Haresie 

Kinderkommunion.  Die  Teilnahme  der 
Kinder  an  der  Eucharistie  war  in  der  Alten 
Kirche  Ende  des  4.  u.  5.  Jh.  allgemein  ver¬ 
breitet.  Ob  sie  bereits  bei  Cyprian  von  Kar- 
thago  (gest.  258)  vorausgesetzt  werden  darf, 
ist  umstritten.  Sauglinge  lieB  der  Pries  ter  an 
seinem  in  den  Wein  getauchten  Zeigefinger 
saugen,  groBere  Kinder  erhielten  auch  die 
in  Wein  getauchte  Prosphore.  Im  Westen 
verschwindet  die  K.  vom  12.  Jh.  an.  Das  La- 
terankonzil  von  1215  macht  das  Erreichen 
des  „Unterscheidungsalters“  (lat.  annus  dis- 
cretionis)  zur  Bedingung  ftir  den  Empfang 
der  Kommunion  (im  MA  etwa  das  7.,  heute 
etwa  das  10.  Lebensjahr).  Dagegen  blieb  die 
K.  im  byz.  Ritus  erhalten  u.  wird  vor  allem 
nach  der  Taufe  praktiziert. 

Lit.:  L.  Andrieux,  La  Premiere  Communion,  Paris 
1911;  J.  Baumgartler,  Die  Erstkommunion  der 
Kinder,  Munchcn  1929;  Fendt,  Reg.:  K.;  Jung- 
mann,  Reg.:  Kinder  u.  Eucharistie;  Handbuch, 
Reg.:  Kommunion  der  Kinder. 

Kirchenbau.  1.  Die  Geschichte  des  K.s  be- 
ginnt  nicht  erst  mit  Kaiser  Konstantin  (gest. 
337).  Abgesehen  von  den  Resten  einer 
Hauskirche  in  Dura  Europos  (um  230),  wer¬ 
den  wir  Anfang  des  4.  Jahrhunderts  nur 
durch  die  altkirchl.  Literatur  uber  eine  Rei- 
he  von  Kitchen  unterrichtet  (in  Nordafrika, 
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Neocaesarea,  Antiochien,  Nikomedia  u.  a.), 
von  denen  sich  nichts  mehr  erhalten  hat. 
Wie  bei  den  Coemeterien  u.  Katakomben 
war  der  rechtsgiiltige  Erwerb  eines  Grund- 
stticks  auch  die  Voraussetzung  fiir  den  Ban 
einer  Kirche.  Wahrend  der  Christenver- 
foigungen  wurde  dieses  Recht  manchmal 
voriibergehend  auBer  Kraft  gesetzt;  spater 
erhielten  die  Gemeinden  vielfach  die  be- 
schlagnahmten  Gebaude  wieder  zuriick.  Bei 
individuellen  Eigentiimern  konnte  eine  Kir¬ 
che  auch  in  den  Besitz  von  Ketzern  (— »  un- 
ter  Haresie)  kommen,  Aus  diesem  Grunde 
strebte  die  Bischofsverwaltung  schon  in 
friihkirchl.  Zeit  eine  korporative  Venval- 
tung  der  Kirchengrundstticke  an.  Mit  der 
Kirchenweihe  wurde  das  Kirchengebaude 
als  „hl.  Ort“  (grch.  hieros  topos)  unter  den 
Schutz  des  Kirchenrechts  gestellt. 

2.  Die  Alte  Kirche  schuf  keine  eigenen  Mo- 
delle  fiir  ihren  K.,  sondern  fibernahm  sie 
von  ihrer  Umwelt,  entwickelte  sie  ailerdings 
selbstandig  weiter.  Die  Aufgabe,  Klerus  u. 
Laien  zu  gottesdienstl.  Veranstaltungen  in 
tibersichtl.  u.  geordneter  Weise  zu  versam- 
meln,  wurde  mit  Hilfe  zweier  vorhandener 
Grundmodelle  gelost:  durch  — >  Basilika  u. 
->  Zentralbau. 

(a)  Die  wichtigsten  stadtrotn.  Kirchen,  die 
dem  Grundtyp  der  Basilika  angehoren, 
sind:  S.  Giovanni  in  Laterano  (Bau  nach  312 
als  Erloserkirche  begonnen,  fiinfschiffig;  ob 
sich  ein  Querschiff  [Transept]  zwischen  Ap¬ 
sis  u.  Haupthaus  befand,  ist  umstritten),  die 
Hauptkirche  des  Patriarchen  von  Rom, 
„Mutter  u.  Haupt  aller  Kirchen  des  Erd- 
kreises  u.  der  Stadt  Rom“  (lat.  omnium 
ecclesiarum  Orbis  el  Urbis  mater  et  caput)-, 
S.  Petro  in  Vaticano,  320  nach  dem  Vorbild 
von  S.  Giovanni  begonnen,  beendet  unter 
Konstantin  II.  (gest.  340),  fiinfschiffig,  mit 
der  Memoria  des  Apostelfiirsten;  S.  Paolo 
fuori  le  mura,  ursprunglich  dreischiffig  mit 
dem  Grab  des  anderen  Apostelfursten,  386 
bis  395  zu  einem  ftinfschiffigen  Bau  mit 
Transept  umgebaut;  Basilica  Apostolorum 
(Apostelbasilika),  vor  356  gestiftet,  iiber  ei¬ 
nem  alten  Gedachtnismahlplatz  (lat.  triclia 
apostolorum)  zu  Ehren  der  beiden  Apostel 
in  einer  Talsenke  (grch.  kata  kymbas,  -> 
Katakomben)  an  der  Via  Appia  errichtet, 
spater  zu  S.  Sebastiono  fuori  le  mura  umge¬ 
baut  u.  verkleinert,  eine  dreischiffige  Coe- 
meterialkirche  mit  umlaufenden  Seiten- 


schiffen;  S.  Maria  Maggiore,  erster  Bau  un¬ 
ter  Papst  Liberius  (gest.  366),  zweiter  Bau 
unter  Papst  Sixtus  (gest.  440),  mit  ihm  losen 
die  dreischiffigen  Papstkirchen  die  fiinf- 
schiffigen  Kaiserbauten  ab.  Von  den  basili- 
kalen  K.ten  auBcrhalb  Roms  seien  hier  er- 
wahnt:  in  Ravenna:  S.  Apollinare  in  Classe, 
geweiht  549,  u.  S.  Apollinare  Nuovo,  519;  in 
Saloniki:  S.  Demetrius,  um  412;  in  Konstan- 
tinopel:  die  Kirche  des  Studios-Klosters, 
436.  Von  den  nordafrikan.  vielschiffigen  Ba- 
siliken  soil  wenigstens  die  neunschiffige  Da- 
mus  el  Karita  (Karthago)  genannt  werden. 
Fiir  den  nordsyr.  K.  sind  aus  heim.  Kalk- 
stein  errichtete  Kirchen  charakteristisch  mit 
einer  gewissen,  wenn  auch  reich  geglieder- 
ten  Massivitat  (je  2  Ausgange  an  beiden 
Langsseiten,  2  die  Apsis  flankierende  Sei- 
tenraume  [Pastophorien]  als  OstabschluG, 
ein  machtiges,  von  Tiirmen  flankiertes 
„Westwerk“,  dessen  Front  durch  3  Portale, 
Loggien  iiber  der  Vorhalle,  dem  Narthex, 
durch  Fenster,  Karniese  [s-formige  Zierbo- 
gen]  u.  a.  symmetrisch  aufgegliedert  war 
[vgl.  Kalb  Lozeh,  Fafertin]).  Fiir  die  aus  Ba¬ 
salt  bestehenden  Kirchen  des  Haurangebie- 
tes  (z.  B.  Kanawat,  Umm-idj-Djemal)  sind 
transversale  (quergerichtete)  Bogen  kenn- 
zeichnend,  die  entweder  auf  die  Apsis  zulie- 
fen,  indent  sie  den  Raum  in  einzelne  Sektio- 
nen  teilten,  od.,  um  90  Grad  gedreht,  quer 
zu  ihr  lagen.  Auf  die  Querbalken,  die  von 
den  Bogen  getragen  wurden,  waren  Stein- 
platten  als  Bedeckung  gelegt.  Durch  Ver- 
mittlung  der  alten  Beziehungen  zwischen 
Syrien  u.  Gallien  wurden  die  wichtigsten 
Architekturelemente  des  syr.  K.s  auch  nach 
Europa  gebracht  (Pastophorien  -  Sakristei- 
en,  Westwerk,  Kirchenanlagen  um  einen 
Platz,  Kirche  in  einer  Festung).  Zum  K.  in 
Jerusalem  s.  Abs.  b. 

(b)  Wie  die  Basilika  war  auch  der  Zentral¬ 
bau  in  der  Antike  ein  neutraler  Mehrzweck- 
bau  (Bader,  Kioske,  Nymphaion  [Quelle  ei¬ 
ner  Nymphe],  Grabbauten).  Dabei  scheint 
im  sakralen  Bereich  die  religiose  Vorstel- 
lung  von  einer  Art  Schutz-  u.  „Hegeraum'‘ 
iiber  einem  Verehrungsobjekt  (hi.  Quelle, 
Heroengrab  [Heroon]  u.  a.)  fiir  den  K.  von 
besonderer  Bedeutung  gewesen  zu  sein.  Ne- 
ben  dem  Taufhaus  als  Zentralbau  (z.  B.  S. 
Giovanni  in  fonte,  Rom,  Mitte  4,  Jh.;  Ge- 
orgsrotunde,  Sofia)  erwies  sich  der  Rund- 
bau  des  Heroons  mit  seinen  beiden  Grund- 
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typen  (aUeinstehendes  od,  mit  einem  Tem- 
pel  verbundenes  Heroon)  als  progressiver 
Ansatz  des  K.s.  Manifestierte  sich  der  erste 
Typ  z.  B.  in  Rom  in  den  Rotunden  von  S. 
Costanza  (1.  Halfte  4.  Jh.),  S.  Stefano  roton- 
do  (468-483),  in  Thessalonich  im  Mausole¬ 
um  der  Georgsrotunde  (urn  400)  sowie  in 
zahlreichen  Martyrer-Grabern  (Memorien, 
— >  auch  Martyrion)  im  Orient,  so  der  zweite 
in  vorbildhafter  Weise  in  den  Kirchenbau- 
ten  Kaiser  Konstantins  am  hi.  Grabe  in  Je¬ 
rusalem.  Sie  stelien  den  ideellen,  fur  christl. 
Vorstellungen  charakterist.  Typus  des 
„Zeugnisbaus“  (Martyrion)  dar,  der,  vom 
hi.  Grabe  ausgehend,  in  Palastina  u.  Syrien 
in  zahlreichen  Varianten  sich  ausbreitete. 
Die  Bauten  am  hi.  Grabe  umfaBten  die  Ba- 
silika,  den  an  ihrer  Apsis  cmporsteigenden 
(vielleicht  mit  einem  Baldachin  tiberdach- 
ten?)  Golgathafelsen  u.  die  etwas  spater 
liber  der  Grabeshohle  erbaute  u.  mit  der 
Basihka  dutch  einen  Hof  verbundene  Ro- 
tunde.  Das  gesamte  Ensemble  hieB  ur- 
spriinglich  Martyrion  od.  auch  Anastasis 
(grch.,  ‘Auferstehung’)  zur  Erinnerung  an 
Leiden,  Sterben  u.  Auferstehen  Christi.  Erst 
Ende  des  4.  Jh.  unterschied  man  die  Basiii- 
ka  als  Martyrion  von  der  Grabesrotunde  als 
Anastasis.  Als  Erinnerungs-  od.  Memorial- 
bauten  spielten  diese  Bauten  eine  wichtige 
Rolle  bei  der  Entstehung  der  Kulthandlun- 
gen  des  Karfreitages.  Das  Oktogon  (Acht- 
eck)  liber  der  Geburtshohle  in  Bethlehem 
(im  5.  Jh.  zu  einem  komplizierten  Dreikon 


chenabschluB  umgebaut)  bildete  mit  der 
Basilika  eine  Einheit  (zwischen  325  u.  333). 
Wahrend  die  Himmelfahrtskirche  auf  dem 
Olberg,  380  erbaut,  ein  Zentralbau  war,  er- 
richtete  Konstantin  iiber  der  Hohle  unter 
dem  Oiberggipfel  (in  der  Jesus  die  Junger 
belehrt  haben  soli)  eine  Basilika.  Eine  an- 
dere  Kombinationslosung  von  Basilika  u. 
Zentralbau  stellt  die  gewaltige  Kirche  des 
hi.  Symeon  in  Kalat  Simtin  dar  (Ende  5. 
Jh.),  bei  der  4  basilikale  Gebaude  ein  Acht- 
eck  (mit  der  Symeonssaule  als  ideeller  Reli- 
quie)  umschlieBen  u.  damit  ein  sowohl  den 
Pilgermassen  dienendes  -  weil  ordnendes  - 
wie  optisch-akustisch  eindrucksvolles 
Raumensemble  bildeten.  Reine  Zentralbau- 
ten  sind  die  Sergios-u.  Bakchos-Kirche  in 
Bosra  (beendet  511/512)  u.  die  Georgskir- 
che  in  Esra  (um  515).  Der  syr.  K.  erlebte 
mit  seinem  ebenso  variantenreichen  wie 
reizvollen  u.  anregenden  „Durchdrin- 
gungstypus“  in  Armenien  u.  Georgien  eine 
eigenstandige,  fruchtbare  Weiterentwick- 
lung.  Auch  im  byz.  Herrschaftsbereich  er- 
fuhr  der  reine  Zentralbau  eine  Bliite,  z.  B. 
in  der  Sergios-u.-Bakchos-Kirche  in  Kon- 
stantinopel  (527)  u.  in  S.  Vitale  in  Ravenna 
(547).  Gleichzeitig  steilten  sich  die  Baumei- 
ster  der  Aufgabe,  Basilika  u.  Zentralbau 
nicht  nur  in  Gestalt  von  Gebaudeensem- 
bles,  sondern  auch  als  konstruktiv-architek- 
ton.  Einheit  zu  errichten,  wie  es  im  Grund- 
ansatz  bereits  die  Symeonskathedrale  ver- 
sucht  hatte.  Dabei  spielten  komplizierte 
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Probleme  der  Kuppel-Einwolbung  tiber 
dem  Zentralbau  (d.  h.  tiber  der  durch  Kreu- 
zung  des  Langs-  u.  Querschiffes  entstehen- 
den  Vierung)  eine  wichtige  Rolle.  Wenn 
auch  diese  Aufgabe,  wie  wir  sogleich  sehen 
werden,  in  Konstantinopel  selbst  gelost 
wurde,  so  zeigen  doch  zahlreiche  Kirchen 
des  Orients  (so  z.  B.  in  Kasr-ibn  Wardan, 
564),  wie  sehr  sie  die  Konstrukteure  be- 
schaftigt  u.  ihre  Erfahrungen  bereichert  hat 
(— >  auch  Kuppel). 

3.  Die  komplizierte,  sich  allmahlich  zu  einer 
Kultusasthetik  ausweitende  Lilurgie  u.  die 
Suche  nach  einem  K.-Typ,  mit  dem  sich 
kirchl.  Sozietat  u.  Kaiserstaat  (— >  auch  Kai- 
serkult)  identifizieren  konnten,  bestimmten 
die  Sakralarchitektur  des  Justinian.  Zeital- 
ters  im  6.  Jh.  Nach  u.  neben  einer  Reihe  von 
„Experimentierbauten“  (z.  B.  der  Irenen- 
kirche  in  Konstantinopel)  entstand  in  der 
Sophienkathedrale  (grch.  Hagia  Sophia, 
532-537;  zu  beiden  Kirchen  auch  unter 
Weisheit  Gottes)  in  Konstantinopel  die  er- 
strebte  Synthese  von  Basilika  u.  Zentralbau, 
in  der  sich  zugleich  die  Symphonie  von 
kirchl.  u.  kaiserl.  Representation  widerspie- 
gelt.  In  einem  zwar  basilikalen,  aber  nahezu 
quadrat.  GrundriB  erhebt  sich  ein  Stiitzen- 
system  von  4  machtigen  Pfeilern,  auf  denen 
die  (mit  Hilfe  von  40  Fenstern  des  Schein- 
tambours)  wie  freischwebend  erscheinende 
Kuppel  mit  einem  Durchmesser  von  33  m 
ruht.  Der  damit  verbundene  Raumillusio- 
nismus,  der  seinerseits  zahlreiche  optische 
wie  akust.  Effekte  ausloste,  war  der  Basilika 
in  dieser  Weise  unbekannt;  er  sollte  fortan 


fiir  den  byz.  K.  charakteristisch  werden. 
Wegen  der  Schwierigkeiten  ihrer  Durch 
fiihrung  blieb  die  architekton.  u.  konstrukti- 
ve  Losung  der  Hagia  Sophia  einmalig.  Die 
Auffassung  des  Kuppelraumes  mit  seiner 
zentralen  Lichtzufuhr  als  Kernraum,  um 
den  korridorartige  Nebenraume  geordnet 
sind,  lieli  (sehr  wahrscheinlich  unter  dem 
EinfluB  des  kaukas.  K.s)  andere,  fruchtbare 
Formentypen  entstehen.  Neben  der  senk- 
rechten  Achse  des  Kuppelraumes  blieb  als 
einziger  horizontaler  Orientierungspunkt 
die  Bemazone  im  Osten  mit  Prothesis  u. 
Diakonikon  bestehen.  Seinem  Wesen  nach 
besitzt  ein  solcher  Bau  dynam.  Krafte  der 
Raum-Multiplizierung,  indem  tiber  die  4 
Seiten  des  Stiitzensystems  hinaus  neue 
Raumeinheiten  wachsen,  die  ihrerseits  fiir 
die  Lichtzufuhr  (u.  fiir  akust.  Effekte)  mit 
Kuppeln  versehen  waren  (z.  B.  Daphni,  Ho- 
sios  Lukas).  Weil  die  4  mit  Tonnen  tiber  - 
wolbten  Raume  ein  Kreuz  mit  fast  gleichen 
Armen  bildeten,  heiBt  diese  Form  auch 
„Rreuzkuppelkirche“.  Neben  diesem  ur- 
spriingl.  Typ  der  Kreuzkuppelkirche  (z.  B. 
Kirche  Johannes’  des  Theologen  in  Ephe- 
sos,  Apostelkirche  in  Konstantinopel,  S. 
Marko  in  Venedig,  Sophienkirche  in  Sofia) 
entstand  schlieBlich  ein  zweiter,  indem  zwi- 
schen  die  Rreuzarme  je  ein  Raum  gesetzt  u. 
mit  einer  Kuppel  versehen  wurde.  Diese 
Form  der  Kreuzkuppelkirche  wurde  im 
byz. -slav.  Raum  von  fast  normativer  Giiltig- 
keit.  (Die  basilikalen  Kirchen  nach  dem  Bil- 
derstreit  [— >  Bildj  im  9.  u.  10.  Jh.  sind  im 
Zusammenhang  mit  einer  allgemeinen  Be- 
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sinnung  auf  das  klass.  Elbe  von  Byzanz  zu 
sehen  [— >  auch  Renaissancen  in  Byzanz],  In 
nicht  wenigen  Stadten  standen  noch  Basili- 
ken  aus  alterer  Zeit,  wahrend  z,  B,  in  Bulga- 
rien  solche  Kirchen  Neugrtindungen  dar- 
stellten.  Aufs  Ganze  gesehen,  handeite  es 
sich  dabei  aber  nur  um  eine  Episode  in  der 
Geschichte  des  byz.  K.s).  Eine  wichtige  Rol- 
le  im  mittelbyz.  K.  spielt  die  „Neue  Kirche“ 
(grch.  Nea  [ Ekklesia ]  in  Konstantinopel  von 
881,  die  nur  durch  ein  iiterar.  Zeugnis  (— > 
Ekphrasis)  bekannt  ist.  Die  Entwicklung 
des  mittelbyz.  Bildprogramms  u.  des  Tern- 
plons  als  Vorlaufer  der  Bilderwand  mach- 
ten  den  Innenraum  dieser  Kirchen  zur  „hl. 
Hohle"  (in  Erinnerung  an  die  verlorenge- 
gangenen  Martyrien  in  Jerusalem  u.  Palasti- 
na,  s.  auch  Abs.  2)  u.  damit  zum  Ort  der 
Vergegenwartigung  des  christl.  Heilsdra- 
mas.  Zugleich  erfuhr  dieser  Innenraum 
durch  die  Mystagogie  der  mittel-  bis  spat- 
byz.  Liturgie  eine  (wenn  auch  von  den  Bau- 
gesetzen  unabhangige)  Deutung,  die  dem 
Gedanken  der  Vergegenwartigung  ent- 
sprach,  deren  Problematik  -  eine  perlekte 
Hermeneutisierung  des  K.s  -  aber  nicht 
tibersehen  werden  sollte.  Sie  zu  erhellen  ist 
Aufgabe  der  Ikonologie. 

4.  Stand  schon  der  K.  der  byz.  Provinzen  (zu 
denen  die  in  der  christl,  Archaologie  ent- 


schieden  zu  wenig  beachtete  Krim  gehort) 
keineswegs  unter  dem  Diktat  Konstantino- 
pels,  sondern  zeigte  durchaus  selbstandige 
Ziige,  so  gilt  das  in  besonderer  Weise  fur 
den  Sakralbau  der  Balkanvolker.  Allerdings 
rriuRte  bei  Bulgaren  u.  Serben,  wohl  unter 
kirchenpolit.  Druck  von  Konstantinopel,  die 
dort  heim.  Rundkirche  (z.  B.  die  „Goldene 
Kirche“  in  Preslav,  2  Rundbauten  in 
Ochrid,  die  Peterskirche  in  Novi  Pazar)  auf- 
gegeben  werden.  Einen  starken  EinfluR  auf 
den  balkan,  K.  der  spat-  u.  nachbyz.  Zeit  hat 
der  Typ  der  Dreikonchen-Kirchen  des 
Athos  ausgeubt. 

(a)  Weitgehende  Selbstandigkeit  gegenuber 
Byzanz  u.  dem  Westen  erlaubte  es  SeTbien, 
einen  fur  sein  Gebiet  charakterist.  K.  zu 
entwickeln.  Es  kam  hier  zu  einer  groBarti- 
gen  Synthese  von  meist  einschiffiger  u.  pfei- 
lerloser  Basihka  (z.  B.  Staraja  Pavlica)  mit 
dem  tiberkuppelten  Kernraum,  dem  der 
dreiapsidiale  OstabschluB  vorgelagert  wur 
de.  Dabei  entwickelte  sich  aus  den  ersten 
Anfangen  (z.  B.  Georgskirche  in  Ras;  Stu- 
denica)  eine  klare  Aufeinanderfolge  von 
Raumen:  Haupthaus  (-j  Naos),  Vorhallen 
(->  Narthex,  Pronaos)  u.  groBtenteils  of- 
fene  AuBenhalle  (Artikas).  Ablosung  der 
stutzenlosen  Kuppel-Konstruktion  durch 
ein  freistehendes  Vierstutzensystem,  Ver- 


Johanneskirche  in  Ephesus. 
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mehrung  der  Joche  des  „Langschiffes“, 
Hoherziehung  des  zentralen  Tambours 
durch  ein  Postament  ergaben  reizvolle  Vari- 
anten  des  Innenxaumes  wie  der  AuBenan- 
sicht.  Der  ilberkuppelte  Kernraum  wurde 
durch  rechteckige  bis  konchiale  Eingangs- 
raume  erweitert.  u.  das  roman.  Westportal 
mit  einem  Tympanon  geschmtickt.  Auch 
der  Pronaos  wuide  mit  einer  KuppeL  ge- 
kront,  wahrend  die  erwahnten  Eingangs- 
raume  ebenfalls  roman.  Portale  erhielten. 
Die  Leistung  des  Serb.  K.s  besteht  also  in 
der  Verschmeizung  ost.  u.  westl.  Bautradi- 
tionen  zu  einem  selbstandigen,  organ. 
Ganzen.  Aber  auch  die  traditionelle  byz. 
Kreuzkuppelkirche  erhielt  durch  ebenso  ge- 
zielte  wie  vorsichtige  Verarbeitung  got. 
Architekturelemente  einen  neuen  Zug,  der 
sich  vor  allem  in  einer  vertikal  orientierten 
Bausilhouette  (z.  B.  Gracaniza,  Deiani) 
auBerte.  Zu  erwahnen  ist  noch  die  Aus- 
schmiickung  der  AuBenwande  der  Kirchen 
durch  Inkrustationen  u.  Ke rami  ken.  wahr- 


scheinlich  die  Vorlaufer  der  AuBenfresken 
der  moldauischen  Kirchen. 

(b)  Wahrend  im  ersten  bulgar.  Reich  nach 
der  Annahme  des  byz,  Christentums  neben 
der  Rotunde  die  Basilika  bevorzugt  wurde, 
tritt  an  ihre  Stelie  nach  der  Unterwerfung 
Bulgariens  unter  die  byz.  Herrschaft  (1018) 
die  Kreuzkuppelkirche,  deren  Grund- 
schema,  im  Gewolbe-  u.  Stutzensystem 
variierend,  auch  in  den  Epochen  bulgar. 
Selbstandigkeit  beibehalten  wurde.  Der 
AuBendekor  der  Kirchen  wurde  durch  Ni- 
schen,  Blendarkarden  u.  Keramiken  reich 
gegliedert  (z.  B.  in  Kalenic). 

(c)  Der  K.  in  Rumanien  nahm,  von  wenigen 
ersten  Zeugen  der  byz.  Kreuzkuppelkirche 
im  13.  u.  14.  Jh.  abgesehen,  seinen  Anfang 
mit  der  Bildung  der  Furstentiimer  der 
Walachei  (Oltenien)  u.  der  Moldau.  Er 
tlbemahm  den  in  Serbien  bzw.  auf  dem 
Athos  (-»  unter  Kloster)  beheimateten  tri 
konchalen  Bautyp  u.  gestaltete  ihn  zu  oft 
reizvollen  Archtitekturformen  aus,  die  sich 


Maria-Schutz-Kathedrale  „am  Graben“  (Vasilij  Blazennyj)  inMoskau,  GrundriB 
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in  das  Landschaftsbild  einordnen.  Die 
Kirchen  der  Moldau  modifizieren  den  Tri- 
konchos  in  einer  fiir  diese  K.-Provinz 
charakterist.  Weise  u.  verbinden  die  byz. 
Kreuzkuppelkirche  mit  got.  Bauformen 
(got.  Blendbogen,  Biforienfenster,  hohes 
Satteldach,  das  von  der  Kuppelkonstruktion 
unterbrochen  wird,  wobei  diese  auf  kornpli- 
zierten,  in  den  Achsen  gedrehten  Postamen- 
ten  ruht).  Kennzeichnend  fur  die  Kirchen 
der  Moldau  sind  die  AuBenfresken  mit  ei- 
nem  eigenen  Bildprogramm.  Hinzuweisen 
ist  noch  auf  den  Holz-K.  vor  allem  im  nordi. 
Transsilvanien  u.  der  Maramure§. 

5.  Der  altruss.  K.  iiberiiahm  zwar  das  byz. 
Modell  der  Kreuzkuppelkirche,  begann 
aber  seine  Geschichte  mit  bezeichnenden 
Veranderungen.  Die  996  errichtete,  1240 
von  den  Mongolen  zerstorte  Zehnt-  (russ. 
desjalinnaja)  Kirche  war  fiinfschiffig  mit 
wahrscheinlich  25  (?)  Kuppeln.  Schon  vor- 
her  (989)  wurde  in  Novgorod  die  erste  So- 
phienkathedrale  aus  Eichenbalken  errich- 
tet,  von  der  wir  nur  wissen,  dafi  sie  13  „Er- 
hohungen11  auf  ihrem  Dach  besaB.  Die  1039 
geweihte  Metropolitankirche  der  hi.  Sophie 
in  Kiev  war  eine  fiinfschiffige  Kreuzkuppel¬ 
kirche,  deren  13  Kernraume  mit  13  Kuppeln 
gekront  waren.  Die  gewaltigen  Mauermas- 
sen  strebten  pyramidenformig  gen  Himmel. 
Im  Inneren  befanden  sich  Emporen, 
wahrend  das  Gebaude  von  einem  umlaufen- 
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den  Bogengang  umgeben  war.  Die  1045  bis 
1050  errichtete,  aus  Steinen  erbaute  So- 
phienkathedrale  in  Novgorod  besaB  nur  5 
Kuppeln  u.  zeichnete  sich  durch  bewuBte 
Rednzierung  aufwendiger  Reprasentanz 
aus.  Ihre  oben  erwahnte  Vorlauferin  brann- 
te  1041  ab.  Gleichzeitig  wurde  in  RuBland 
auch  der  bodenstandige  Holzbau  ftir  den  K. 
fruchtbar  gemacht  (z.  B.  Boris-u.-Gleb-Kir- 
che  in  Vysegorod,  1020-1026).  Der  K.  der 
einzelnen  Provinzen  zeigt  eine  groBe  Viel- 
falt  architektonisch-konstruktiver  Moglich- 
keiten,  den  byz.  Typ  zu  modifizieren.  Ge- 
nannt  seien  nur  die  Georgskathedrale  in 
Novgorod  von  1119  mit  ihrem  Illusionismus 
des  schwebenden  Mauerwerks,  das  K.-En- 
semble  der  Uspenie-u.-Dmitrij-Kathedralen 
in  Vladimir  an  der  Kljazma  vom  Ende  des 
12.  Jh.  u.  die  schlank  emporwachsende  Po- 
krov-Kirche  an  der  NerP  (— >  auch  Pokrov) 
von  1165,  das  Kleinod  des  altruss.  K.s.  Die 
Paraskeva-Pjatnica-Kirche  in  Cernigov, 
ebenfalls  vom  Ende  des  12.  Jh.,  zeigte  be- 
reits  alle  konstruktiven  Moglichkeiten,  die 
den  russ.  K.  bis  zum  15.  Jh.  entscheidend 
bestimmen  sollten:  Stufen weise  ansteigende 
Gurtbogen  iiber  den  Gewolben  trugen  den 
hochstrebenden  Tambour,  dessen  Vertikal- 
charakter  auBen  durch  mehrere  Reihen  von 
Blend-  od.  Zierbogen  noch  betont  wurde. 
Die  alte  Helmform  der  Kuppel  wurde  durch 
die  Zwiebel-  od.  Birnenkuppel  abgelost,  das 
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typische,  bis  nach  Indien  zu  verfolgende  Er- 
zeugnis  einer  „ZimmermannskuItur“.  Der 
asthet.  Eindruck  dieser  Kuppelkonstruktio- 
nen  wurde  noch  verstarkt  durch  die  ilmen 
angeglichene  Kielbogenform  der  Blendbo- 
gen  (mss.  kokosniki).  Ira  15.  Jh.  wird  die 
Vielfall  u.  Progressivitat  der  Bauformen  ge- 
steigert.  Neben  die  „Biirgerkirchen“  Nov- 
gorods  treten  die  herrl.  Kirchen  des  Sergius- 
klosters  (1422  1424),  darunter  vor  allem  die 
Dreieinigkeitskathedrale,  die  Erloserkirche 
des  Andronikov-Klosters  in  Moskau  (1427) 
u.  die  groBartigen  Reprasentationsbauten 
des  emporstrebenden  Grofifiirstentums  von 
Moskau  im  Kreml  (Uspeniekathedrale 
1475-1479;  Erzengeikathedrale  1505-1509). 
Gleichzeitig  entsteht  die  hocliragende  Bil- 
derwand.  Die  Vasilij-Blaiennyj-Kathcdialc 
auf  dem  Roten  Platz  in  Moskau  (1555-1560) 
zeigt  ostl.  K.-Traditionen  in  einer  Kcmse- 
quenz,  die  Byzanz  unbekannt  geblieben  ist: 
Um  einen  Kernraum  sind  8  auch  architek- 
tonisch  selbstandige  einkuppelige  Klein- 
kirchen  a  Is  Simultanraume  kreisformig 
angeordnet.  Die  Zentralkirche  tragt  ein 
Zeltdach,  das  einheim.  Uberlieferungen 
entstammt.  Von  dieser  u.  einigen  anderen 
Ausnahmen  abgesehen,  blieb  es  aber  nur 
bei  Neuinterpretationen  des  byz.-slav. 
Grundmodells  der  Kreuzkuppelkirche.  Das 
klass.  Modell  der  Kreuzkuppelkirche  wurde 
erst  unter  Peter  I.  (gest.  1725)  unter  dem 
EinfluB  des  protestant.  K.s  durch  den  Typ 
der  Basilika  abgelost;  dabei  wurden  aller- 
dings  bestimmte  Elemente  des  alien  Sakral- 
baus  verarbeitet  (Peter-Paul-Kathedrale  in 
St.  Petersburg,  1712-1733).  Zwar  kam  es  in 
der  Folgezeit  zur  Wiederbelebung  des  Zen- 
tralbaus  u.  der  Kreuzkuppelkirche,  aber  sie 
konnte  die  Urspriinglichkeit  des  religiosen 
Erlebens,  wie  es  der  K.  AltruBlands  vermit- 
telte,  nicht  mehr  ersetzen.  Eines  der  interes- 
santesten  Ensembles  dieser  Art  ist  die  nach 
dem  Vorbild  in  Jerusalem  in  der  2.  Halfte 
des  17.  Jh.  errichtete  Anlage  zura  hi.  Grabe 
in  Neu-Jerusalem  an  der  Istra  bei  Moskau. 
Bemerkenswert  ist  das  aus  Kacheln  beste- 
hende  farbige  Schmuckwerk,  das  wir  in  die¬ 
ser  Zeit  auch  an  anderen  Kirchen  (z.  B.  in 
Jaroslavl’)  linden.  Die  Bilderwand  im  In- 
nern  der  Grabesrotunde  bestand  ebenfalls 
aus  blaugetonten  Kacheln  (— ».  auch  Kera- 
mik).  Die  Anlage  an  der  Istra  ist  eines  der 
besten  Beispiele  fur  den  „russ.  Barock". 


Der  traditionelle  Hoizbau  erreichte  vor  al- 
iem  in  NordruBland  im  18.  Jahrhundert  sei¬ 
ne  Bltite.  -  Taf.  58-60;  s.  auch  Karte  II  u. 
Abb. 

Lit.:  M.  Alpatov  -  N.  Brunov,  Gesch.  der  altruss. 
Baukunst,  Baden  bei  Wien,  Wien,  Brunn,  Leipzig 
1932;  M.  Alpatov,  Histoire  de  t’Art  Russe  des 
Origines  a  la  Fin  du  XVIIIe  Sidclc,  Paris  1975;  M. 
Chat2idakis  (Hg.),  Byzantine  Art  an  European 
Art,  Athen  1966;  J.  G,  Davies,  The  Origin  and 
Development  of  Early  Christian  Architecture, 
New  York  1953;  F.  W.  Deichmann,  Friihchristl. 
Kirchen  in  Rom,  Basel  1948;  Th.  Delvoye,  L’Art 
Byzantine,  Paris  1967;  Ch.  Diehl,  Manuel  d’Art 
Byzantin,  2  Bde.,  Paris  1965  (Reprint);  K.  Gam- 
ber,  Liturgie  u.  K.,  Regensburg  1976;  A.  Grabar, 
Die  mittelalterl.  Kunst  Osteuropas,  Baden-Baden 
1968;  ders,  Die  Kunst  des  friihen  Christentums, 
MUnchen  1967;  ders..  Die  Kunst  im  Zeitalter  Ju- 
stinians,  Mtinehen  1967;  ders,,  Byzanz,  Baden-Ba¬ 
den  1964;  ders.,  Martyrium,  2.  Bd.;  I.  Grabar,  V. 
N.  Lasarew,  W.  S.  Kemenow,  Gesch.  der  Russ. 
Kunst,  Bd.  1  ff. ,  Dresden  1957  ff.;  G.  H.  Hamilton, 
The  Art  and  Architecture  of  Russia,  Harmonds- 
worth  19752;  R.  Hamann  -  Mac  Lean,  Grundle- 
gung  zu  einer  Gesch.  der  mittelalterl.  Monumen- 
talmalerei  in  SeTbein  u.  Makedonien,  GieBen 
1976;  R.  F.  Hoddinott,  Early  Byzantine  Churches 
in  Macedonia  and  South  Serbia,  London  1963;  W. 
Hotz,  Byzanz.  Konstantinopel.  Istanbul.  Hand- 
buch  der  Kunstdenkmaler,  Miinchen  -  Berlin 
1971;  H.  Janlzen,  Die  Hagia  Sophia  des  Kaisers 
Justinian,  Koln  1967;  G.  Ionescu,  Istoria  arhitec- 
turii  in  Romania,  2  Bde.,  Bucure^li  1963;  M.  K. 
Karger,  Drevnij  Kiev,  2  Bde.,  Moskau  -  Lenin¬ 
grad  1958,  1961;  R.  Krautheimer,  Early  Christian 
and  Byzantine  Architecture,  New  York  1965; 
G.  Kunze,  Lehrc,  Gottesdienst  u.  K.  in  ihren 
gegcnseitigen  Beziehungen,  1.  u.  2.  Teil,  Berlin 
1959,  1960;  J.  Lassus,  Les  Sanctuaires  Chretiens 
en  Syrie,  Paris  1947;  C.  Mango,  Byz.  Archilektur, 
Stuttgart  1975;  ders..  The  Art  of  Byzantine  Em¬ 
pire,  New  Jersey  1972;  Sv.  Radojdid,  Gesch.  der 
Serb.  Kunst,  Berlin  1969;  Rice,  Byzanz;  A.  M. 
Schneider,  Die  Hagia  Sophia  zu  Konstantinopel, 
Berlin  1938;  Ph.  Schweinfurth,  Die  Byz.  Form, 
Mainz  19542;  A.  Tschilingirov,  Christl.  Kunst  in 
Bulgarien,  Berlin  1978;  V.  Vata§ianu,  Istoria  Artei 
Feudale  in  Tarile  Romane,  Bucure^ti  1959;  L. 
Voekl,  Die  Kirchenstiftungen  des  Kaisers  Kon- 
slantin  im  Lichte  des  roin.  Sakralrechtes,  Koln  u. 
Opladen  1964;  Volbach,  Kunst;  Volbach  -  Lafon- 
laine  -  Dosogne;  N.  N.  Voronin,  Zodcestvo 
Severo-Vostodnoj  Rusi  XII-XV  vekov,  2  Bde., 
Moskau  1961,  1962;  S.  Zabello,  V.  I.  Ivanov,  P. 
Maksimov,  Russkoe  Derevjannoc  Zoddestvo, 
Moskau  1942;  R.  W,  Zaloziezki,  Die  Sophienkir- 
che  in  Konstantinopel,  Rom  u.  Freiburg/Br.  1936; 
N.Brunov,  Chram  Vasilija  Blazennogo  v  Moskve 
(Pokrovskij  Sobor),  Moskau  1981;  N.Kradin,  Rus¬ 
skoe  Derevjannoc  Zodfeslvo,  Moskau  1988;  P.  A. 
Rappoport,  Russkaja  Architektura  X-XIII  vv.  Ka- 
talog  Pamjatnikov,  Leningrad  1982;  A.  I.  Koined, 
Drevnerusskoe  Zodfestvo  konca  X-nadala  XII  v., 
Moskau  1987;  V.  Vygoiov,  Architektura  Mos- 
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kovskoj  Rusi  Serediny  15  v.,Moskau  1987;  H. 
Faensen,  Kirchen  u.  Ktoster  im  alten  Ruliland. 
Stilgesch.  der  altruss.  Baukunst  von  dei  Kiewer 
Rus  bis  zum  Verfall  der  Tatarenherrschaft,  Leip¬ 
zig  1982;  ders.,  Siehe  die  Stadt,  die  leuchtet.  Sym¬ 
bol  u.  Funktion  altruss.  Baukunst,  Leipzig  1989; 
Th.  F.  Mathews,  The  Early  Churches  of  Constan¬ 
tinople.  Architecture  and  Liturgy,  London  1971; 
G.  Stanzl,  Liingsbau  u.  Zentralbau  als  Grundthe- 
men  der  friihchristl.  Architektur,  Wien  1979;  K. 
Weitzmann  (Hg.),  Age  of  Spirituality.  A  Sympo¬ 
sium,  Princeton  1980;  J.  Beckwith,  Early  Christian 
and  Byz.  Art,  New  York  1979;  W.  Nyssen,  Drei 
Siililcn  tragen  die  Kuppel.  Jerusalem-Rom-By- 
zanz.  Ges.  Studien,  Koln  1989;  R.  J.  Mainstone, 
Hagia  Sophia.  Architecture,  Structure  and  Liturgy 
of  Justinian’s  Great  Church,  London  1988;  F. 
Winkelntann  u.  G.  Gomolka-Fuchs,  Fruhbyz.  Kul- 
tur,  Leipzig  1987;  E.  Coche  de  la  Ferte,  Byz. 
Kunst,  Freiburg/Basel/Wien  1982;  E.  Kitzinger, 
Byz.  Kunst  im  Werden,  Koln  1984;  A.  Effenber- 
ger,  Friihchristl.  Kunst  u.  Kultur.  Von  den  Anfan 
gen  bis  zum  7.  Jli.,  Leipzig  1986;  N.  R.  Antonov, 
Chram  Bozij  i  cerkovnyja  sluZby.USebnik  Bogis- 
luzenija,  Jordanville  1983;  Z.  Skalova,  “Die 
Wohnstatte  der  Gottesfiirchtigen“  auf  dem  Roten 
Platz  in  Moskau  -  Das  Ratsel  der  Kathedrale  Va- 
silij  des  Seligen,  Hermeneia  4,  1988,  136-147; 
LChl  2,  514-529;  LdK  2,  613-614;  LexMA  5,  1168 
bis  1173;  1505-1506  (Kreuzkuppelkirche).  -  S. 
auch  die  topograph.  Artikel  im  RBK  u.  Lit.  zu 
Basilika,  Kuppel,  Martyrion,  Memoria. 

Kirchendichtung.  Die  K.  gehort  neben  der 
Ikonenmalerei  zu  den  wichtigsten  Medien 
der  Lehrinformation  der  Ostkirche.  Sie  war 
wie  die  Kultdichtung  der  Antike  u.  Spatan- 
tike  Hymnendichtung,  d.  h.  eng  rnit  ihrer 
musikal.  Darbietung  verbunden  (-»  Kir- 
chenmusik). 

1.  Die  Urgemeinde  fal.ite  ihre  Dichtung  als 
„neue  Schdpfung"  (2.  Kor.  5, 17),  als  „neues 
Lied“  (grch.  oide  kaine:  Offb.  5,  9;  14,  3)  u. 
als  geistl.  Gesange  auf  (grch.  oidai  pneuma- 
tikai:  Eph.  5, 19),  als  Ausdruck  einer  neuen, 
christl.  Existenz.  Zu  diesen  Hymnen 
gehoren  Phil.  2,  5-11  u.  titus  2,  11-14  sowie 
die  sehr  alten  Stiicke  aus  Luk.  1,  68-79  (-1 
Benedictus),  Luk.  1,  46-55  (-->  Magnificat) 
u.  Luk.  2,  29-32  (->  Nunc  dimittis).  Be- 
deutende,  wenn  auch  lehrmaBig  problemat. 
Hymnen  brachte  die  Gnosis  hervor  (z.  B. 
den  Naassenerhymnus,  die  apokryphen  Lie- 
der  des  Salomo,  den  Hymnus  der  Seele  in 
den  Thomasakten).  Der  gnost.  Dichter  Bar- 
desanes  (geb.  154  in  Edessa),  der  iiber  100 
Hymnen  geschaffen  hat,  „provozierte“  eine 
eigenstandige  K.  in  Syrien.  Als  nicht  nur  an- 
tisynagogale,  sondern  auch  antignost.  freie 
Prosadichtung  ist  die  Passa-Homilie  des 


Kirchendichtung 

Melito  von  Sardes  (gest.  um  180)  zu  veiste- 
hen.  Nichtbiblischen  K.en  stand  die  Alte 
Kirche  ahnlich  ablehnend  gegentiber  wie 
dem  Bild,  sie  muBte  aber  ihien  Widerstand 
allmahlich  aufgeben.  Ephrem  der  Syrer 
(gest.  373)  entwickelte  eine  Form  hymn. 
Prosa,  deren  Strophen  eine  Modellstrophe 
vorangesetzt  wird  (— »  auch  Hirmos).  Schon 
friiher  zeigen  die  GroBe  — >  Doxologie,  der 
Christushymnus  des  Klemens  von  Alexand- 
rien  (gest.  vor  215)  u.  das  sehr  alte  Abend- 
lied  alle  Voraussetzungen  einer  selbstandi- 
gen  K.  Charakteristisch  fur  die  weitere  Ent- 
wicklung  ist  die  Auflosung  bibl.  Liedstruk- 
turen  etwa  durch  Zwischenschaltungen 
poet.  Prosa  zwischen  die  Verse  des  Psalters 
(-1  Antiphon).  Ein  solcher  vom  bibl.  Text 
unabhangiger  Kurzhymnus  heiBt  Troparion. 
Die  weitere  Aufgabe  der  K.  bestand  darin, 
diese  Kurzhymnen  zu  Grundeinheiten  zu- 
sammenzufassen,  die  ein  lyr.  Poem  mit  ei¬ 
ner  bestimmten  Anzahl  von  Versen  bilde- 
ten,  wofiir  Ephrem  einige  von  den  mogl. 
Losungen  angeboten  hatte.  Unter  diesen 
Voraussetzungen  entstand  in  ffiihbyz.  Zeit 
das  Kontakion,  die  erste  Hochform  byz.  K., 
wahrend  der  monostroph.  Kurzhymnus  im 
Eingeborenen  Sohn  u.  im  Cherubimhymnus 
noch  einmal  eine  letzte  Bliite  erlebte. 

2.  In  der  Epoche  des  Bilderstreites  (— »  unter 
Bild)  entstand  die  zweite  u.  letzte  Hoch¬ 
form  der  byz.  K.,  der  Kanon,  in  dem  die 
Loslosung  vom  bibl.  Text  bei  gleichzei tiger 
Bindung  an  sein  Thema  ihre  endgiiltige 
Form  erhielt.  Die  Gattung  des  Troparions, 
zahlenmaBig  unubersehbai  geworden,  er¬ 
hielt  eine  Reihe  von  thematisch  u.  struk- 
turmaBig  geordneten  Untergruppen,  wie  sie 
im  reichen  Material  der  Stichera  zum  Aus¬ 
druck  kommen.  Das  immer  starkere  An- 
wachsen  der  Tropariendichtung  fiihrte 
schheBlich  dazu,  daB  die  Dichtung  weiterer 
Strophen  verboten  wurde. 

3.  Die  byz.  K.  hat  vor  ihrer  Erschopfung  die 
K.  des  Westens,  vor  allem  die  Marienhym- 
nen,  beinfluBt.  Diese  EinfluBnahme  gilt 
nicht  nur  fur  eine  so  umfangreiche  u. 
groBartige  Dichtung  wie  den  groflen  Got- 
tesmutterhymnus,  den  Akathist,  sondern 
auch  fur  andere  mariolog.  Themen.  So  hat 
das  „Stabat  mater  dolorosa"  sein  Vorbild  in 
bestimmten  Staurotheotokien  (Kreuzes- 
hymnen)  des  Os  tens  od.  das  „Ave  Maria" 
im  grch.  „chaire,  kecharitomene “  (‘Heil  dir, 
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Begnadete’,  Luk.  1,  28),  wiederum  aus  dem 
Akathist. 

4.  HinsichtUch  der  Metrik  erwuchsen  der  K, 
bei  der  Ubersetzung  in  andere  Sprachen, 
vor  allem  in  das  Altslavische,  spater  in  das 
Russische,  neue  Probleme  (— >  auch  Chomo- 
nie).  Bereits  in  AitruBland  kam  es  zur  Ent- 
stehung  einer  eigenen  K.,  von  der  hier  nur 
die  gottesdienstl.  Hymnen  auf  die  1015  er- 
mordeten  Martyrer  u.  flirstl.  Briider  Boris 
u.  Gleb  genannt  sein  sollen.  Wie  in  der  Iko- 
nenraalerei  u.  in  der  Kirchenmusik  erfolgte 
in  RuBland  im  17./18.  Jh.  auch  eine  krisen- 
hafte  Neubesinnung  in  der  K,  Aus  den  Wer- 
ken  dieser  Epoche  sei  nur  der  „Gereimte 
Psalter"  (russ.  rifmotvornaja  psallyr)  von 
Simeon  Polockij  (1660)  erwahnt.  Die  inten- 
sivsten  AnstoBe  kamen  aus  der  Ukraine,  wo 
sich  die  orth.  K.  in  standiger  Auseinander- 
setzung  mit  der  kath.  u.  protestantischen  be- 
fand.  Es  entstanden  nun  auch  Dramatisie- 
rungen  bibl.  Stoffe.  So  schrieb  wiederum  Si¬ 
meon  Polockij  die  weihnachtl,  „Hirtenge- 
sprache"  (russ.  Besedy  pastuseskie),  die 
„Komodie  vom  verlorenen  Sohn“  (russ.  Ko- 
medija  pritci  o  bludnem  syne)  u.  „Von  Ne- 
bukadnezar,  dem  goldenen  Kalb  u.  den 
Drei  Jiinglingen  im  Feuerofen"  (O  Na- 
vuchodonosore,  o  tele  zlate  i  o  trijech  otro- 
cech  v  peci  ne  sozzennych).  An  den  klass. 
Vorbildern  orientiert  zeigen  sich  in  jiingster 
Zeit  auch  die  K.en  des  Metropoliten  Niko¬ 
dim.  -  Die  byz.-slav.  K.  ist  wie  die  Kirchen¬ 
musik  Forschungsgegenstand  der  byzanti- 
nist.  bzw.  der  slavish  Hymnographie  od. 
Hymnologie.  — >  auch  Melode. 

Lit..  S.  S.  Averincev,  Poetika  Rannevizanlijskoj 
Literatury,  Moskau  1977:  ders.,  U  Istokov 
Poeticeskoj  Obraznosti  Vizantijskogo  IskussLva, 
Drcvncrusskoc  Iskusstvo,  Moskau  1977,  421-454; 
E.  Follieri,  Initia  Hymnorum  Ecclesiae  Graecac, 
Bd.  1  ff.,  Rom  1960  ff.;  J.  Hamm,  Zur  Verskunst 
Konstantin-Kyrills,  Cyrillo  Methodiana,  Koln, 
Graz  1964,  382-392;  R.  Jakobson,  The  Slave  Res¬ 
ponse  to  Byzantine  Poetry,  Xlle  Congr.  Intern. 
Etudes  Byz.,  Ochrid  1961,  Rapports  VIII;  K.  Mit- 
sakis,  Hymnography  of  the  Greek  Church  in  the 
Early  Christian  Centuries,  JOB  20, 1971,  31-49;  L. 
Muller,  Die  altruss.  bagiograph.  Erzahlungen  u.  U- 
turg.  Dichtungen  iiber  die  HI.  Boris  u.  Gleb,  Miin 
chen  1967;  G.  M.  Prochorov,  K  Istorii  Litur- 
gifieskoj  Poezii;  Gimny  i  molitvy  Patriarcha 
Filofeja  Kokkina,  TODL  27,  1972,  120-149;  F.  G. 
Spasskij,  Russkoe  Liturgi&skoe  Tvordcstvo,  Paris 
1951;  B.  A.  Karpusin  (Hg.),  Chudozestvennyj  Ja- 
z.yk  Srednevekovja,  Moskau  1982;  H.  Birnbaum  u. 
M.  S.  Flier,  Medieval  Russian  Culture,  Berke¬ 


ley/Los  Angeles/London  1984;  H.  Becker  u.  R. 
Kaczynski,  Liturgie  u.  Dichtung,  1983;  Wellesz.  - 
S.  auch  Lit.  zu  Hymnologie,  Hymnographie,  Kir¬ 
chenmusik. 

Kirchenjahr.  1.  Kern  u,  Strukturmodell  des 
K.s  ist  die  friihchristl.  Woche,  deren  erster 
Tag  (Apg.  20,  6  ff.;  1.  Kor.  16,  2)  der 
„Herrntag“  (grch.  kyriake  hemera;  lat.  dies 
dominica;  Ol'fb.  1  u.  einige  Apokryphen) 
od.  seit  dem  2.  Jh.  der  „Sonntag“  (grch. 
heliu  hemera,  Justin,  Apologie  67)  als  eine 
zykl.  Wiederholung  von  Ostern  verstanden 
wurde  (deshalb  im  Russ,  voskresenie,  ‘Auf- 
erstehung’,  altruss.  nedelja,  ‘Sonntag’,  ‘Wo¬ 
che’).  Schon  bei  Joh.  20,  26  sowie  bei  Justin, 
Barnabas  u.  spater  bei  einer  Reihe  von  Kir- 
chenvatern  ist  der  Sonntag  zugleich  der 
eschatologisch  verstandene  achte  Tag,  der 
mit  den  anderen  Wochentagen  zusammen 
eine  „Achtheit“  (grch.  ogdoas ;  lat.  oktav) 
bildete. 

In  den  friihchristl.  Fastentagen  zeichnete 
sich  schon  um  100  der  Ansatz  zu  einer  Ent- 
wicklung  ab,  die  dann  im  4.  Jh.  zur  Ausbil- 
dung  der  Karwoche  fiihrte.  Das  Prinzip  der 
„Achtbeit“  blieb  im  byz.  K.  erhalten  im  Zy- 
klus  der  -4  Oktoechos  (s.  unten).  Der  Sonn¬ 
tag  wurde  erst  unter  Kaiser  Konstantin 
(gest.  337)  fur  arbeitsfrei  erklart  (mit  Aus- 
nahme  der  Feldarbeit,  die  erst  im  9.  Jh.  ver- 
boten  wurde).  Die  Bezeichnung  „Herrntag“ 
setzte  sich  unter  Kaiser  Theodosius  (gest. 
395)  durch.  Die  Entwickiung  der  GroBcn  -> 
Fastenzeit  u.  der  Karwoche  lieGen  den  Kern 
eines  nach  dem  Mondjahr  (—>  Zeitrech- 
nung),  d.  h.  nach  Ostern  sich  richtenden  be- 
wegl.  K.es-Zyklus  entstehen,  der  im  4.  Jh. 
durch  Pfingsten  u.  Himmelfahrt  bereicherl 
wurde.  Im  byz.  Ritus  besteht  dieser  mobile 
Zykins  aus  dem  Triodion  n.  dem  Pente- 
kostarion,  die  ini  Wochenzyklus  der  Oktoe¬ 
chos  fortgesetzt  werden,  um  wieder  in  das 
Triodion  tiberzugehen  (s.  Ubersicht).  AuBer 
den  bereits  erwahnten  sind  die  wichtigsten 
Feste  dieses  K.es-Kreises  der  Sonntag  der 
Orthodoxie,  der  Sonntag  der  Kreuzvereh- 
rung,  der  Lazarussamstag  vor  Psalmsonn- 
tag,  der  Allerheiligensonntag  (der  Sonntag 
nach  Pfingsten). 

2.  Der  erste  Ansatz  eines  unbewegl.  Zyklus 
des  K.s  en  (stand  mit  dem  Dies  natalis  der 
Martyrerverehrung.  Auch  die  Gnosis  besaB 
einen  Festzyklus,  der  zwar  weitgehend  un- 
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Der  unbewegliche  (immobile)  Festzyklus  in  der  Ostkirche 
und  der  katholischen  Kirche 

Ostkirche  Katholische  Kirche 


MENAION 

Januar 

(1.  Jan.)  Beschneidung  Chiisti 
(6.  Jan.)  Epiphanie  (Theophanie) 

Febrnar 

(2.  Febr.)  Darstellung  Jesu  im  Tempel 
Marz 

(25.  Marz)  Verkiindigung  der  Gottesmutter 
Juni 

(24.  Juni)  Geburt  Johannes  des  Vorlaufers 
(29.  Juni)  Petrus  und  Paulus 

August 

(6.  Aug.)  Verklarung  Christi 
(15.  Aug.)  Entschlafen  der  Gottesmutter 
September 
(1.  Sept.)  Indiktion. 

Beginn  dei  oith.  Kirchenjahres 
(8.  Sept.)  Geburt  der  Gottesmutter 
(14.  Sept.)  Kreuzerhbhung 
(23.  Sept.)  Empfangnis  Johannes 
des  Vorlaufers 
Oktober 

(1.  Okt.)  Pokrov  (russ.-orth.) 

November 

(8.  Nov.)  Synaxis  der  Erzengel 
Michael  und  Gabriel  und 
aller  korperlosen  Machte 


(21.  Nov.)  Tempelgang  der  Gottesmutter 
Dezetnber 

(9.  Dez.)  Empfangnis  der  heiligen  Anna 

(20.  Dez.)  Vorfeier  zur  Geburt  Christi 
(24.  Dez.)  Paramone  zur  Geburt  Christi 
(25.  Dez.)  Geburt  Christi 
(26.  Dez.)  Synaxis  der  Gottesmutter 


bekannt  geblieben  ist,  dessen  EinfluB  wir 
aber  noch  bcim  groBkirchl.  Fest  der  Epi¬ 
phanie  feststellen  konnen.  Im  Gegensatz 
zum  Mond-(Lunar-)Zyklus,  auf  dem  der  be- 


ebenso  (Circumcisio  Christi) 

ebenso,  mit  starkerer  Betonung  der  heiligen 

drei  Konige  (Epiphania,  festum  magorum) 

Maria  Reinigung,  Maria  Lichtmefl 
(Purificatio  Mariae) 

ebenso  (Annuntiatio  Mariae) 

ebenso  (Nativitas  Ioannis) 

ebenso  (Natalis  ss.  apostolorum  Petri  et 

Pauli) 

ebenso  (Transfiguratio  Christi) 
ebenso  (Dormitio  Mariae) 


ebenso  (Nativitas  Mariae) 
ebenso  (Exaltatio  crucis) 
ebenso  (Conceptio  Ioannis) 


Die  kath.  Kirche  kennt  kein  Fest  fur  alie 
Engelmachte.  Von  den  Festen  der  Erz¬ 
engel  sollen  der  18.  Marz  (Gabriel),  der 
24.  Oktober  (Raphael),  der  8.  Mai  und  20. 
September  (Michael)  und  der  2.  Oktober 
(Schutzengel)  genannt  sein. 
ebenso  (Praesentatio  Mariae) 

(8.  Dez.)  Empfangnis  Maria  (Immaculata 
conceptio  Mariae) 

Vigilmesse  („Heiliger  Abend“) 
ebenso  (Natalis  Christi) 


wegl.  K.s-Kreis  aufbaut,  waren  die  ersten 
fixen  Feste  der  Kirche,  Epiphanie  u.  Geburt 
Christi,  am  Sonnen-(Solar-)Zyklus  orien- 
tiert.  Im  Laufe  der  Jahrhunderte  folgten  ih- 
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Das  orthodoxe  Kirchenjahr 

Menaion  Triodion  Oktoechos 


Marz 

(25.  Marz)  Vorfastensonntage 

Verkiindigung  Grofie  Fastenzeit 

der  Gottesmutter  (— >  Fastenzeiten) 

Pentekostarion 
OSTERN 

Pfingsten 
erster  Sonntag 
nach  Pfingsten 

August 

(5.  Aug.)  Verklarung  Christi 
(15.  Aug.)  Entschlafen  der  Gottesmutter 

September 
(1.  Sept.)  Indiktion 
(8.  Sept.)  Geburt  der  Gottesmutter 
(14.  Sept.)  Kreuzerhohung 

Dezember 

(9.  Dez.)  Empfangnis  der  heiligen  Anna 

(25.  Dez.)  Geburt  Christi 

(26.  Dez.)  Synaxis  der  Gottesmutter 

Januar 

(6.  Jan.)  epiphanie 
Februar 

(2.  Febr.)  Darstellung  Jesu  im  Tempel 


nen  eine  Reihe  anderer  Feste:  Apostelfeste, 
Darstellung  Jesu  im  Tempel,  Empfangnis 
der  hi.  Anna,  Entschlafen  der  Gottesmutter, 
Geburt  der  Gottesmutter,  Geburt  Johannes 
des  Taufers,  Gewandniederlegung  der  Got¬ 
tesmutter,  Giirtelniederlegung  der  Gottes¬ 
mutter,  Kreuzerhohung,  Synaxis  der  Got¬ 
tesmutter,  Tempelgang  der  Gottesmutter, 
Verklarung  Christi,  Verkiindigung  der 
Gottesmutter.  Der  Beginn  des  ganzen  K.es 
wurde  auf  den  1.  Sept.,  die  Indiktion,  gelegt. 
Ein  wichtiges  Fest  innerhalb  des  inmobilen 


Sonntag  des  Zachaus  (des  Zollners)  und 
letzter  Lukas-Sonntag.  Er  ist  zugleich  der 
erste  Vorfastensonntag. 


Es  werden  auBerdem  die  Sonntage  vor  und 
nach  den  im  Menaion  gefiihrten  Festtagen 
mitgezahlt.  So  endet  mit  dem  Freitag  nach 
dem  Sonntag  der  Kreuzerhohung  die  Mat- 
thaus-Reihe,  und  es  beginnt  mit  dem  Sonn¬ 
tag  nach  diesem  Fest  die  Reihe  der  Lukas- 
Sonntage. 

Erster  Lukas-Sonntag  (-»  auch  unter  Evan- 
gelistarion) 

Sonntag  der  Vorvater  (— >  unter  Advent) 
Sonntag  der  heiligen  Vater  (->  unter 
Advent) 

t 


Letzter  Lukas-Sonntag 


Kreises  ist  die  Kirchweih.  Dieses  Fest  kann 
je  nach  lokaler  Tradition  von  erhebl.  Alter 
sein.  Die  mogl.  Okkurenzen  (das  Zusam- 
menfallen)  des  mobilen  mit  dem  immohilen 
K.es-Zyklus  (z.  B.  der  Verkiindigung  der 
Gottesmutter  am  25.  Marz  mit  dem  Karfrei- 
tag)  werden  durch  genaue  Anweisungen  des 
gottesdienstl.  Typikons  geregelt.  -  Wahrend 
sich  im  byz.  Osten  das  K.  mit  seinen  beiden 
Zyklen  vom  6/7.  Jh.  an  allmahlich  ent- 
wickelte,  fand  Rom  vom  7.  Jh.  an  eine  ande- 
re  Ordnung.  Die  Herrnfeste  beider  Kreise 


A  erster  Matthaus-Sonntag 
I  (—>  auch  unter  Evangelistarion) 
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Der  bewegliche  (mobile)  Festzyklus  in  der  Ost-  und  der  Westkirche 
Ostkirche  Westkirche 


TRIODION 

Sonntag  des  Zollners  und  Pharisaers 
Sonntag  des  verlorenen  Sohnes 
Sonntag  der  Fleischentsagung 
Sonntag  der  Entsagung  der  Miichspeisen 
Erster  Fastensonntag,  Sonntag  der 
Orthodoxie 
Zweiter  Fastensonntag 
Dritter  Fastensonntag,  Sonntag  der 
Kreuzverehrung 
Vierter  Fastensonntag 
Samstag  des  Akathist 
Fimfter  Fastensonntag 
Lazarussamstag 
Palmsonntag 
Karwoche 

PENTEKOSTARION 

Ostersonntag 

Thomassonntag 

Sonntag  der  myrontragenden  Frauen 
Sonntag  des  Gelahnten 
Mittpfingsten  (Mittwoch) 

Sonntag  der  Samariterin 
Sonntag  des  Blindgeborenen 
Himmelfahrt  Christi 
Sonntag  der  318  gotttragenden  Vater 
von  Nizaa 
Pfingstsonntag 
Sonntag  aller  Heiligen 

OKTOECHOS 

Matthaus-Sonntage 


Letzter  Sonntag  nach  Epiphanias 
Sonntag  Septuagesimae 
Sonntag  Sexagesimae 
Sonntag  Quinquagesimae 
Sonntag  Invocavit  (Ps.  91, 15)* 

Sonntag  Reminiscere  (Ps.  25, 6)* 
Sonntag  Oculi  (Ps.  25, 15)* 

Sonntag  Laetare  (Jes.  66, 10)* 

Sonntag  Judica  (Ps.  43, 1)* 

Palmsonntag 

Karwoche 


Ostersonntag 

Sonntag  Quasimodogeniti  (1.  Petr.  2,  2)* 
Sonntag  Misericordias  Domini  (Ps.  33,  5)* 
Sonntag  Jubilate  (Ps.  66, 1)* 

Sonntag  Cantate  (Ps.  98) 

Sonntag  Rogate  (vgl.  Joh.  16, 23)* 
Himmelfahrt  Christi 
Sonntag  Exaudi  (Ps.  27,  7)* 

Pfingstsonntag 

Trinitatissonntag 


Lukas-Sonntage  Sonntage  nach  Trinitatis 

Die  mit  *  bezeichneten  Lcsungen  sind  die  Inlroilus-Stucke  des  jeweiligen  Sonntags. 

Bei  dieser  vergleichenden  Ubeisicht  sind  die  Diiferenzen  zwischen  dem  Gregorianischen  und  dem 
Julianischen  Kalender  zu  beachten  (— >  auch  unter  Zeitrechnung). 


wurden  im  Temporale  od.  Proprium  de 
tempore,  die  Heiligengedenktage  im  Sanc- 
torale  od.  Proprium  de  sanctis  zusammenge- 
fafit,  wahrend  der  Osten  alle  immobilen 
Feste,  einschlieBlich  der  Heiligengedenkta¬ 
ge,  im  Menaion  fiihrt.  Die  Obersicht  des 
orth.  K.s  zeigt  eine  Einteilung  nach  dem 


Menaion  (immobiler  Zyklus)  u.  nach  Trio- 
dion,  Pentekostarion  u.  Oktoechos  (mobiler 
Zyklus)  mit  einer  Auswahi  der  wichtigsten 
Feste. 

3.  Die  Gliederung  des  K.s  im  byz.  Ritus  laBt 
sich  nach  seinen  Diensten  etwa  so  darstel- 
len: 
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Dienste  liturgische  Bticher 


(1)  Tages- 


dienst 

Stunden- 

gebet 

Stunden- 

gottes- 

dienst 

Horologion 

Liturgie 

Euchologion 

(2)  Wochen- 

Oktoechos 

dienst 

Hirmologion 

(3)  Monats- 

Triodion 

(bewegl. 

dienst 

Pentekosta- 

rion 

Zyklus) 

Menaion 

(unbewegl. 

Zyklus) 

4.  Das  K.  dient  der  Gemeinde  als  Orientie- 
rungshilfe  fur  die  Heilsgeschichte,  die  in 
seinem  Verlauf  dargestelit  wird.  Diese 
Orientierung  wird  unterstiitzt  durch  das 
Lautesystem  der  Glocken,  die  liturg.  Farben 
u.  (in  der  Malerei)  durch  den  Festtagsrang 
der  Bilderwand  u.  das  Bildprogramm  der 
Kirchen.  -  Als  „hl.  Zeit“  steht  das  K.  unter 
dem  Schutz  des  Kirchenrechts.  -  Tab. 

Lit.:  A.  M.  McArthur,  The  Evolution  of  the  Chri¬ 
stian  Year,  London  1953;  Baumstark;  Beck,  253 
bis  262;  N.  M,  Denis  -  Boulet,  La  Caiendrier 
Chretien,  Paris  1959;  A.  A.  Dmitrievskij,  Cer- 
kovnye  Torzestva  v  Dni  Velikich  Prazdnikov  na 
Pravoslavnom  Vostoke  ...,  I,  S.  Peterburg  1909;  II, 
Leningrad  1924;  Fendt,  Reg.:  Festtage;  J.  van 
Gouoever,  Fetes  et  Calendriers  Bibliques,  Paris 
1967;  Heller,  227-252;  Handbuch  2;  N.  Henrichs, 
Kult  u.  Brauchtum  im  K.,  DUsseldorf  1967;  J.  A. 
Jungmann,  Der  liturg.  Wochenzyklus,  Liturg.  Er- 
be  u.  pastorale  Gegenwarl,  Innsbruck  1960,  332 
bis  365;  G.  Kretschmar,  Festkalender  u.  Memo- 
rialstatten  in  altkirchl.  Zeit,  ZDPV  87,  2,  1971, 
167  bis  205;  Milasch,  §  176;  Nilles  1,  2;  Onasch, 
Weihnachtsfest,  32-47,  272-273;  M.  Orlov,  Krug 
Cerkovnych  Prazdnikov,  ZMP  1970,  9,  75-79;  J. 
Pascher,  Das  liturg.  Jahr,  Mtinchen  1962;  W. 
Rohrdorf,  Der  Sonntag.  Gesch.  des  Ruhe-  u. 
Gottesdiensttages  im  altesten  Christentum, 
Zurich  1962;  ders.,  Sabbat  u.  Sonntag  in  der  Alten 
Kirche,  Zurich  1972;  V.  Sreznevskij,  OJeik  Razvi- 
tija  Christianskogo  Kalendarja,  S.  Peterburg  1876; 
G.  Schreiber,  Die  Wochentage  im  Erlebnis  der 
Ostkirche  u.  des  christl.  Abendlandes,  Koln  u. 
Opladen  1959;  W.  Schutz,  Das  K.  Sein  Werden  u. 
seine  Probleme,  Giitersloh  1963;  J.  Tyciak,  Das 
Herrenmysterium  im  K.,  Freiburg/Br.  1961;  H.  J. 
Auf  der  Maur,  Feiern  im  Rhythmus  der  Zeit  I: 
Herrenfeste  in  Woche  u.  Jahr,  Handbuch  der 
Liturgiewissenschaft,  T.  5,  Regensburg  1983;  C. 


Aslanoff,  Les  FStes  et  la  Vie  de  Jdsus-Christ,  I: 
L’Incarnation,  Paris  1985;  H.  J.  Schulz,  Liturgie, 
Tagzeiten  u.  K.  im  byz.  Ritus,  Handbuch 
Ostk.kunde  II,  30-100;  M.  Arranz,  Les  „fetes 
th6ologiques“du  caiendrier  byz..  La  Liturgie,  ex¬ 
pression  de  la  foi,  Rome  1979,  29-55;  C.  Andro- 
nikoff,  Le  Sens  des  Fetes.  I:  Le  Cycle  Fixe,  Lau¬ 
sanne  1970;  II:  Le  Cycle  Pascal,  Lausanne  1985; 
LexMA  4,  399-407  (Feste);  5, 1176-1177.  -  S.  auch 
Lit.  zu  Festzyklus,  Kalender,  Ostem. 


Kirchenmusik.  1.  Die  byz. -Slav.  K.  ist  wie 
die  Kirchendichtung  Forschungsgegenstand 
der  byzantinist.  bzw.  slavist.  Hymnographie 
od.  Flymnologie.  Zu  ihrem  Verstandnis  sind 
3  Grundvoraussetzungen  wichtig;  (a)  Die 
klass.  byz.  K.  ist  reiner,  nach  den  Regeln  der 
Cheironomie  geleiteter  Chorgesang  obne 
jede  Instrumentalbegleitung,  auch  ohne  die 
der  Orgel.  (b)  Kirchendichtung  u.  K.  bilden 
eine  Einheit,  „welche  die  syntakt.  Struktur 
des  Schrifttextes  mit  seiner  musikal.  For- 
mulierung  verbindet"  (Werner).  Daraus  er- 
gibt  sich  (c)  die  Einstimmigkeit  des  byz. 
Kirchengesanges. 

2.  Die  Einstellung  der  friihen  Christenheit 
zur  Musik  entspricht  weithin  der  zum  Bild. 
Ob  die  Urgemeinde  Musikbegleitung  ihrer 
Gottesdienste  kannte,  bleibt  ungewiB.  Die 
Kirche  konnte  sich  aber  im  Laufe  der  Zeit 
einer  krit.  Auseinandersetzung  sowohl  mit 
der  Praxis  des  synagogalen  u.  nichtchristl. 
Sakralgesanges  als  auch  mit  den  spatantiken 
Musiktheorien  nicht  entziehen.  Bei  der  Ver- 
mittlung  der  oriental.  Traditionen  spielte 
die  Gnosis  eine  wichtige  Rolle.  Den  bedeut- 
samsten  Anteil  bei  der  Entwicklung  einer 
fruhchristl.  K.  hatte  das  syro-palastinens. 
Gebiet,  dem  jedenfalls  eine  Reihe  beriihm 
ter  Theoretiker  u.  Meloden  angehort  (Niko- 
machos  von  Gerasa  [urn  100  n.  Chr.],  Aristi¬ 
des  Quintilianus  [3.  Jh.],  Romanos  aus 
Emesa  [gest.  um  560],  Johannes  Damasce- 
nus  [gest.  um  749]).  Zu  ihnen  gehort 
schlieBlich  der  Verfasser  der  pseudoareopa- 
git.  Schriften  (6.  Jh.,  —>  Mystagogie),  der 
durch  Ubernahme  u.  Verchristlichung  des 
neuplaton.  Gedankengutes  (Kommentar 
des  Porphyrios  [gest.  304/305]  fiber  die  3 
Bucher  „Harmonika“  des  Claudius  Pto- 
lemaus)  die  weltanschaul.  u.  asthet.  Voraus- 
setzungen  der  K.  der  byz.  Epoche  schuf. 
Danach  ist  der  Gesang  des  ird.  Chores  ein 
„Echo“  (greh.  apechema,  zugleich  Bezeich- 
nung  ffir  die  Intonationsformel  in  den  Mu- 
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sikhandschriften,  — >  Oktoechos  [3])  des  un- 
sinnl.,  himml.  Gesanges  der  Engel,  so  wie 
das  ird.  Bild  Abbild  eines  unsinnl.  Urbildes 
ist.  Damit  war  auch  die  AusschlieBlichkeit 
des  Vokalgesanges  gerechtfertigt.  Die  theo- 
ret.  Voraussetzungen  des  Pseudoareopagi- 
ten  wurden  in  mittelbyz.  Zeit  in  die  Kul- 
tusasthetik  eingebaut,  die  alle  kiinstler.  u. 
musikal.  Bereiche  umfaBt.  Die  Musik,  ob- 
wohl  von  streng  rationaler  Struktur,  in  ihren 
Wirkungen  jedoch  nur  wenig  rational  „kal- 
kulierbar",  konnte  mit  Hilfe  dieser  Syste- 
matisierung,  ahnlich  wie  die  Ikonenmalerei 
durch  die  Bildertheologie  (— >  Bild),  der 
Kontrolle  der  Kirche  unterstellt  werden  u. 
wie  jene  innerhalb  ihrer  Sozietat  wichtige 
Funktionen  ausilben.  Sie  wurden  unter- 
stiitzt  durch  die  klass.  Ethoslehre  (grch. 
ethos,  ‘Gewohnheit’,  ‘sittl.  Verhalten’)  als 
Grundlage  des  Achttonsystems  (— >  Okto¬ 
echos)  u.  durch  die  Aufstellung  von  Modell- 
strophen  (— »  Hirmos),  die  dirigist.  Tenden- 
zen  verrat  u.  die  der  Aufstellung  von  ikono- 
graph.  Schemata  in  der  Malerei  in  manchem 
entspricht.  Bezeichnend  fur  die  Intensitat 
dieser  Zwischenbeziehungen  ist,  daB  Lehr- 
auseinandersetzungen  fast  immer  auch  mu- 
siktheoret.  u.  kiinstlerisch-asthet.  Kontro- 
versen  auslosten,  z.  B.  im  Hesychasmus  (— > 
unter  Monchtum). 

3.  In  der  byz.-slav.  K.  unterscheidet  man  3 
Stilarten:  (a)  den  feierl,  rezitativen  „Sprech- 
gesang“,  die  Ekphonese,  wie  sie  in  der  ek- 
phonet.  — >  Notation  aufgezeichnet  wurde;  - 
(b)  davon  abgehoben  eine  Reihe  von  Lie- 
dergruppen,  von  denen  wir  hier  die  Hirmoi, 
Stichera,  Theotokien  u.  andere  Lieder  der 
Oktoechos  nennen.  Ihre  Melodien  wurden 
im  Notationssystem  der  Neumen  aufge¬ 
zeichnet.  Die  Leitstrophe,  der  Hirmos,  be- 
stand  musikalisch  aus  Eingangs-,  Mittel-  u. 
SchluBformel  (lat.  initia,  mediae,  finales), 
wobei  die  letztere  vorgeschrieben  war  u. 
kaum  Variationsmoglichkeiten  bot.  Die 
Melodie  hatte  sich  auflerdem  nach  dem  je- 
weiligen  der  8  Kirchentone  (— )  Oktoechos) 
zu  rich  ten.  -  (c)  Der  dritte  Stil  ist  der  melis- 
matische  (von  grch.  melizo,  'Einzelheiten 
ausbilden’).  Er  ist  gekennzeichnet  durch  or- 
namentale  Formeln,  fur  die  es  ebenfalls 
Modelle  gab.  Die  Aufeeichnung  dieser  Me¬ 
lodien  erfolgte  durch  die  Kondakariennota- 
bon.  Dieser  Stil  des  Gesangsvortrages  wur¬ 
de  vom  Kontakion  bevorzugt,  zu  dem  der 


groBe  Gottesmutterhymnus,  der  Akathist, 
mit  seinen  Melismata  bereits  im  9./10.  Jh. 
gehort.  Ende  des  13.  bis  Anfang  des  14.  Jh. 
wurde  er  in  seiner  Eigenart  zur  Vollendung 
gebracht;  im  15.  Jh.  nahm  er  koloraturartige 
Formen  an.  Der  melismatische  (od.  ka- 
lophone  [grch.,  ‘schontonend’])  Gesang  hat 
eine  alte,  bis  in  die  oriental.  Antike 
zuriickreichende  Tradition  u.  ist  im  Ansatz 
schon  in  den  alten  Melodien  des  Halleluja 
u.  der  GroBen  ->  Doxologie  anzutreffen. 

4.  Wie  die  byz.  Kirchendichtung  blieb  auch 
die  byz.  K.  nicht  ohne  Einwirkungen  auf 
den  Westen;  ihre  Spuren  lassen  sich  bis 
nach  England  verfolgen.  Wichtige  Vermitt 
ler,  auch  ftir  den  umgekehrten  Weg,  spiel- 
ten  dabei  die  Kloster  St.  Gallen  u.  Grotta- 
ferrata.  Von  ungleich  groBerer  Bedeutung 
war  aber  die  Ubernahme  des  byz.  Kirchen- 
gesanges  durch  die  slav.  Volker.  Wahrend 
wir  irber  die  Tatigkeit  der  Slavenlehrer 
Kirill  u.  Method  (— >  unter  Sprachen)  auf 
diesem  Gebiet  nur  sehr  wenig  unterrichtet 
sind,  erfahren  wir  dagegen,  daB  die  Sakral- 
musik  im  alten  Bulgarien  u.  Serbien  eine 
erste  Bliite  erreichte.  Auch  bei  den  West- 
slaven  ist  noch  im  I2./13.  Jh.  ein  deutl. 
Nachhall  dieser  friihen  slav.  K.  festzustellen 
(z.  B.  die  alttschech.  Hymne,  „Hospodine, 
pomiluj  ny“,  das  grch.  Kyrie  eleison  od.  das 
altpoln.  Theotokion  „Bogurodzica  Dzie- 
wica“).  Eine  eigenstiindige  Geschichte,  die 
der  Forschung  noch  eine  Fiille  von  Fragen 
aufgibt,  hatte  die  K.  in  RuBland.  Sehr  friih 
waren  in  RuBland  die  3  obenerwahnten 
Stilarten  bekannt.  Das  Notationssystem  des 
Znamenie  (grch.  sema,  neuma,  ‘Zeichen’), 
das  etwa  den  byz.  Neumen  entspricht, 
entwickelte  sich  von  den  altesten  Krjuki 
(russ.,  ‘Hakchen’)  zu  einem  im  16./17.  Jh. 
nur  noch  von  wenigen  Kennern  uber- 
schaubaren  Zeichenschatz.  Auch  das 
melismat.  Singen  od.,  wie  es  im  11.  Jh.  be 
reits  hieB,  das  Kontakiensingen  (russ.  kon- 
dakar’noe  penie)  mit  der  Kondakariennota- 
tion  war  bald  nach  Annahme  des  byz.  Chri- 
stentums  (uin  1000)  bekannt.  An  der  weite- 
ren  Entwicklung  der  russ.  K.  hatten  die  der 
jeweiligen  Bischofsverwaltung  angeschlos- 
senen  K.-Schulen  mit  ihren  Choren  groBen 
Anted  (Kiev,  Novgorod,  Smolensk,  spater 
Moskau  u.  a.).  Mit  Ausgang  des  MA  kon- 
zentrierte  sich  die  Arbeit  der  Musiktheore- 
tiker  u.  -praktiker  auf  die  Fixierung  absolu- 
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ter  Tonwerte  (das  alte  Neumensystem  war 
nur  auf  Intervallen  aufgebaut)  u.  die  Mehr- 
stimmigkeit.  Ende  des  16.,  Anfang  des  17. 
Jh.  setzte  man  in  Novgorod  den  Krjuki  rote 
Zeichen  bei,  durch  die  (zunachst  anna- 
hernd)  absolute  Tonwerte  angegeben  wur- 
den.  Wie  in  der  altruss.  Ikonenmalerei  zeig- 
ten  sich  auch  in  der  Sakralmusik  des  17.  Jh. 
krisenhafte  Erscheinungen,  z.  B.  das  Simul- 
tansingen  (— >  Mnogoglasie).  Auf  der  ande- 
ren  Seite  erforderte  das  Verhaltnis  von  russ. 
Phonetik  u.  K.,  wie  es  bei  der  Chomonie 
deutlich  wurde,  zunehmend  wissenschaftl. 
Methoden  ihrer  Erforschung.  Sie  gefordert 
zu  haben  ist  vor  allem  das  Verdienst  des 
Ukrainers  Mezenec  gewesen.  In  der  Ukrai¬ 
ne  wurde  zu  Beginn  des  17.  Jh.  das  alte 
Neumensystem  durch  die  Liniennotation 
verdrangt.  Hatte  man  schon  im  16.  Jh.  den 
„Dreizeilengesang“  (russ.  troestrocnoe 
penie)  geilbt,  so  konnte  sich  mit  der  Ein- 
fiihrung  der  Liniennotation  auch  der  mehr- 
stimmige  Gesang,  das  „partesnoe  penie “ 
(Partitursingen)  ausbreiten  u.  die  klass.  Ein- 
stimmigkeit  des  byz.  Vokalgesanges  ablo- 
sen.  Die  (im  Hirmos  allerdings  schon  seit 
langem  praktizierte)  Kontrafaktur  fand 
ebenso  in  die  K.  Eingang  wie  andere,  das 
traditionelle  Achttonsystem  ablosende  Vor- 
tragsformen  (z.  B.  mehrstimmige  „Kanten“ 
u.  „Psalmen“).  „GeistIiche  Konzerte“  (russ. 
duchovnye  koncerty)  mit  Orgeibegleitung 
fanden  ein  groBes  Publikum.  Der  Boden 
war  bereitet  fiir  eine  systemat.  Umgestal- 
tung  der  klass.  byz.-slav.  in  eine  modeme 
K.,  an  der  vor  allem  (wenn  auch  nicht  al- 
lein)  Bortnjanskij  (gest.  1835)  mit  der  Pe¬ 
tersburger  Hofkapelle  (— >  auch  Chor)  ent- 
scheidenden  Anteil  hatte.  Seine  Bedeutung 
fiir  die  russ.  K.  wird  im  Weslen  oft  fehlein- 
geschatzt.  Auch  die  Hymnen  der  orth.  Li- 
turgie  wurden  bald  „konzertfahig“, 
wahrend  gleichzeitig  die  historisch-krit.  Er¬ 
forschung  der  alten  byz.  u.  russ.  K.  einsetzte 
u.  auch  mit  den  ersten  Ergebnissen  aufwar- 
ten  konnte. 

Lit.:  Anfange  der  slav.  Musik,  Bratislava  1966; 
Anthologia  Graeca;  D.  Conomos,  Byzantine  Tris- 
hagia  and  Cherubika.  A  Study  of  the  Late  Byzan¬ 
tine  Liturgical  Chant,  Thessalonich  1974;  Filaret 
(Gumilevskij),  Istoriceskij  Obzor  Pesnopevcev  i 
Pesnopenij  Greceskoj  Cerkvi,  S.  Peterburg  19023; 
N.  Findejzen,  Ocerki  po  Istorii  Musyki  v  Rossii,  2 
Bde.,  Moskau  -  Leningrad  1928;  J.  Gelineau, 
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Chant  et  Musique  dans  le  Cube  Chretien.  Princi- 
pes,  Lois  6t  Applications,  Paris  1962;  Th.  Gerold, 
Les  Peres  de  l’Eglise  et  la  Musique,  Paris  1931; 
Heilige  Gesange;  C.  Hbeg,  The  Oldest  Slavonic 
Tradition  of  Byzantine  Music,  Proceeding  of  Bri¬ 
tish  Academy,  London  1953,  37-66;  ders.,  Les 
Rapports  de  la  Musique  Chretienue  et  de  la  Musi¬ 
que  de  1’Antiquite  Classique,  Byzantion  25-27,  fsc. 
2,  Bruxelles  1958,  383-412;  A.  Z.  Idelsohn,  Jewish 
Music  in  its  Historical  Development,  New  York 
1944;  E.  Jammers,  Musik  in  Byzanz,  im  papstl. 
Rom  u.  im  Frankenreich.  Der  Choral  als  Musik 
der  Texfaussprache,  Heidelberg  1962;  V.  O. 
Kljuievskij,  Drevnerusskoe  Pevceskoe  Iskusstvo, 
Moskau  1971;  Ju.  OlsuFev,  Zametki  o  Cerkov- 
nom  Penii  i  Ikonopisii  kak  Vidach  Cerkovnogo  Is- 
kusstva  v  Svjazi  s  Uceniem  Cerkvi,  Tula  1918;  Pa- 
likarova  -  Verdeit;  X  Quasten,  Musik  u.  Gesang 
in  den  Kulten  der  heidn.  Antike  u.  christl.  Friih- 
zeit,  Munster  (Westf.)  1930;  Raes,  251-273;  L. 
Richter,  Antike  Uberlieferungen  in  der  byz. 
Musiktheorie,  Dt.  Jb.  der  Musikwiss.  fur  1961, 
Leipzig  1962,  75-115;  ders.,  Geometer  u.  Musiker, 
Aus  der  Byzantinist.  Arbeit  der  DDR,  2.  Bd., 
Berlin  1957,  264-281;  N.  Uspenskij,  Drevne¬ 
russkoe  Pevceskoe  Iskusstvo,  Moskau  19712 
(s.  auch  die  Artikel  Uspenskijs  aus  dem  Bereich 
der  K.  in:  Musikal’naja  fincikiopedija,  Bd.  1  ff., 
Moskau  1973  ff.,  z.  T.  in  gektirzter  Form  in: 
Bol’Saja  Sovetskaja  fincikiopedija3.  Vgl.  die 
Bibliographic  in  BoTr  13,  1975,  20-25);  M.  M. 
Velimirovid,  Byzantine  Elements  in  Early  Slavic 
Chant,  Kopenhagen  1960  (=  MMB,  Subs.  IV); 
Wellesz;  ders.,  Eastern  Elements  in  Western 
Chant,  Oxford  u.  Boston  1947  (=  MMB,  Subs.  II); 
ders.,  Byz.  Musik,  Koln  1959;  ders.  u.  M.  M. 
Velimirovic  (Hg.),  Studies  in  Eastern  Chant, 
London,  New  York,  Toronto  1966;  Werner;  I. 
Totzke,  Die  Musik  der  altoriental.  Kirchen.  Die 
Musik  der  Orth.  Kirche,  Handbuch  Ostk.kunde 
11,192-235;  L.  Braschowanowa,  Die  ma  bulgar. 
Musik  u.  Joan  Kukuzel,  Wien/KOln/Graz  1984; 
Joh.  v.  Gardner,  Gesang  der  russ.-orth.  Kirche  bis 
zur  Mitte  des  17.  Jh.,  Wiesbaden  1983;  ders.  Bo- 
gosluzebnie  penie,  I,  11,  Jordanville,  N.Y.,  1978, 
1982;  VI.  Morosan,  Aesthetic  Changes  in  Russian 
Liturgical  Singing  during  the  Seventeenth  Cen¬ 
tury,  St.  Vladimir  Theol.  Quaterly  23,  1979,  149 
bis  179;  O.  Strunk,  Essays  on  Music  in  the  Byz. 
World,  New  York  1977;  N.  A.  Gerasimova-Per- 
sidskaja,  Partesnoe  Mnogogolosie  i  formirovanie 
stilevych  napravlenij  v  muzyke  XVII-pervoj  poio- 
viny  XVIII  v.  TODL  32, 1977, 121-132;  LexMA  2, 
1208-1221  (Byz.,  altslav.,  georg,  u.  armen.  Musik). 
-  S.  auch  Lit.  zu  Hymnographie,  Hymnologie. 

Kirchenrecht.  1.  Im  NT  findet  sich  im  Be- 
griff  der  Koinonia  (grch.;  lat.  communio, 
‘Gemeinschaft’)  bereits  der  Ansatz  zu  dem 
spater  breit  entfalteten  K.s-Denken.  Ge¬ 
meinschaft  wird  gestiftet  durch  Taufe  u.  Eu- 
charistie,  die  zugleich  als  Koinonia  mit 
Christus  verstanden  werden.  Dieser  Ge- 
meinschaftsbegriff  schlieBt  die  Koinonia  mit 
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anderen,  nichtchristl.  Gemeinschaften  eben- 
so  grundsatzlich  aus  (vgl.  1.  Kor.  10,  16-18) 
wie  die  mit  Siindern  (vgl.  1.  Tim.  5,  22;  2. 
Joh.  11).  Die  Entfernung  des  nichtreuigen 
Stinders  aus  der  Gemeinde  (1.  Kor.  5,  5;  1. 
Tim.  1,  20)  u.  die  Distanzierung  vom  weltl. 
Recht  (1.  Kor.  6)  zeigen  die  Urgemeinde 
bereits  auf  der  Suehe  nach  einem  eigenen 
Rechtsverstandnis.  Die  Verdinglichung  der 
Eucharistie  u.  ihre  alleinige  Verwaltung 
durch  den  Bischof,  d.  h.  ihre  Verrechtli- 
chung  bereits  um  100  (1.  Clemensbrief,  um 
100;  Ignatius  v.  Antiochien,  gest.  nach  110; 
Polykarp  v.  Smyrna,  gest.  156;  Pastoralbrie- 
fe;  Justin,  gest.  um  165),  sowie  im  Westen 
die  zunehmende  u.  bei  Cyprian  v.  Karthago 
(gest.  258)  schliefllich  erreichte  Rechtsbe- 
deutung  der  Bufle  liefien  auch  im  Osten  das 
K.  u.  die  Eucharistie  zu  einer  liickenlosen 
Einheit  werden,  die  sich  folgerichtig  immer 
mehr  in  der  Liturgie  widerspiegelte  (— » 
auch  Diptychon  [2];  —>  Fiirbitte).  Nach  den 
ersten  Ansatzen  in  der  Didache  (um  100) 
wird  diese  Einheit  in  alien  spateren  Kir- 
chenordnungen  (z.  B.  Hippolyts  v.  Rom; 
syr.  Didaskalia,  beide  3.  Jh.;  Apostol.  Kon- 
stitutionen,  Ende  4.  Jh.  [nicht  in  das  byz.  K. 
aufgenommen]  u.  Apostol.  Kanones,  Ende 
4.  Jh.)  u.  a.  dadurch  betont,  daB  sie  am  An- 
fang  die  Bischofsweihe  (-*  Cheirotonie)  als 
Fundament  der  Koinonia  schildern,  die  sich 
im  Bischof  darstellt.  Diese  engen  u.  ftir  das 
byz.  K.  konstitutiven  Zwischenbeziehungen 
zur  Liturgie  ziehen  sich  durch  die  gesamte 
kanonist.  Arbeit  u.  erreichen  im  spatbyz. 
Hesychasinus  (— >  unter  Mbnchtum)  einen 
letzten  Hohepunkt.  Die  Anreicherung  des 
K.s  durch  Entscheidungen  der  Synoden  u. 
anderes  Rechtsmaterial  sowie  das  ftir  By- 
zanz  charakteristische,  auf  positive  u.  nega¬ 
tive  Distanz  angelegte  Verhaltnis  von  Kir- 
che  u.  Staat  (wie  es  sich  u.  a.  in  der  Unter 
scheidung  zwischen  Kaisergesetzen,  den 
Nomoi,  u.  den  Kirchengesetzen,  den  Kano¬ 
nes,  anzeigt)  machten  bereits  in  friihbyz. 
Zeit  groBere  Sammlungen  notwendig  (z.  B. 
Corpus  Canonum,  4.  Jh.;  Collectio  87  Capi 
tulorum  u.  Collectio  24  Capitulorum,  beide 
6.  Jh.).  Unter  Kaiser  Justinian  I.  (gest.  565) 
erreichte  die  kanonist.  Arbeit  einen  ersten 
Hohepunkt.  Er  regelt  nicht  nur  das  Verhalt¬ 
nis  von  Kirche  u.  Staat  in  seinem  „Sympho- 
nie-Modell“  (— >  Kaiserkult),  sondern  auch 
das  geistl.  u.  sittl.  Leben  des  Klerus,  des 


Monchtums  u.  der  Laien.  Das  Monchtum 
als  Sondergemeinschaft  innerhalb  der 
kirchl.  Sozietat  entwickelte  vor  allem  in  den 
Typika  (—>  Typikon  3)  einen  spezif.  Bereich 
des  allgemeinen  byz.-ostkirchl.  K.s.  Der  be- 
deutendste  Kanonist  der  Justinian.  Epoche 
war  Johannes  Scholastikos.  Als  sich  im  9. 
bis  11.  Jh.  K.s-Lehrer  neben  dem  Eherecht 
(vgl.  kirchl.  —>  EheschlieBung)  wiederum 
mit  der  Liturgie,  dem  Fasten  u.  dem  Kir- 
chenjahr  beschaftigten,  wurde  zugleich  um- 
fangreiches  Material  zum  byz.  BuBrecht  ge- 
sammelt,  das  in  spat-  u.  nachbyz.  Zeit 
schlieBlich  in  einem  BuB-Nomokanon  verei- 
nigt  wurde.  Das  12.  Jh.  erlebte  mit  Johannes 
Zonaras  u.  Theodoros  Balsamon  vor  allem 
eine  Bliite  der  Kommentierung  eines  inzwi- 
schen  uferlosen,  z.  T.  in  verschiedenen  No- 
mokanones  zusammengefaBten  kanonist. 
Materials.  Gleichzeitig  muBte  das  K.  die 
kirchl.  Sozietat  gegen  eine  Reihe  von  Hare- 
sien  schiitzen.  In  spatbyz.  Zeit  verfaBte 
Matthaus  Blastares  ein  „Syntagma“,  ein  al¬ 
phabet.  Worterbuch  zum  byz.  K.  Auch  be- 
deutende  Vertreter  des  Hesychasmus,  wie 
Patriarch  Philotheos  Kokkinos  (gest.  1379) 
od.  Symeon  v.  Thessalonich  (gest.  1429), 
waren  kanonistisch  tatig. 

2.  Bereits  die  beiden  Slavenlehrer  Konstan- 
tin-Kirill  u.  Method  (-*  unter  Sprachen)  ha- 
ben  um  880  den  Nomokanon  des  Johannes 
Scholastikos  (s.  oben)  ins  Altslavische  iiber- 
setzt.  Sie  schieden  die  byz.  Kaisergesetze 
aus,  fugten  dafiir  aber  das  mahr.  Zivilge- 
setzbuch  (russ.  zakon  sudnyj  ljudem)  hinzu. 
Sie  schufen  damit  die  Grundlage  der  altruss. 
IC.s-Sammlung  des  „Steuermannsbuches“ 
(russ.  kormcaja  kniga;  grch.  pedalion).  Uber 
die  schon  sehr  friih  in  der  Rus’  einsetzende 
Arbeit  am  byz.  K.  unterrichtet  eine  recht 
umfangreiche  kanonist.  Frage-Antwort- 
(grch.  erotapokriseis-)  Literatur,  in  der  das 
Verhalten  von  Klerus  und  Laien  vor  allem 
in  Ritus  u.  Liturgie  in  einer  besonderen 
Umweltsituation  (Klima!)  eine  wichtige 
Rolle  spielte.  Modifikationen  des  byz.  K.s 
wurden  ohne  Veranderung  seiner  Substanz 
mit  Hilfe  von  Ausnahmeregelungen  (s.  Abs. 
3)  erreicht.  Das  im  klass.  byz.  K.  verankerte 
„Symphonie-Modell“  fair  das  Verhaltnis  von 
Kirche  und  Staat  besaB  zunachst  in  der  al- 
ten  Rus’  keine  Tradition  (dieses  Verhaltnis 
wurde  hier  durch  Vertriige  [russ.  ustavy] 
zwischen  den  GroBfiirsten  bzw.  Ftirsten  u. 
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den  Metropoliten  bzw.  Bischofen  geregelt), 
sondein  wurde  erst  im  17.  Jh.  relevant.  Die 
Wiederangleichung  des  altruss.  an  das  byz. 
K.,  die  mit  der  Errichtung  des  Patriarchats 
yon  Moskau  (1589)  verbunden  war,  fiihrte 
bezeichnenderweise  auf  den  Gebieten  der 
Liturgie  u.  der  Ritus  -  ebenfalls  im  17.  Jh.  - 
zu  einer  tiefen  Krise  u.  zum  innerruss. 
Schisma  (russ.  raskol )  der  sog.  „Altrituali- 
sten“  („Altglaubigen“). 

з.  Das  K.  sichert  u.  reguliert  die  komplizier- 
ten  ideeLien  Zwischenbeziehungen  einer 
standisch  gegliederten  (— >  Klerus,  — >  Laien) 

и.  hierarchisch  aufgebauten  (— >  Hierarchie) 
Sozietat,  ihre  Lehre,  ihr  Glaubens-  u.  From- 
migkeitsleben  (einschlieBlich  der  Heiligen- 
verehrung)  u.  ihre  Sittlichkeit.  Vor  allem 
die  Grundlagen  dieser  4  LebensauBerungen 
kirchl.  Gemeinschaft,  die  Sakramente,  ste- 
hen  unter  dem  Schutz  des  K.s.  VerstoBe 
werden  durch  ein  abgestuftes  System  von 
Sanktionen  bestraft  (—>  Epitimien,  — >  Ex- 
kommunikation,  -»  Anathema).  Das  gleiche 
gilt  fur  den  materiellen  Bereich  der  kirchl. 
Sozietat,  wie  die  Friedhofe  (— >  Coemeteri- 
um),  den  Kirchenbau,  den  Landbesitz,  be- 
stimmte  Altargerate,  Ikonen  und  deren  Pro¬ 
fanation.  Wie  im  weltl.  Recht  werden  auch 
im  K.  Sanktionen  relativ  selten,  d.  h.  nur  in 
Konfliktfallen  angewendet.  Dagegen  arbei- 
tet  das  byz.  u.,  ihm  nachfolgend,  das  K.  der 
autokephalen  Kirchen  gern  mit  dem  aus 
dem  gottl.  Heilsplan  der  Gnade  (vgl.  Eph.  3, 
2;  Kol.  1,  25)  abgeleiteten  Prinzip  der  „Aus- 
nahmebestimmung“  (grch.  oikonomia;  lat. 
dispensatio;  russ.  osvobozdenie ):  „Sie  um- 
faBt  sowohl  die  im  Einzelfall  gewahrten 
Dispense  von  der  Einhaltung  einer  Rechts- 
satzung  ais  auch  das  ausgleichende  Verfah- 
ren  zwischen  Widerspriichen  des  Gesetzes 
u.  Widerspriichen  zwischen  Gesetz  u.  Erfor- 
dernis  der  momentanen  Sachiage,  etwa  zwi¬ 
schen  K.  u.  kaiserl.  Politik,  sowie  Wider- 
sprtichen  zwischen  menschl.  Schwache  u. 
christl.  Ideal11  (H.-G.  Beck).  Die  Dispensati¬ 
on  spielt  noch  aus  einem  anderen  Grunde 
im  Osten  eine  wichtige  Rolle.  Den  einzel- 
nen  orth.  Landeskirchen  ist  zwar  wie  die 
Kirchenlehre  auch  das  K.  gemeinsam,  aber 
das  Prinzip  ihrer  Autokephalitat  u.  der  Aus- 
fall  einer  fur  Lehre  u.  K.  konstitutiven  Oku- 
men.  Synode  haben  bisher  eine  systemati- 
sierende  Kodifizierung,  wie  sie  die  kath. 
Kirche  im  Codex  Juris  Canonici  besitzt,  des 


inzwischen  uferlosen  kanonist.  Materials 
verhindert.  Abweichungen  von  den  klass.  7 
Okumen.  Synoden  im  K.  der  einzelnen  Lan¬ 
deskirchen  (s.  Abs.  2)  konnen  deshalb  nur 
mit  Hilfe  der  Dispensation  od.  Okonomie 
Rechtsgultigkeit  erlangen,  wie  denn  Theo- 
rie  u.  Praxis  des  byz.  K.s  in  der  Spannung 
zwischen  oikonomia  u.  akribeia  (grch.;  russ. 
tscatel’nost',  vgl.  Apg.  22,  3),  der  Sorgfalt  u. 
Strenge,  stehen. 

Bei  aller  Problematik  eines  jeden,  so  auch 
des  byz.-orth.  K.s  kann  seine  wichtigste  Lei- 
stung  nicht  ubersehen  werden.  Es  hat  die 
orth.  Kirchen  des  Ostens  vor  der  todl.  Ge- 
fahr  eines  oriental.  Synkretismus  bewahrt  u. 
ihr  nicht  zuletzt  durch  die  Liturgie  geforder- 
tes  geistl.  u.  kulturelles  Profil  (— »  auch  Ri¬ 
tus)  erhalten.  Im  Rahmen  der  mittelalterl. 
Gesellschaftsordnung,  ihrer  Religiositat  u. 
Weltanschauung  hat  es  damit  auch  einen 
wesentl.  Beitrag  zur  Erhaltung  u.  zur  Stabi- 
litat  der  Kulturen  orth.  Volker  auf  dem  Bal¬ 
kan  u.  in  Osteuropa  geliefert. 

Lit.:  Beck,  140-147  u.  die  Kap.  „Kanon.  Recht11  in 
den  einzelnen  Abschn.;  V.  Bene£evi6,  Sbomik 
Pamjalnikov  po  Istorii  Cerkovnogo  Prava, 
preimuscestvenno  Russkoj  Cerkvi  do  Epocha 
Petra  Vclikogo,  Petrograd  1915;  C.  de  Clerq,  Fon- 
tes  Juridici  Ecclesiarum  Orientalium,  Rom  1967; 
Feine;  K.  Goetz,  Kirchenrechtl.  u.  kulturge- 
schichtl.  Denkmiilei  AllruGlands,  Stuttgart  1905; 
D.  Heggelbach,  Gesch.  des  fruhchristl.  K.s  bis 
zum  Konzil  von  Nizaa,  Freiburg  (Schweiz)  1974; 
Ae.  Herman,  De  Fontibus  Juris  Ecclesiastici 
Russorunt,  Cilia  del  Valicano  1936;  H.  Keller, 
Liturgie  u.  K.,  Scholastik  17,  Freiburg/Br.  1942, 
342-384;  H.  Kotsonis,  Verfassung  u.  Aufbau  del 
orth.  Kirche,  Orthodoxe  Kirche  1,  169-174;  M. 
ICrasnozen,  Istorija  Obrazovanija  Kanoniceskogo 
Kodeksa  Gredeskoj  Cerkvi,  Jufev  1909;  Mi- 
lasch;  A.  S.  Pavlov,  Kurs  Cerkovnogo  Prava,  Ser¬ 
giev  Posad  19022;  E.  Chr.  Suttner,  „Okonomie“  u. 
„Akribie“  als  Nonnen  sittl.  Handelns,  OstKSl  24, 
1975,  15-26;  Ja.  N.  Siapov,  K  Istorii  Sootnosenija 
Svetskoj  i  Cerkovnoj  Jurisdikcii  na  Rusi  v  XII 
do  XIV  vv.,  Moskau  1972;  S.  Troianos,  Paradoseis 
Ekklesiastiku  Dikaiu,  Bd.  1,  Athen  1982;  Bd.  2, 
Athen  1981;  Bd.  3,  Athen  1982;  H.-G.  Beck,  No- 
mos,  Kanon  u.  Staatsrason  in  Byzanz,  Wien  1981; 
D.  H.  Kaiser,  The  Growth  of  the  Law  in  Medieval 
Russia,  Lawrenceville,  N.  J.,  1981;  Kongresse  der 
Gesellschaft  fiir  das  Recht  der  Ostkirchen.  Be- 
richle  u.  Abh.,  Kanon  1, 1973;  Kanon  2  ,1974;  Ka¬ 
non  3,  1977;  Kanon  4,  1980;  Kanon  5,  1981;  Lex 
MA  5,  904-907.  -  S.  auch  Lit.  zu  Eheschlieflung, 
Hierarchie,  Klerus,  Kloster,  Sakramente. 


Kirchenslavisch  ->  unter  Sprachen 
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Kleinkunst 


Kirchenstrafen  — >  Anathema,  — r  BuBe,  — » 
Epitimien,  — >  Exkommunikation 

Kirchentone  — >  unter  Oktoechos 

Kirchenweihe,  Kirchweih.  1.  Die  Kirchen- 
weihe  (grch,  kathierosis  nau;  russ. 
osvjascenie  chrama)  war  bereits  in  der  Alten 
Kirche  ein  bedeutsamer  Rechtsakt,  durch 
den  die  Kirche  zum  hi.  Ort  (grch.  hieros  to- 
pos)  wurde,  der  unter  dem  Schutz  des  Kir- 
chenrechts  steht.  Sie  darf  bis  heute  nur  vora 
Bischof  od.  einem  von  ihm  delegierten  Kle- 
riker  vollzogen  werden.  Vorbedingungen 
filr  die  Grundsteinlegung  (grch.  pexis  tu  the- 
meliu;  russ.  zakladka  cerkvi),  die  ebenfalls 
dem  Bischof  vorbehalten  ist,  sind  der  Nach- 
weis,  daB  ein  Kirchenbau  notwendig  ist,  und 
der  Ankauf  eines  Grundstiicks.  Der  Bau 
muB  zumindest  aus  dem  Altarraum,  dem 
Bena,  u.  dem  Kirchenschiff  bestehen.  Im 
Altar  miissen  Reliquien  des  Heiligen  depo- 
niert  werden,  auf  dessen  Namen  die  Kirche 
geweiht  werden  soli  u.  der  damit  ihr  Patro- 
nat  iibernimmt.  Die  eigentl.  Kirchenweihe 
besteht  aus  folgenden  Akten;  feieri.  Depo- 
nierung  der  Altardecken  u.  der  Altargerate; 
Abhaltung  einer  Nachtwache,  Abhaltung 
eines  Morgengottesdienstes  mit  Bespren- 
gung  (— >  Weihwasser),  Salbung  des  Altars 
mit  Ol  (->  Myron)  u.  Beraucherung  (— > 
Weihrauch)  des  Altars  sowie  der  erwahnten 
Decken  u.  Gerate;  Aufstellung  des  Altars; 
Prozession  des  Klerus  mit  Decken  u.  Gera- 
ten;  Auflegung  des  Antimensiums  (-»  Al¬ 
tardecken)  u.  des  Evangeliums  auf  den  Al¬ 
tar;  erste  Feier  der  Liturgie,  die  in  friiher 
Zeit  die  eigentl.  Kirchenweihe  darstellte. 

2.  Von  der  K.  zu  unterscheiden  ist  die 
Kirchweih  (grch.  enkainia,  f.;  russ.  chramo- 
voj  prazdnik)  als  Feiertag  zur  Erinnerung 
an  die  Einweihung  innerhalb  des  immobilen 
Zyklus  des  Kirchenjahres.  Um  die  Kirch¬ 
weih  als  eine  Einheit  zu  erhalten,  wurde  be¬ 
reits  die  Kirchenweihe  nicht  auf  den  Na- 
menstag  des  Patrons  der  Kirche  gelegt.  Die 
Enkainiai  der  bertrhmtesten  Kirchen  des 
Ostens  wurden  in  das  Kirchenjahr  aufge- 
nommen  u.  friihzeitig  mit  einer  Oktav  aus- 
gestattet.  Zu  den  bekanntesten  Kirchenwei- 
hedaten  gehoren  (— >  auch  Kirchenbau):  in 
Jerusalem  die  Anastasis  am  13.  Sept.;  in 
Konstantinopel  die  Hagia  Sophia  am  23. 
Dez.,  die  „Neue  Kirche"  („Nea“)  am  1. 


Mai,  Sergios  und  Bakchos  am  29.  Nov.,  die 
Blachernenkirche  od.  die  Kirche  in  den  Bla- 
chernen  am  31.  Juli,  Chalkoprateia  am  18. 
Dez.  (— >  auch  Gewandniederlegung  der 
Gottesmutter). 

Lit:  Beck,  262;  M.  Black,  The  Festival  of  Encae¬ 
nia  Ecclesiae  in  the  Ancient  Church,  JEH  5, 1954, 
78-85;  Bludau,  185  ff.;  Eisenhofer  2,  448-468; 
Fendt,  Reg.:  K.,  Kirchweihfest;  Handbuch  1,  195 
bis  200  u.  Reg.;  Milasch,  §  174;  S.  Salavjlle,  Cere¬ 
monial  de  la  Consecration  d’une  Eglise  selon  le 
Rite  Bizantin,  Cl  It  a  del  Vaticano  1937;  M.  Lurker 
(Hg.),  Worterbuch  der  Symbolik,  Stuttgart  19832, 
353-354;  P.  N.  Trempelas,  Taxis  kai  Akoluthia  ton 
Egkainion,  Theologia  23,  Athenai  1952,  64-78, 
204-219, 376-391,  517-532;  24, 1953, 33-40;  LexMA 
5,1186-1188. 

kirchliche  Gewiinder  — >  Gewander,  kirchli- 
che 

Klage  nicht  iiber  mich,  Mutter  — >  unter 
Christusbilder 

Kleinkunst,  Sammelbegriff  filr  Gegenstande 
kleineren  Formats,  z.  B.  Altargerate,  Am- 
pullen,  Diptychen,  Enkolpien,  bestimmte 
Erzeugnisse  der  Ikonenmalerei,  Kreuze, 
Medaiflons,  Plastiken,  Staurotheken,  Reli- 
quiare  (— >  auch  Devotionalie).  In  gewisser 
Hinsicht  konnen  auch  die  Textilien  zur  K. 
gerechnet  werden.  Bearbeitet  werden  in  der 
K.  die  verschiedensten  Materialien  mit  der 
entsprechenden  Technik  (— >  Gemme,  — >  El- 
fenbein,  -4  Email,  -»  Glas,  ->  Keramik,  -> 
Steatit,  — >  Toreutik).  Innerhalb  der  alt- 
kirchl.  u.  byz.  Kunstgeschichte  spielt  die  K. 
eine  wichtige  Rolle.  Sie  gehort  zu  den  Vor- 
aussetzungen  der  Verehrung  des  Bildes  u. 
diente  wahrend  des  Bilderstreites  (— >  Bild) 
den  Bilderfreunden  als  Ersatz  filr  die  Mo- 
numentalkunst. 

Lit.:  A.  V.  Bank,  Monuments  des  Arts  Mineurs  de 
Byzance,  Corsi  di  Cultura  sull’Arte  Ravennate  e 
Bizantina,  Faenza  1962, 125  ff.;  dies.,  Vizantijskoe 
Iskusstvo  v  Sobranijach  Sovetskogo  Sojuza,  Le¬ 
ningrad  -  Moskau  1965  (engl.  Leningrad  1977);  J. 
Ebersolt,  Les  Arts  Somptuaires  de  Byzance,  Paris 
1924;  H.  Jorga,  Les  Arts  Mineurs  en  Roumanie,  2 
Bde.,  Bukarest  1934, 1936;  I.  Grabar,  V.  N,  Lasa- 
iew,  W.  S.  Kemenow,  Gesch.  der  Russ.  Kunst,  Bd. 
1  ff.,  Dresden  1957  ff.  (s.  die  Abschn.  Angewandte 
Kunst);  Kotling  195  ff.;  B.  A.  Rybakov,  Remeslo 
Drevnej  Rusi,  Moskau  1948;  W.  F.  Volbach,  Das 
chris  tl.  Kunslgeweibe  der  Spatantike  u.  des 
frtlhen  MA  im  Mittelmeergebiet,  H.  Th.  Bossert 
(Hg.),  Gesch.  des  Kunstgeweibes  aller  Zeiten  u. 
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Klerus 

Volkcr,  5.  Bd.,  Berlin  1932;  Volbach  -  Lafontaine- 
Dosogne;  M.  Postnikova-Loseva,  Russkaja  Zolo- 
taja  i  serebrjanaja  skarf,  Moskau  1981;  LdK  2, 633. 

Klerus  (grch.  kleros,  m.,  [Ackeranteil’,  ‘ETb- 
teil’,  spater  ‘Priester’;  russ.  klir,  m.,  pricet, 
m.),  in  vor-  u.  auBcrchristl.  Religionen  so- 
wie  in  der  orth.  u.  kath.  Kirche  ein  Stand, 
der  durch  seine  hierarchisch  gegliederten 
geistl.  Leitungsvollmachten  von  den  Laien 
unterschieden  ist  (— >  Hierarchie). 

Das  NT  kennt  das  „Los  des  Dienstes" 
{kleros  tes  diakonias,  Apg.  1, 17);  hier  ist  die 
Gemeinde  als  „Erbteil“  (kleros)  verstanden 
(Eph.  1,  11;  Kol.  1,  12),  ilber  den  niemand 
herrschen  soli  (Matth.  20,  25  28;  1.  Petr.  5, 
3).  In  der  Didache  (— »  Kirchenrecht)  urn 
100  schon  deutlich  ausgepragt,  unterschei- 
det  1.  Clem.  40,  5  scharf  zwischen  den 
Pflichten  des  K.  u.  der  „Laienmenschen“. 
Auch  in  den  Pastoralbriefen  (L,  2.  Tim., 
Tit.,  am  150)  ist  der  K.  in  sich  gegliedert 
(Apostel,  Apostelschiiler,  Bischof,  Priester, 
Diakon)  u.  durch  Handauflegung  (1.  Tim.  4, 
14;  5,  22;  2.  Tim.  1,  6),  apostol.  Amtsnach- 
folge  (Sukzession;  2.  Tim.  2, 2;  Tit.  1,  5)  Bin- 
dung  an  die  Lehre  (1.  Tim.  3,  2.8;  2.  Tim.  2, 
2;  Tit.  1,  9)  u.  Besoldung  (1.  Tim.  5,  17  f.; 
2.  Tim.  2,  6)  innerhalb  der  Gemeinde  als 
Gruppe  ausgesondert.  Weniger  im  1.  Cle- 
mensbrief  als  bei  Ignatius  von  Antiochien 
(gest.  nach  110)  beginnt  die  Zu-  u.  Unter- 
ordnung  des  K.  unter  das  Bischofsamt,  d.  h. 
seine  Hierarchisierung;  bei  Cyprian  von 
Karthago  (gest.  258)  wird  sie  bleibend  ge- 
pragt.  Gegeniiber  den  Laien  erhalt  der  K. 
zunehmend  sozial-elitare  Zilge.  Die  schlich- 
te  Handauflegung  wird  allmahlich  zur 
Cheirotonie  gesteigert.  In  den  schweren 
Auseinandersetzungen  mit  dem  Kaisertum, 
den  Haresien  u.  der  Gnosis  envies  sich  der 
K.  als  der  eigentl.  Stabilitatsfaktor  der 
kirchl.  Sozietat.  Seine  soziale  Separation  in¬ 
nerhalb  dieser  Sozietat  bildete  nach  dem 
Frieden  der  Kirche  mit  dem  rom.  Staat  den 
Ansatzpunkt  fur  die  Ausstattung  des  K.  mit 
Immunitaten  (Befreiung  vom  Soldaten- 
dienst,  Nichtinhaftierbarkeit  u.  a.)  u.  Privi- 
legjen  (Befreiung  von  Grundsteuern,  Zivil- 
gerichtsstand  des  Bischofs,  Interzessions- 
recht  [— »  Furbitte],  Asylrecht,  Bischofsinsi- 
gnien  u,  a.).  Im  6.  Jh.  wurden  die  Bedingun- 
gen  fur  den  Eintritt  in  den  K.  festgelegt: 
Mindestalter  (Diakone  25,  Priester  30, 


Bischofe  30  Jahre),  korperliche  (kein  Eu¬ 
nuch)  u.  geistige  Gesundheit,  kein  von  der 
Kirche  diskriminierter  Beruf  (Schauspieler, 
Schankwirt,  Bordellbesitzer)  bzw.  Berufs- 
verbot  (vor  allem  im  friihen  Christentum: 
Arzt,  Rechtsanwalt,  Bankier,  Senator  u.  a.), 
mannl.  Geschlecht  (zum  AusschluB  der 
Frauen  — >  auch  Diakonisse).  Die  Ein- 
fiilirung  des  Zolibats  (u.  der  klerikalen  Ton- 
sur)  geschah  mit  unterschiedl.  Erfolg.  Das 
Justinian.  Recht  macht  ihn  den  Bischofen 
zur  Pfhcht,  wahrend  Diakon  u.  Priester  bis 
heute  eine  vor  der  Cheirotonie  geschlossene 
Ehe  beibehalten  konnen.  Dagegen  gilt, 
ebenfalls  bis  heute,  die  Vorschrift,  daB  die 
Ehefrau  des  zum  Bischof  Gewahlten  in  ein 
vom  Bischofssitz  entferntes  Kloster  eintritt. 
In  der  Praxis  ging  man  dazu  ilber,  den  Epi- 
skopat  aus  dem  Monchtum  zu  rekrutieren. 
Innerklerikale  Gegensatze  brachen  im  We- 
sten  u.  Osten  im  12.  Jh.  auf  u.  sind  seitdem 
nicht  zur  Ruhe  gekommen.  In  der  russ.  orth. 
Kirche  ist  die  Forderung  des  Welt-K.  (Prie¬ 
ster  u.  Diakon),  an  der  Gesamtleitung  der 
Kirche  beteiligt  zu  werden,  nochmals  im  18. 
Jh.  u.  in  jiingster  Zeit  erhoben  worden, 
wenn  auch  ohne  Erfolg. 

Neben  den  unleugbaren  Kulturleistungen 
des  K.  im  MA  (Humanisierung  einer  bar- 
bar.  Rechtspflege,  Forderung  der  Kunst  u. 
Wissenschaft  u.  a.)  ist  die  tiefe  Problematik 
einer  klerikalen  Kultur  gegeniiber  einer 
schiieBlich  siegreichen  Laienkultur  nicht  zu 
iibersehen. 

Lit.:  Beck,  79  ff.  u.  Reg.;  ders.,  Kirche  u.  K.  im 
staatl.  Leben  von  Byzanz,  Ders.,  Ideen  u.  Realita- 
ten  in  Byzanz,  London  1972,  Nr.  XIV;  H.  Hci- 
merl,  Kirche,  K.,  Laien,  Wien  1961;  H.  Kotsonis, 
Die  gegenseitigen  Beziehungen  innerhalb  der 
Geistlichkeit,  D.  Savramis  (Hg.);  Aus  der  Neu- 
gich.  Theologie,  Wlirzburg  1961,  109-128;  J.  Mat- 
thes,  Religion  u.  Gesellschaft  Hamburg  1967, 
Reg.:  Klerikerkultur;  N.  D.  Kuznecov,  K  Voprosu 
o  Ucastii  Duchovenstva  i  Naroda  V  Vyssem  Cer- 
kovnom  Upravlenii,  BoV  15,  1906,  254  ff.;  G. 
Mensching,  Soziologie  der  GroBen  Religionen, 
Bonn  1966,  Reg.;  ders.,  Soziologie  der  Religion, 
Bonn  19682,  Reg.;  Milasch  §  66-76;  D.  I.  Rostisla- 
vov,  O  Belom  i  Cemom  Duchovenstve,  2  Bde., 
Beilin  1966;  D.  Savramis,  Die  soziale  Steilung  des 
Priesters  in  Griechenland,  Leiden  1968;  1.  Smo- 
litsch,  Gesch.  der  Russ.  Kirche  1700-1917,  Leiden 
1964,  Reg.:  Geistlichkeit,  Pfarrgeistlichkeit;  P. 
Stockmeier,  Aspekte  zur  Ausbildung  des  Klerus 
in  der  Spatantike,  Miinchenei  Theolog.  Zs.  27, 
Miinchen  1976,  217-232;  J.  Wach,  Religionssozio- 
logie,  Tubingen  1951,  Reg.;  J.  Zhishman,  Die  Syn- 
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Kloster 


oden  u.  die  Episkopal-Amter  in  dei  morgeniand. 
Kirche,  Wien  1867;  J.  J.  Allen,  The  Ministry  of  the 
Church.  The  image  of  pastoral  care,  Crestwood, 
N,  Y.,  1986;  E.  S.  Papagianne,  Die  okonom.  Situa¬ 
tion  des  verheirateten  K.  in  Byzanz,  Athen  1986; 
Das  Priestertum  in  der  Einen  Kirche,  Aschaffen- 
burg  1987;  G.  Ruhbach,  K.  ausbildung  in  der  Al- 
ten  Kirche,  Wort  und  Dienst  15, 1979, 107-114;  E. 
Bryner,  Der  geistl.  Stand  in  Rutland.  Sozialge- 
schichtl.  Untersuchungen  zu  Episkopat  u.  Ge- 
meindegeistlichkeit  der  mss.  orth.  Kirche  im  18. 
Jh.,  Gottingen  1982;  LexMA  5,  1207-1211.  -  S. 
auch  Lit.  zu  Bischof,  Diakon,  Hierarchic,  Kir- 
chenrecht,  Priestei. 

Kloster  (von  lat.  clausirum,  n.,  ‘das  Ver- 
schlossene’;  grch.  koinobion,  n.  [lat.  coeno- 
bium,  n.],  ‘Gemeinschaftsleben’,  monasteri- 
on,  n.  [lat.  monasterium,  n.],  mone,  f.,  ‘Ein- 
siedlerzelle’,  ‘-leben’,  asketerion,  n.,  ‘Aske- 
tenwohnung’;  russ.  monastyr,  m.),  Anlage 
von  Kirchen-,  Wohn-  u.  Wirtschaftsgebau- 
den  vorwiegend  fiir  das  unter  der  Leitung 
eines  Abies  stehende  koinobit.  Monchtum 
(Gegensatz  Laura). 

1.  Das  K.  ist  nicht  auf  das  Christentum  be- 
schrankt,  sondern  erscheint  liberal!  dort,  wo 
die  gemeinschaftsfordernde  Form  ethisch- 
maximalist.  Separation  von  der  religiosen 
Sozietiit  entsprechende  Lokalitaten  fordert 
(Agypten,  Buddhismus,  Judentum,  Islam). 

2.  Das  K.  wird  fur  das  Kirchenrecht  erst  seit 
der  4.  Okumen.  Synode  von  451  relevant. 
Seine  Errichtung  unterliegt  seitdem  der  Ge 
nehmigung  des  zustandigen  Bischofs,  des- 
sen  Jurisdiktion  es  auch  untersteht.  Um- 
wandlung  bzw.  Riickfiihrung  in  eine  weltl. 
Anstait  ist  verboten.  Bald  wurde  die  Vorla- 
ge  eines  Typikons  Bedingung  fur  eine  K.- 
Grtindung.  Die  Entwicklung  von  GroBklo- 
stern  forderte  deren  Feudalisierung  u.  ge- 
wisse  Auswiichse  des  K.-Rechts  (z.  B.  das 
Charistikariat:  K.  als  eine  Art  Lehen  einem 
weltl.  Ephoros,  Verwalter,  iibergeben).  Ei¬ 
ne  Reihe  von  Iminunitaten  u.  Privilegien 
machten  das  K.  im  MA  zu  einem  der  scharf- 
sten  wirtschaftl.  Konkurrenten  der  weltl. 
Feudalherren;  auf  der  anderen  Seite  bilde- 
ten  sie  die  notwendige  wirtschaftl.  Grundla- 
ge  der  kulturellen  u.  karitativen  Tatigkeit 
des  Monchtums.  Es  gab  vom  byz.  Kaiser  ge- 
stiftete  u.  der  Jurisdiktion  des  Patriarchen 
entzogene  Kloster  (grch.  monasteria  auto- 
despota,  autexusia)\  die  Stauropegialkloster 
(grch.  monasteria  stauropegiaka,  staurope- 
gia,  mit  Aufrichtung  eines  Kreuzes  als 


Griindungsakt)  der  Patriarchen  u.  Metropo- 
liten  wiederum  waren  der  Jurisdiktion  des 
zustandigen  Bischofs  entzogen.  Das  alte 
byz.  K.-Recht  kannte  noch  die  Doppelklo- 
ster  (grch.  dipla  monasteria),  in  denen  Mon- 
che  u.  Nonnen  lebten,  hat  aber  deren  Be- 
rechtigung  auch  oft  bestritten.  Es  gab  im 
byz.  Bereich  schlieBIich  noch  den  K.-Typ 
der  Philoponoi  od.  Spudaioi,  in  denen  sich 
Weltmenschen  auf  Zeit  versaimnelten. 

з.  Der  Klosterbau,  das  K.  als  Architektu- 
rensemble  richtet  sich  nach  den  Notwendig- 
keiten  des  monast.  Lebens.  In  das  Befesti- 
gungssystem  der  Stadte  im  MA  einbezogen, 
stellten  die  Kloster  zugleich  wichtige  Befe- 
stigungsbauten  dar.  Sieht  man  vom  Typ  des 
ober-  u.  unterird.  Hohlenklosters  (Kappa- 
dozien,  Kiev  u.  SUdtuf’land)  ab,  so  besteht 
die  oberird.  K.-Anlage  aus  folgenden  Bau- 
ten:  (a)  Im  Mittelpunkt  steht  die  Kirche 
(grch.  katholikon;  russ.  sobor).  Im  Gegen¬ 
satz  zu  RuBland  fehlt  u.  a.  wegen  des  Ver- 
bots  der  Glocken  dutch  die  Tiirken  auf  dem 
Balkan  sehr  oft  der  Glockenturm;  statt  der 
Glocken  wird  das  Semantron  benutzt.  Ne- 
ben  der  Hauptkirche  befinden  sich  groBere 

и.  ldeinere  Nebenkrichen  (grch.  parekkle- 
siai;  russ.  prideli)  in  den  Stockwerken  der 
umliegenden  Gebaude.  AuBerhalb  der  K.- 
Mauern  liegt  auf  dem  Friedhof  (—>  Coeme- 
terium),  eine  kleinere  Kirche,  in  deren  Un- 
tergeschoB  die  Gebeine  der  Verstorbenen 
deponiert  werden  u.  in  deren  ObergeschoB 
sich  das  K.-Hospital  befindet  (zur  Aufnah- 
me  der  Sterbenden;  auBerdem  ein  Hospital 
innerhalb  der  K.-Mauern).  Das  altruss.  K. 
besaB  iiber  dem  Haupteingang  noch  eine 
Torkirche  ( navratnaja  cerkov).  -  (b)  Der 
K. -Kirche  gegeniiber  steht  das  ebenfalls  als 
Kirche  (mit  Bilderwand)  gebaute  Refektori- 
um  (grch. /russ.  trapez.a;  russ.  auch  slolovaja 
cerkov).  -  (c)  Die  quadra tisch  bis  recht- 
eckig  um  die  Kirche  angeordneten  Gebaude 
ftihren  im  ErdgeschoB  Wirtschafts-  u.  Ar- 
beitsraume  (u.  a.  auch  Schreibraume 
[Scriptorien],  Maleiwerkstatten,  im  Frauen- 
K.  die  Prosphoren-Backerei),  wahrend  sich 
im  ersten  Stockwerk  hinter  einer  Galerie 
die  Zellen  befinden.  In  diesen  Gebauden 
od,  einzelstehend  sind,  vor  allem  in 
GroBklostem,  noch  Raumlichkeiten  fiir  ka- 
rikative  u.  andere  Zwecke  untergebracht: 
die  Herberge  (grch.  xenodocheion),  das  Al- 
tersheim  ( gerontokomeion ),  das  Hospital 
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( nosokomeion ),  die  Waisenpflege  ( orpha -  westl.  K.-Anlage  kennt  die  ostl.  keine  ei 
notropheion),  die  Armenpflege  (ptochotro -  gentl.  Klausur,  d.  h.  einen  mit  Zellen-  u 
pheion ),  die  Bibliothek,  die  Schule,  das  Ge-  Kreuzgang  vollig  abgeschlossenen  Kom 
fangnis  (phylake )  u.  a.  Im  Unterschied  zur  plex,  an  den  die  Kirche  angebaut  ist.  -  It 


Katharinenkloster  auf  dem  Sinai 


Kloster  Simonos  Petra  auf  dem  Athos 


Kloster 


jHavayjptoifi&lf  05 

*>44-  A  /, 
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Kniebeugung 

der  Kunst  der  Ostkirche  finden  sich  sehi 
haufig  Darstellungen  von  Klostern. 

4.  Die  wichtigsten  Kloster  der  byz.-slav.  Or- 
thodoxie  sind:  Konstantinopel:  Studios-K., 
454;  Pantokrator-  u.  Hodegetria-K.,  12.  Jh.; 
Athos  (grch.  hagion  oros;  russ.  svjataja  gora, 
‘hi.  Berg’):  GroBe  Lavra,  963;  Chilandar, 
serb.,  1198;  Rossikon,  russ.,  1169;  Zographu, 
bulg.,  um  1270;  Iwiron,  georgisch;  lat.  K.  der 
Amalfatiner,  aufgelost  nach  1054.  Bulgari- 
en:  Rila-K.,  Ende  9.  Jh.  Einsiedelei  des  hi. 
Johannes,  spater  Koinobion,  1833  nach  ei- 
nem  Brand  vdllig  neu  aufgebaut;  Nereci  bei 
Skopje,  1164;  Badkovo,  11./12.  Jh.  Rumani- 
en:  Walachei  [Oltenien]  Tismana;  Cozia, 
Ende  14,  Jh.;  Horezu,  nach  1690;  Moldau: 
Neamj,  Ende  14.  Jh.;  Voronet,  Ende  15.  Jh,; 
Moldovita,  1532.  Serbien:  Studenica,  1209; 
Decani,  1.  Halite  14.  Jh.;  Manasija  od.  Re- 
sava,  1407-1418.  RuBland:  Hohlen-K.  (russ. 
pecerskaja  lavra)  nach  1051,  oberird.  Koino¬ 
bion  nach  1062;  Dreieinigkeits-Sergius-K. 
(Troice-Sergieva  Lavra)  bei  Moskau,  von 
Sergij  Radonezskij  1341/1342  gegriindet; 
Kirill-Beloozerskij-K.,  1397;  Ferapont-Be- 
loozerskij-K.,  1390;  Josif-Volokolamskij-K., 
1497;  Valaam-K.,  Anfang  14.  Jh.;  So- 
loveckij-K.,  1429  bzw.  1435;  Aleksandr-Ne- 
vskij-K.,  1712  in  St.  Petersburg  von  Peter  I. 

gegriindet. - »  auch  Monchtum.  -  Taf.  61; 

Abb, 

Lit.:  Beck,  Reg.:  K.;  H.  Brockhaus,  Die  Kunst  in 
den  Athos-Klostern,  Leipzig  1924;  A.  Champdor, 
Le  Mont  Sinai  et  le  Monastere  Sainte-Cathaiine, 
Paris  1963;  L.  I.  Denisov,  Pravoslavnye  Monastyri 
Rossiskoj  Imperii,  S.  Peterburg  1910;  D.  J.  Doens, 
Monastics  Orlhodoxes  en  Grece,  Irenikon,  34, 
1961,  346-392;  A.  P.  Kazdan,  Vizantijskij  Mona- 
styr  XLXII  vv.  kak  social’naja  gruppa,  VV  31, 
1971,  48-70;  Kotting,  Reg.;  E.  Lazarescu,  Nicode- 
me  de  Tismana  et  son  role  dans  la  Culture  Rou- 
maine  Ancienne,  Romanoslavica  11, 1965, 237  bis 
284;  Le  Millenaire  du  Mont  Athos,  2  Bde.,  Cheve- 
togne  1963,  Chevetogne  u.  Venedig  1964;  J. 
Leroy,  Monks  and  Monasteries  of  the  Near  East, 
London  1963;  P.  M,  Mylonas,  Athos,  Formes  dans 
un  Lieu  Sacre,  Athenes  1974;  P.  P.  de  Meester, 
De  Monachico  Statu  iuxla  Disciplinam  Byzan- 
tinam,  Rom  1942;  M.  Pacurariu,  Istoria  Bisericii 
Orthodoxe  RomSne,  Sibiu  1972;  S.  J.  Runkevic, 
Aleksandr  -  Nevskaja  Lavra,  S.  Peterburg  1913; 
H.  Skrobucha,  Sinai,  Olten  &  Lausanne  1959;  Ph, 
Sherrard,  Athos.  Berg  des  Schweigens,  Olten  u. 
Lausanne  1959;  N.  N.  Voronin  u.  V.  V.  Kostoc- 
kina,  Troice  -  Sergieva  Lavra.  Chudoitestvennye 
Pamjatniki,  Moskau  1967;  I.  Zhishman,  Das  Stif- 
lerrecht  in  der  morgenlSnd.  Kirche,  Wien  1888; 
Archimandrrt  Avgustin  (Nikitin),  Das  Studios-K. 
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u.  die  alte Rus,  OstKSt  37, 1988, 107-147;  J.  Galey, 
Sinai  u.  das  Katharinenk.,  Stuttgart  1979;  LChl  2, 
539-541;  LdK  2,  645-647;  T.cxMA  5,  1218-1223; 
RBK4, 102-134  (K.architektur). 

Kniebeugung,  besondere  Form  der  liturg. 
Korpersprache  (— >  Gestus).  Zu  den  ver- 
schiedenen  Durchfiihrungen  der  K.  — > 
Gonyklisia,  — »  Proskynese. 

Kolobion  (grch.,  n.;  lat.  colobium,  n.),  eine 
armellose  od.  kurzarmelige  Tunica  (im  rom. 
Bereick  auch  Dalmatica,  bei  den  Frauen  bis 
zu  den  Knocheln,  bei  den  Mannern  bis  zum 
Knie  reichend).  Das  K.  war  die  nichtamtl. 
Tracht  der  Senatoren  u.  KonsuLn.  In  der  AI- 
ten  Kirche  durften  Martyrer  nicht  ohne  ein 
purpurfarbenes  K.  beerdigt  werden.  Diese 
Sitte  hat  in  der  Ikonographie  auf  die  Dar- 
stellung  der  Kreuzigung  Christi  mit  einem 
durch  goldene  Zierstreifen  (-»  Clavi)  ge- 
schmiickten  K.  eingewirkt.  Dieses  K.  gait 
als  Symbol  der  Herrschaft  Christi  u.  wurde 
als  solches  bereits  in  den  Hymnen  Ephrem 
des  Syrers  (gest.  373)  verstanden. 

Lit.:  Braun,  Gewandung,  301;  J.  R.  Martin,  The 
Dead  Christ  on  the  Cross  in  Byzantine  Art,  Late 
Classical  and  Mediaeval  Studies  in  Honor  of  A. 
M.  Friend  Jr.,  Princeton  1955,  189-196;  P.  Maser, 
Zur  Entstehung  des  Kreuzigungsbildes,  Diss.  Hal¬ 
le  1970,  36  f.,  45;  Weitzmann,  57  f.,  61-63,  80; 
LChl  2, 541-542;  LdK  1, 490  (Dalmatika). 

Kolyba  (grch.,  n.  plur.;  russ  kolivo,  n.,  od. 
kut’ja,  f.),  ein  Brei  aus  gediinstetem  Weizen 
od.  -  in  RuBland  -  aus  Mais  od.  Reis,  mit 
Zucker  od.  Honig  gesuBt  u.  unter  Zugabe 
von  Mandeln,  Niissen,  Rosinen  u.  a.  mit 
Zimt,  Petersilie,  Granatapfeln  u.  a.  gewilrzt 
sowie  mit  Friichten  garniert.  Schon  die  Zu- 
taten  weisen  auf  vorchristl.  Vorstellungen 
hin  (der  Granatapfel  als  Frucht  der  Unter- 
welt,  in  die  auch  die  Wurzeln  der  Petersilie 
reichen).  Die  K.  gehen  auf  die  antiken 
„Panspermia“  zurilck,  die  man  iange  vor 
dem  Christentum  am  3.,  9.  u.  40.  Tage  nach 
dem  Tode  eines  Angehorigen  zur  Erinne- 
rung  an  den  Verstorbenen  zu  essen  pflegte. 
Trotz  heftiger  Polemiken  gegen  die  K. 
schon  durch  Johannes  Chrysostomus  (gest. 
407)  haben  sie  sich  bis  heute  in  den  orth. 
Kirchen  gehalten,  abgesehen  vom  Totenge- 
denken  auch  als  Fastenspeise  (— »  unter  Fa- 
stenzeiten). 


Kommunion 


Lit.:  Aranca,  , .Christos  Anesti".  Osterbrauche  im 
heutigen  Griechenland,  Zurich  1968,  51-58;  Beck, 
257,  786;  Daniel,  215,  609;  Goar,  524-527;  L.  K. 
Goetz,  Kirchenrechtl.  u.  kulturgeschichtl.  Denk- 
mSler  AltruBlauds,  Stuttgart  1905,  Reg.;  KoJyva  - 
Kut’ja;  Maltzew2,  567-589;  P.  de  Meester,  Rituale 
Benedizionale  Bizantino,  Roma  1930,  224-231;  V. 
Ja.  Propp,  Russkie  Agramye  Prazdniki,  Lenin¬ 
grad  1963,  13-24;  Sluzebnik,  Praha  1950,  307-311. 

Kommunion  (von  lat.  communio,  f.;  grch. 
koinonia ,  f.,  ‘Gemeinschaft’,  auch  metalep- 
sis,  f.,  methexis,  f.,  ‘Teilhabe’,  ‘Teilnahme’; 
russ.  pricascenie,  n.),  1.  eine  gegen  Ende  der 
Liturgie  vollzogene  Handlung,  bei  der  die 
konsekrierten  (gewandelten)  Gaben  der 
Eucharistie,  Brot  u.  Wein,  ausgeteilt  u. 
empfangen  werden.  Der  liturg.  u.  kirchen¬ 
rechtl.  Charakter  der  K.  bildet  eine  unzer- 
trennl.  Einheit  (— >  auch  BuBe,  — >  BuBklas- 
sen,  Diptychen,  ->  Epitimien,  ->  Exkom- 
munikatio,  — >  Kirchenrecht). 

2.  Die  Geschichte  der  K.  in  ihrer  heutigen 
Form  beginnt  um  100,  ais  die  Spendung  nur 
noch  dem  Bischof  u.  dem  Klerus  zustand. 
Im  3.  Jh.  ist  die  Austeilung  des  Brotes  (-> 
Prosphore)  durch  den  Bischof,  des  Misch- 
weines  durch  den  Diakon  tiblich.  Ende  des 
4.  Jh.  spiegelt  sich  in  der  Rangordnung  der 
Empfanger  (zuerst  die  Hierarchie  des  Kle¬ 
rus,  danach  die  Laien)  die  Standeordnung 
der  kirchl.  Sozietat  wider.  Um  dieselbe  Zeit 
erfahren  wir  auch  von  der  K.s-Gestik  der 
Empfanger  (linke  Hand  „zum  Thron  der 
rechten"  machen,  Empfang  des  Brotes  in 
der  Hohlung  der  Rechten;  Empfang  des 
Weines  nicht  mit  ausgestreckten  Handen, 
sondern  nach  vorwarts  geneigt  [grch. 
kypton].  Die  bereits  vorgeschrittene  Sakra- 
lisierung  der  K.  laBt  die  Warnung  vor  dem 
Verschiitten  der  hi.  Gaben  verstandlich 
werden.  Der  die  K.  eroffnende  Ruf  „das 
Heilige  den  Heiligen“  (— >  auch  Exklamatio- 
nen)  wird  ebenso  um  diese  Zeit  als  bekannt 
vorausgesetzt  wie  die  Antwort  der  Gemein- 
de  „einer  ist  heilig,  einer  der  Herr,  Jesus 
Christus,  zur  Herrlichkeit  Gottes  des  Va- 
ters",  das  vorangehende  Vaterunser  u.  das 
Brotbrechen  mit  der  Elevation,  dem  Em- 
porheben  des  hi.  Brotes.  Der  Ursprung  der 
Ausgestaltung  der  K.s-Feier  wird  in  Jerusa¬ 
lem  zu  suchen  sein,  wo  sich  im  4.  Jh.  die  be- 
sondere  Verehrung  des  hi.  Kreuzes  mit  eu- 
charist.  Vorstellungen  verband.  Das  K.s- 
Lied  (grch.  koinonikon;  russ.  kinonik, 


priiasten),  das  nach  dem  „Einer  ist  heilig...'1 
der  Elevation  angestimmt  wird,  besteht  aus 
Psalmversen  u.  wird  mit  einem  dreimaligen 
Halleluja  beschlossen.  Wie  die  Prokeimena 
gibt  es  auch  Koinonika  filr  die  Tage  der 
Woche  u.  die  verschiedensten  Feste  u.  Vor- 
kommnisse  (z.  B.  bei  Todesfallen),  wobei 
fur  die  letzteren  genaue  Anweisungen  im  li¬ 
turg.  Typikon  zu  finden  sind.  Entsprechend 
der  byz.  Kultusasthetik  werden  die  bibl. 
Koinonika  von  nichtbiblischen  begleitet. 
Musikalisch  richten  sie  sich  nach  den  8  To- 
nen  der  Oktoechos.  Schon  in  Jerusalem  im 
4.  Jh.  wurde  als  Friihform  des  K.s-Liedes  Ps. 
34,  9  von  einem  Solisten  intoniert  u.  von  der 
Gemeinde  mit  einem  Psalmvers  respon- 
diert,  wahrscheinlich  mit  einem  stereotypen 
Psalmvers  (->  Hypopsalma).  Auch  die  Apo- 
stol.  Konstitutionen  vom  Ende  des  4.  Jh.  (  -> 
unter  Kirchenrecht)  kannten  Ps.  34  als  K.s- 
Lied.  Heute  konnen  bei  einer  groBeren 
Zahl  von  Kommunikanten  auch  mehrere 
Koinonika  gesungen  werden.  Der  Ritus  des 
„Warmen  Wassers"  (->  Zeon)  fand  erst  zu 
einer  spateren  Zeit  Eingang  in  die  K. 

3.  Somit  ergibt  sich  der  Aufbau  der  heuti¬ 
gen  K.: 

Bitt-Ektenie  (— >  unter  Ektenie) 

Vaterunser 

Neigung  des  Hauptes  (lat.  inclinatio) 

Elevation 

K.s-Lied 

Brotbrechen 

Zeon 

Kniebeugung  vor  den  hi.  Gaben 
K.  des  Klerus 
K.  der  Laien 
dreimaliges  Halleluja 

Die  K.  „unter  beiderlei  Gestalt",  d.  h.  von 
Brot  u.  Wein,  wird  wegen  des  Opfercharak- 
ters  auch  von  der  kath.  Kirche  anerkannt. 
Die  Spendung  von  Brot  u.  Wein  wird  in  der 
Ostkirche  mit  einem  liturg.  Loffel  (— »  Altar- 
gerate)  vollzogen.  Zum  AbschluB  der  K. 
wird  heute  auch  nicht  selten  die  Predigt  ge- 
halten.  Nach  der  K.  pflegen  Teilnehmer  die 
Reste  des  Abendmahlsbrotes  (— >  Eulogie) 
mit  nach  Hause  zu  nehmen. 

4.  Eine  K.-Feier  spezieller  Art  ist  die  —>  Li¬ 
turgie  der  vorgeweihten  Gaben. 

5.  Zur  Ikonographie  der  K.  — >  Abendmahl 
(— >  Agape,  — >  Apostelkommunion). 

Text:  s.  Anhang  Nr.  23. 
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Cb  bl>  TKO.  0 

Kondakariennotation 

Lit.:  Baumstark,  136  f.;  Beck,  Reg.:  K.;  O.  Casel, 
Das  Christl.  Kultmysterium,  Regensburg  I9483; 
Dix,  Reg.:  Communion  usw.;  W.  Elert,  Abend- 
mahl  u.  Kirchengemeinschafl  in  der  Alten  Kirche, 
Berlin  1954;  Fendt,  Reg.:  K.s-Ritus  usw.;  E.  v.  der 
Goltz,  Tischgebete  u.  Abendmahlsgebete  in  der 
altchristl.  u.  grch.  Kirche,  Leipzig  1905;  Handbuch 
1, 437-456  u.  Reg.;  Hanssens,  Nr.  1408;  J.  Quasten, 
Mysterium  tremendum.  Eucharist.  Frommigkeits- 
auffassungen  des  vieiten  Jh.  Vom  Christl.  Myste- 
rium.  Gesammelte  Aufsatze  zum  Gedachtnis  von 
Odo  Casel,  DUsseldorf,  66-75;  D.  Conomos, 
Psalmody  and  Communion  Cycle;  Communion 
Hymns,  St. Vladimir  Theol.Quarterly  25,  1981,  35 
bis  62;  95-122;  Schulz,  Die  byz.  Liturgie,  Reg.  II  B; 
LexMA  5, 1096-1097  (Kelchk.). 

Komplet  —>  Nachlgottesdienst 

Kondakariennotation,  ein  spezielles  System 
der  graph.  Aufzeichnung  (->  Neumen)  be- 
stimmter  verzierler,  melismat.  Melodien  in 
der  byz.-slav.  Kirchenmusik.  Zu  ihnen 
gehoren  das  Halleiuja,  die  Doxologie,  das 
Kommunionslied,  das  Kontakion  (daher  ih- 
re  Bezeichnung),  zahlreiche  Gruppen  der 
Stichera  u.  a.  Die  K.  unterscheidet  sich  stil- 
maflig  von  den  iibrigen  byz.  — >  Notationen, 
vor  allem  soweit  diese  die  feierl.  Melodien 
des  Hirmos  aufzeichnen.  Die  K.  hat  sich 
aber  gleichzeitig  mit  ihnen  entwickelt.  Da 
wegen  der  Vernichtung  zahlloser  Musik- 
handschriften  im  Bilderstreit  (->  unter  Bild) 
nur  sehr  wenige  Beispiele  der  K.  erhalten 
geblieben  sind,  ist  die  Forschung  auf  die 
altruss.  Handschriften  angewiesen,  die  bald 
nach  der  Christianisierung  im  11.  Jh.  auftre- 
ten.  Die  Fragen  ihrer  Herkunft  u.  Entziffe- 
rung  sind  noch  Gegenstand  intensiver  wis- 
senschaftl.  Bemiihungen.  -  Abb. 

Lit.:  C.  Floras,  Die  Entzifferung  der  K.,  Musik  des 
Ostens  3, 1965, 7-71;  E.  Koschmieder,  Ein  Bhck  in 
die  Gesch,  der  altslav.  Musik,  BZS  31, 1970,  28  f.; 
K.  Levy,  Die  slav.  K.,  Anfange  der  Slav.  Musik, 
Bratislava  1966,  77-92;  ders,  The  Byzantine  Com¬ 
munion-Cycle  and  its  Slavic  Counterpart,  Actes 
Xlle  Congr.  Intern.  d’Etudes  Byz.  Ochrid  10-16 
Sept.  1961,  2.  Bd„  Beograd  1964,  571-574;  Palika- 
rova  -  Verdeil,  113-125, 140-146;  N.  D.  Uspenskij, 
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Drevnerusskoe  Pevceskoe  Iskusstvo,  Moskau 
1965,  36-50  (s.  auch  2.  Auflage  1971).  -  S.  auch 
Lit.  zu  Kirchenmusik,  Kontakion. 

Kondakarion  (grch.,  n.;  russ.  kondakar,  m.), 
in  der  Ostkirche  ernes  der  liturg.  -)  Bucher 
mit  den  Kontakien  fur  den  Leiter  des  Cho¬ 
res,  das  deshalb  auch  die  Kondakariennota¬ 
tion  fiihrt. 

Lit.:  A.  Dostal  u.  H.  Rothe,  Der  altruss.  Konda¬ 
kar.  Blagovesienie  Kondakar,  GieBen  1976  f£. 
(Bausteine  zur  Gesch.  der  Literatur  bei  den  Sla- 
ven,  hg.  von  H.-B.  Harder  u.  H.  Rothe,  8,2  ff.);  H. 
Rothe,  Siidslav.  Kontakien  in  ihrem  Verhaltnis 
zum  ostslav.  Kondakar,  Slavist,  Studien  zum  X. 
Intern.  Slavistenkongress  in  Sofia  1988,  Koin/ 
Wien  1988, 489-504. 

Konfinnation  ->  unter  Taufe 

Konig  der  Ehren  ->  unter  Christusbilder 

Konig  der  Kiinige  ->  unter  Christusbilder 

Konigliche  Horen  — >  Horen,  Grofle  od.  Ko- 
nigliche 

Konsekration  — )  unter  Weihe 

Kontakion  (grch.,  n.,  auch  kondakion,  n., 
von  kontax,  ‘Stab’,  ‘Spied’;  russ,  kondak, 
m.),  erste  Hochform  der  fruhbyz.  Kirchen- 
dichtung. 

1.  Die  grch.  Bezeichnung  bezieht  sich  wahr- 
scheinlich  auf  den  Stab,  urn  den  der  Text 
des  K.s  gerollt  wurde.  Ein  K.  kann  18,  aber 
auch  bis  zu  30  u.  mehr  Strophen  (—>  Tropa- 
rien)  fiihren.  Seine  Struktur  bildet  das  erste 
umfassende  Ordnungssystem  filr  das  reiche 
Strophenmaterial  der  Ostkirche.  An  der 
Spitze  des  Textes  steht  der  Titel  mit  der  An- 
gabe  des  Tages  im  Kirchenjahr,  dem  Namen 
des  Heihgen  od.  des  Festtages,  einer  Akro- 
stichis  als  Vorsatzstrophe  sowie  der  Anwei- 
sung,  nach  welchem  der  8  Kirchentone  (— » 
Oktoechos)  zu  singen  ist.  Auf  den  Titel 
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Konzelebrieren 


lolgt  das  Prooimion  od.  Kukulion  (beide 
*rch.),  dem  eine  Art  Gegenstrophe 
'Ephymnion,  grch.,  — >  auch  Hypopsalma) 
ingeschiossen  wird.  Dieses  Ephymnion 
"olgt  jedem  Troparion  des  K.s  u.  wird  vom 
□ior  gesungen,  wahrend  die  Strophen  von 
iinem  Solisten  vorgetragen  werden.  Ein  sol¬ 
ves  Troparion  heiBt  auch  Oikos  (grch., 
Haus’;  syr.  beitha ;  hebr.  bajith;  ital.  stanza, 
Zimmer’).  Oikos  I  bildet  zugleich  die  Leit- 
itrophe  (->  Hirmos)  fiir  das  ganze  K.  Somit 
jrgibt  sich  folgender  Aufbau: 

;i)  Titel 

'2)  Prooimion  (Kukulion) 

'3)  Ephymnion 
'4)  Oikos  I  =  Hirmos 
'3)  Ephymnion 
;5)  Oikos  II 
'3)  Ephymnion 
^6)  Oikos  III 
usw. 

Der  Aufbau  zeigt  die  kompositor.  Schwache 
les  K.s  in  der  monotonen  Wiederholung 
des  Ephymnions  u.  der  Ausrichtung  aller 
strophen  nach  einem  einzigen  Hirmos.  An- 
dererseits  wurde  das  Ephymnion  urspriing- 
ich  von  der  Gemeinde  gesungen,  so  daB  der 
Rhythmenwechsel  u.  der  Aufbau  an  religio- 
:e  Volkslieder  wie  die  „geistl.  Lieder“  (russ. 
iuchovnye  stichi)  der  altruss.  religiosen 
‘olklore  erinnern.  Diese  in  Paths  tina  u. 
5yrien  beheimatete  Form  der  Gemeindebe- 
eiligung  wurde  im  Rahmen  der  spezifisch 
jyz.  Kultusasthetik  u.  mit  dem  Aufkommen 
les  Kanons  im  7.  Jh.  zurtickgedrangt. 

1.  Als  poet.  Kunstform  geht  das  K.  auf  ori- 
;ntal.  Traditionen  zurilck,  die  sich  in  der 
jxegetisch-homilet.  Schriftauslegung  der 
iynagoge,  dem  Midrasch,  vereinigt  flatten. 
Das  K.  ist  eine  poet.  Homilie  u.  wurde  zur 
£eit  seiner  Bliite  in  der  Liturgie  der  Kate- 
;humenen  (->  Liturgie  der  Glaubigen)  nach 
der  Evangelieniesung  vorgetragen.  Seine 
rhemen  nahm  es  aus  den  Festinhalten  des 
■Circhenjahres  u.  der  Heiligenverehrung.  Ei- 
te  negative  Folge  war  die  Vernachlassigung 
ier  Predigt.  Wie  diese  arbeitet  auch  das  K. 
nit  dramat.  Effekten,  kiihnen  Antinomien, 
;eschliffenen  Dialogen  u.  anderen  Mitteln 
ier  Rhetorik.  Die  Geschichte  des  K.s  be- 
;innt  mit  dem  aus  Syrien  stammenden  Me- 
oden  Romanos  (gest.  573),  zu  dessen  be- 
canntesten  Arbeiten  ein  K.  auf  die  Geburt 
Dhristi  u.  wahrscheinlich  auch  der  umfang- 


reiche  Gottesmutterhymnus  (->  Akathist) 
gehoren.  Weitere  beriihmte  K.-Verfasser 
sind  die  Patriarchen  Sergios  (gest.  638), 
Germanos  (gest.  730)  u.  Theodoros  vom 
Studioskloster  (gest.  826;  — >  auch  Meiode). 
In  der  Zeit  des  Bilderstreites  (->  Bild)  wur¬ 
de  das  K.  zuungunsten  des  Kanons  starker 
gepflegt,  um  danach  immer  mehr  reduziert 
zu  werden  u.  schlieBlich  nur  noch  mit  sei- 
nem  Prooimion  u.  Oikos  I  nach  der  6.  Ode 
des  Kanons  zu  erscheinen. 

3.  Die  byz.-slav.  Ikonographie  -  z.  B.  der 
Geburt  Christi  u.  der  Darstellung  des  Aka- 
tliist  -  verdankt  dem  K.  eine  Reihe  von  Mo- 
tiven. 

Text:  s.  Anhang  Nr.  2;  21. 

Lit.:  Anthologia  Graeca,  LXVI,  90  f.;  S.  S.  Ave¬ 
rincev,  Poetika  Rannevizantijskoj  Literatury, 
Moskau  1977,  102  f.,  210-220  u.  Reg.:  Roman 
Sladkopevec;  ders.,  Tradicija  Greceskoj  „Dialek- 
tiki"  i  Vozniknovenie  Rifmy,  Kontekst,  Moskau 
1976,  81-99;  J.  Grosdidier  de  Matons,  Romanos  le 
Mdlode:  Hymnes,  Bd.  1  ff. ,  Paris  1964  ff.;  Heilige 
Gesange;  F.  Keller,  Das  Weihnachts-K.  u.  seine 
Proshomoia  in  altruss.  Ubersetzung,  phil.  Diss. 
Basel  1972;  K.  Mitsakis,  The  Hymnography  of  the 
Greek  Church  in  the  Early  Christian  Centuries, 
JOB  20,  1971,  31-49;  Palikaiova  -  Verdeil,  Reg.: 
K.;  C.  A.  Trypanis,  Fourteen  Early  Byzantine 
Cantica,  Wien  1968;  N.  D.  Uspenskij,  Kondaki 
Svjatogo  Romana  Sladkopevca,  BoTr4,  1968, 191 
bis  201;  Weilesz,  179-197  u.  Reg.:  K.;  Werner, 
Reg.:  K.;  MGG  7, 1516-1518;  R.  J.  Reichmuth,  Ty¬ 
pology  in  the  Genuin  K.  of  Romanos  the  Melo¬ 
dist,  Minneapolis  1975;  LexMA  5,  1413-1414  (K., 
Kontakarion). 

Konzelebrieren,  Mitwirken  mehrerer  Perso- 
nen  bei  der  Liturgie  od.  der  Spendung  von 
Sakramenten.  Im  Sinne  des  orth.  u.  rom. 
Kirchenrechts  werden  Vorstellung  u.  Be- 
griff  des  K.s  nur  auf  den  Klerus  angewen- 
det,  wahrend  die  Mitwirkung  der  Laien  le- 
dighch  in  ihrer  Gegenwart  besteht.  Schon 
die  Kirchenordnung  Hippolyts  von  Rom  (-» 
Kirchenrecht)  kannte  die  Sitte,  daB  der  Bi- 
schof  mit  dem  KoIIegium  der  Priester  die 
Hande  auf  die  Opfergaben  legte  u.  die  Ana¬ 
phora  mit  Ausnahme  des  Einsetzungsbe- 
richts  mit  ihnen  sprach.  Nach  rom.  (scho- 
last.)  Lehrauffassung  handelt  es  sich  in  die- 
sen  Fallen  um  das  „zeremonielle  K.“, 
wahrend  bei  einem  „sakramentalen  K.“  von 
alien  Mitwirkenden  auch  der  Einsetzungs- 
bericht  u.  die  Wandlung  mitgesprochen 
werden  miiBten.  Diese  Form  liegt  in  der 
Krankenolung  der  orth.  Kirche  vor.  Inso- 


223 


Konzil 

fern  sich  die  Bischofe  seit  alters  als  „Mitli- 
turgen"  bezeichnen,  wild  ihr  „K.“  -  wenn  es 
auch  ortlich  getrennt  ist  -  als  Darstellung 
der  Einheit  der  Kirche  verstanden.  Es  ist 
noch  nicht  geklart,  ob  die  „sakramentale 
Konzelebration"  der  Neugeweihten  (wah- 
rend  der  Weihemesse)  durch  kath.  EinfluB 
im  17.  Jh.  tlber  Petr  Mohila  in  Kiev  (gest. 
1647)  in  der  Ostkirche  iiblich  wurde  od.  ob 
sie  hier  nicht  seit  langem  geQbt  wurde. 

Lit:  J.  M.  Hanssens,  De  Concelebratione  Missae 
in  Ritibus  Orientalibus,  Divinitas  10,  Roma  1966, 
482-559;  Handbuch  1,  343-346  u.  Reg.:  K.;  Ph. 
Hofmeister,  Die  Konzelebration,  ALW  9,  1966, 
383-411;  Jungmann  1,  258  ff.;  A.  A.  King,  Con- 
celebration  in  the  Christian  Church,  London  1966; 
P.  de  Meester,  De  Concelebratione  in  Ecclesia 
Orientali,  praesertim  secundum  Ritum  Bizanti- 
num,  Roma  1923;  A.  Raes,  La  Concelebration 
dans  tes  Rites  Orientaux,  Maison-Dieu,  Paris 
1953,  24-47;  K.  Gamber,  Concelebration  in  the 
Ancient  Church,Christian  Orient  2,  1981,  57-62; 
LexMA  5, 1426-1427. 

Konzil  — >  Synode 

Kosmas  -»  unter  Heiligenverehrung, 
auch  Heiligenbilder 

Kosmokrator  — >  unter  Christusbilder,  — > 
Gestirne 

Krankenolung  (grch.  hagion  euchelaion,  ‘hi. 
Olung’;  russ.  eleosvjascenie,  n.,  auch  soboro- 
vanie,  n.,  ‘gcmeinschaftl.  Tun’),  1.  eines  (im 
allgemeinen  das  letzte)  der  7  Sakramente  in 
der  orth.  u.  der  kath.  Kirche. 

2.  Von  den  kosmetischen  u.  medizinischen, 
oft  mit  Aberglauben  verbundenen  OlsaJ- 
bungen  der  Antike  hebt  sich  das  neutesta- 
mentl.  Zeugnis  in  Jak.  5,  14-16,  durch  den 
betonten  Zusammenhang  der  K.  mit  der 
Siindenvergebung  ab.  Sie  wird  nicht  von 
Charismatikern,  sondern  von  Altesten 
(grch.  presbyteroi,  -4  auch  Priester)  der  Ge- 
meinde  vollzogen.  Damit  ist  ihr  apostolisch- 
institutionelier,  nicht  aber  ihr  Sakraments- 
charakter  bezeugt.  Eindeutige  Zeugnisse 
fiir  die  K.  fehlen  fiir  die  ersten  Jh.e  des 
Christentums.  Ende  des  4.  Jh.  wird  das 
Chrisma  od,  Myron  als  „geistl.  Schutzmittel 
des  Leibes  u.  als  Rettung  der  Seele“ 
bezeichnet.  Die  Verbindung  von  BuBe  u. 
„Salbung  der  Schwachen"  (lat.  unctio  in- 
firmorum)  bei  dem  Ostsyrer  Aphraat  (Mitte 


4.  Jh.)  scheint  auf  die  K.  hinzuweisen.  Papst 
Innozenz  I.  (gest.  417)  betont,  daB  Jak.  5, 14 
bis  16  nicht  als  Vorrecht  der  Priester  zu 
verstehen  sei,  sondern  auch  auf  Laien  be- 
zogen  werden  miisse.  Das  „01  des  Chris- 
mas“  darf  keinen  Siindern  u.  BiiBern  ge- 
spendet  werden,  da  es  „von  der  Art  eines 
Sakraments“  (lat.  genus  sacramenti)  sei.  Im 
Westen  blieb  die  K.  im  MA  zunachst  in  ei- 
ner  unkiaren  u.  unselbstandigen  Position 
zwischen  Eucharistie  u.  BuBe.  Im  allge¬ 
meinen  wurde  dem  Sterbenden  zuerst  die 
BuBe  gewahrt,  dann  die  Eucharistie  als 
„Wegzehrung“  (lat.  viaticum )  gereicht  u. 
schlieBlich  (nach  der  siindentilgenden 
Wirkung  beider)  die  K.  als  „letzte  Olung" 
(lat.  unctio  extrema )  gespendet.  Bei  dieser 
Auffassung  ist  es  im  Grunde  bis  heute 
geblieben,  sieht  man  von  Uberlegungen  in 
der  Scholastik  ab,  die  Unctio  infirmorum  als 
selbstandiges  Sakrament  zu  verstehen.  Im 
Osten  waren  u.  sind  die  Praktiken  der  K. 
sehr  unterschiedlich.  In  manchen  Kirchen 
sind  Wiederholungen  ausgeschlossen,  in  an- 
deren  iiblich.  Einige  lassen  Kinder  zu,  ande- 
re  nicht.  In  der  kopt.  Kirche  z.  B.  gibt  es  ei- 
nen  Erganzungsritus  fur  Toliwuterkrankte. 
In  den  orth.  Kirchen  wird  die  K.  grundsatz- 
lich  jedem  Getauften  in  schweren  Leibes-  u. 
Seelennoten  gespendet,  Gesunden  im  allge¬ 
meinen  nur  in  der  Karwoche  (in  der  russ.- 
orth.  Kirche  am  Griindonnerstag). 

3.  Die  K.  besteht  aus  folgenden  Teilen:  (a) 
Vorbereitung:  Ein  Tisch  wird  (nach  Joh.  12, 
24)  mit  Weizenkornern  bestreut,  in  seine 
Mitte  ein  GefSB  gestellt,  in  dem  reines  Oli- 
vendl  mit  Wein  gemischt  (Luk.  10,  34)  wird, 
7  Kerzen  werden  aufgestellt,  7  mit  Watte 
umwickelte  Stabchen,  Kreuz  und  Evangeli- 
um  werden  hingelegt.  (b)  Ermahnung  (grch. 
paraklesis;  russ.  nioleben),  eine  Art  gektirz- 
ter  Morgengottesdienst.  (c)  Segnung  des 
Ols  (grch.  hagiasis  tu  hagiu  elaiu;  russ. 
svjascenie  svjatogo  eleja)  mit  einem  Tropari- 
on  u.  „Olgebet“  (Anrufung  des  ill.  Niko¬ 
laus,  der  hi.  Arzte  u.  Wundertater  [->  Heili¬ 
genverehrung]).  (d)  Es  folgen  7  nacheinan- 
der  von  7  Priestern  vollzogene  hi.  Olungen 
(->  auch  Konzelebrieren),  eingeleitet  durch 
eine  Art  Lesegottesdienst  nach  dem  Vor- 
bild  der  Liturgie  der  Katechumenen  (->  Li- 
turgie  der  Glaubigen).  Das  Salbungsgebet 
hat  konsekrator.  Charakter  (->  Weihe). 
Beim  Schluflsegen  wird  das  bei  Jak.  5, 14-16 
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geoffnete  Evangelienbuch  dem  Empfanger 
der  K.  aufs  Haupt  gelegt.  Danach  soli  er,  so- 
fern  ihm  das  moglich  ist,  3  Knicbeugen 
(Metanien,  -4  unter  Proskynese)  vollziehen. 
Im  Falle  des  nahenden  Todes  wird  ein  stark 
gekitrztes  Formular  benutzt,  das  aber  das 
„01gebet“  u.  das  Salbungsgebet  fiihren 
muG. 

Lit.:  Eisenhofer  2,  344  ff.;  Handbuch  2,  114-128; 
Heiler,  186-188;  K.  Liibeck,  Die  hi.  Olung  in  der 
orth.  grch.  Kirche,  ThGl  8,  1916,  318-341;  E.  Ch. 
Suttner,  Die  K.salbung  (das  „Oi  des  Beters'1)  in 
den  Altoriental.  Kirchen,  EphLit  89, 1970,  371  bis 
396;  A.  Backhaus,  Heilung  u.  Heil  -  die  K.  der 
orth.  Kirche,  Una  Sancta  42,  1987,  201-212;  I.  H. 
Dalmais,  Handbuch  Ostk.kunde  II,  158-160;  LChl 
4,  12-13  (Salbung);  LexMA  5,  1471-1473  (K.sal¬ 
bung). 

Kranzgold  — >  Aurum  coronarium 

Kreuz  (grch.  stauros,  m.;  lat.  crux,  f.;  russ. 
best,  m.),  1.  Symbol  des  christl.  Glaubens 
und  der  kirchl.  Sozietat  lange  vor  der  Dar- 
stellung  der  Kreuzigung  Christi.  Als  deren 
bildhafte  Kurzformel  (->  auch  Kruzifix)  be- 
sitzt  es  einen  auBerordentlich  hohen  Grad 
der  Identifikationsmoglichkeiten  fiir  den 
einzelnen  Glaubigen  u.  fiir  die  christl.  Ge- 
meinschaft  (Bekenntnischarakter  des  K.es, 
vgl.  Matth.  16,  24;  Rom.  6,  3-5.8;  Phil.  2,  5 
bis  11),  wie  sie  sich  sehr  deutlich  in  der 
Gestik  des  Sich-Bekreuzigens  Ausdruck 
verschaffen. 

2.  Die  Friihgeschichte  des  K.es  ist  noch 
nicht  vollig  geklart.  Seine  Entstehung  hangt 
zusammen  mit  dem  letzten  Buchstaben  des 
hebr.  Alphabets,  dem  Tav  (stehend  als  +  od. 
liegend  als  x),  das  als  Handzeichen  (1.  Mose 
4, 15;  2.  Mose  12,  22;  13,  9;  Hes.  9;  Pred.  Sa- 
lom.  15,  6),  kult.  Tatowierung,  zur  Signie- 
rung  u.  Siegelung  verwendet  wurde.  Zei- 
chenmagie  u.  Apotropaismus  (Abwehr  von 
Damonen,  Krankheiten  u.  a.)  spielten  dabei 
eine  Rolle.  Nach  Offb.  7,  3  f.;  9,  4;  14.1:  22, 4 
war  urn  100  das  K.es-Zeichen  als  „Versiege- 
lung“  (grch.  sphragis)  iiblich;  ob  schon  bei 
Paulus  (Eph.  1,  13;  4,  30;  Rom.  4,  11;  15,  28 
u.  a.),  bleibt  umstritten.  Seit  dem  3.  Jh.  ist 
das  „Versiegeln“  der  Stirn  vor  allem  bei  der 
Taufe  bekannt,  urn  den  Rechtsanspruch 
Christi  auf  den  Getauften  zum  Ausdruck  zn 
bringen.  Umschrieben  wurde  das  K.  vor  al¬ 
lem  mit  „Holz“  (grch.  xylon,  vgl.  Apg.  13, 
29;  Gal.  3,  13;  1.  Petr.  2,  24;  Offb.  2,  17).  In 


einem  komplizierten  BewuBtseinsprozeG, 
an  dessen  Anfang  die  „K.es-Theologie“  des 
Paulus  steht,  wurde  die  negative  Wertung 
dieses  Zeichens  als  „Galgen  der  rom.  Anti- 
ke“  u.  der  Katastrophe  Christi  gedanklich 
zu  einem  Siegeszeichen  umgeformt.  In  dem 
Apokryph  des  Petrusevangeliums  (Mitte  2. 
Jh.)  findet  sich  dieser  UmwertungsprozeB 
bereits  durch  das  K.  dargestellt,  das  dem 
Auferstandenen  aus  dem  Grabe  folgt.  Eine 
offentl.  Zurschaustellung  des  K.es  ist  wahr- 
scheinlich  auch  durch  die  in  der  Alten  Kir¬ 
che  geiibte  Arkandisziplin  verhindert  wor- 
den. 

3.  Der  Frieden  zwischen  Staat  u.  Kirche  un¬ 
ter  Kaiser  Konstantin  (gest.  337)  bestatigte 
das  Verstandnis  des  K.es  als  Siegeszeichen 
u.  gab  Veranlassung,  die  Theologie  des  K.es 
zu  vertiefen.  Von  dieser  Entwicklung  blie- 
ben  die  Haresien  ausgeschlossen,  die  das  K. 
ablehnten.  Nach  der  K.es- Vision  Konstan¬ 
tins  im  Jahre  312  an  der  Milv.  Briicke  wurde 
dieses  Symbol  vom  Kaiser  in  gewisser  Wei- 
se  „annektiert“  u.  zum  offentl.  Identitats- 
symbol  erklart.  Gleichzeitig  erfolgte  ein 
starkes  Aufbiiihen  der  Verehrung  der  K.- 
Reliquie  in  Jerusalem  (-4  auch  Karfreitag, 
-4  Kreuzanbetung,  -4  Kreuzerhohung),  die 
sich  iiber  die  ganze  Okumene  ausbreitete. 
Die  gemeinsame  Propagierung  des  K.es 
durch  Staat  u.  Kirche  als  imperiales  Em¬ 
blem  darf  iiber  das  Konkurrenzverhaltnis 
der  beiden  Partner  dieses  stillschweigenden 
Bildkonkordats,  das  im  Bilderstreit  (-»  un¬ 
ter  Bild)  zum  offenen  Konflikt  ausartete, 
nicht  hinwegtauschen  (Inanspruchnahme 
des  K.es  als  imperiales  Zeichen  sowohl 
durch  die  bilderfeindl.  Kaiser  als  auch  in 
den  K.-Hymnen  durch  die  Bilderfreunde). 

4.  Wie  das  hebr.  Tav  im  Judentum,  wurde 
seit  dem  4.  Jh.  das  K.  immer  mehr  zum  ha- 
bituellen  Gestus  der  Christen  u.  verfiel  z.  T. 
der  Trivialisierung.  Daneben  wurde  es  in 
der  Liturgie  u.  bei  der  Spendung  der  Sakra- 
mente  allgemein  iiblich.  Dem  Monchtum 
war  das  K.  ein  Siegeszeichen  gegen  die  Da¬ 
monen.  In  der  byz.  Kirche  setzte  sich  gegen 
die  altere  „Versiegelung“  der  Stim  mit  ei¬ 
nem  Finger  das  Zweifinger-K.  als  Hinweis 
auf  die  2  Naturen  Christi  durch  u.  wurde  um 
1000  auch  von  der  russ.  Kirche  tibernom- 
men.  Daneben  scheint  es  auch  das  Fiinffin- 
ger-K.  (Spitzenbertihrung  aller  5  Finger)  ge- 
geben  zu  haben.  Im  12./13.  Jh.  wurden  diese 
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T  +tt*Xf xftY 

1  2  3  4  5  C  7  8  9  10  11 

4-  <1*  $  *  4-  #  at  ® 


12  13  14  15  1G 

Kreuzformen  (oben): 

1  Tau-  oder  Antoniuskreuz  (crux  commissa) 
-  2  griechisches  Kreuz  (crux  immissa)  -  3 
Doppelkreuz  (crux  gemina)  -  4  byzantini- 
sches  Kreuz  -  5  russisch-orthodoxes  Kreuz  - 
6  Christogramm  -  7  Staurogramm  -  8  lie- 
gendes  oder  Andreaskreuz  -  9  lateinisches 
Kreuz  (crux  immissa)  -  10  Henkelkreuz 
(crux  ansata)  -  11  Gabel-  oder  Schacher- 
kreuz  -  12  Petruskreuz  -13  Wiederkreuz  - 
14  Ankerkreuz  -  IS  Jerusalemkreuz  -  16 
Krilckenkreuz  -  17  Kleeblattkreuz  -  18 
Malteser-  oder  Johanniterkreuz  -  19  Swasti¬ 
ka  oder  Gammadion  (cnix  gammata)  -  20 
Radkreuz 


Fiinffinger-  und  Dreifingerkreuz,  letzteres 
poiemische  Handzeiclmung 


17  18  19  20 

Formen  ersetzt  durch  das  Drei£inger-K.  als 
Zeichen  der  Dreieinigkeit.  Die  Hundertka- 
pitel-Synode  (russ.  stoglav)  von  1551  schrieb 
das  Zweifinger-K.  vor.  Nach  der  Ein- 
filhrung  des  Patriarchats  von  Moskau  1789 
stand  die  russ.  orth.  Kirche  vor  der  Aufga- 
be,  sich  den  rituellen  Brauchen  der  grch. 
Kirche  wieder  anzuschliefien.  Darilber  kam 
es  im  17.  Jh.  zum  innerruss.  Schisma  (russ. 
raskol),  weif  ein  grofler  Teil  der  Glaubigen 
an  dem  inzwischen  dort  praktizierten  Ftinf- 
finger  K.  festliielt  (Beriihren  der  Spitzen 
des  Daumens,  des  Ring-  u.des  kleinen  Fin¬ 
gers  bei  Zusammenlegen  u.  Ausstrecken 
von  Mittel-  u.  Zeigefinger,  mit  denen  Stirn, 
Brust  u.  Schulter  beriihrt  werden).  Das  K.- 
Zeichen  der  Patriarchatskirche  besteht  im 
Beriihren  der  Spitzen  von  Daumen-,  Zeige- 
u.  Mittelfinger  bei  leichter  Krilmmung  der 
iibrigen.  Beim  Segen  wird  das  „Litteral“- 
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(„Buchsl.abon“-)  K.  gebraucht:  Der  Mittel- 
finger  wird  neben  dem  geraden  Zeigefinger 
gekriimmt  (ci  =  grch.  Iesus;  russ.  Iisus ),  der 
Daumen  mit  dem  Ringfinger  gekreuzt  (x  = 
grch.  Christos)  u.  der  kleine  Finger  etwas 
gekriimmt  (c  =  letzter  Buchstabe  von  grch. 
Christos).  In  den  polem.  Auseinanderset- 
zungen  zwischen  Altglaubigen  u.  GroBkir- 
che  wurden  diese  Bekreuzigungsformen  oft 
bildlich  dargestelJt. 

5.  Die  Ikonographie  der  K.-Formen  im  Zu- 
sammenhang  mit  anderen  Themen  der  byz.- 
slav.  Kirchenkunst  laBt  sich  folgender- 
maBen  einteilen: 

I.  K.-Formen  als  Hinweis  auf  das  K.  Christi: 
(1)  das  dem  grch.  Tau  entsprechende  K. 
(lat.  crux  commissa;  (2)  das  gleichschenklige 
„grch.  K.“  (lat.  crux  immissa  quadrata,  s. 
auch  Abs.  Ill,  8);  beide  als  histor.  Formen 
des  K.es  von  Golgatha  vermutet.  Die  Crux 
immissa  quadrata  spielt  in  der  fruhkirchl. 
Kunst  als  kostbar  geschiniicktes  Gernmen- 
K.  ( crux  gemmata)  eine  groBe  RoIIe  als 
Symbol  des  leidenden,  auferstehenden  u. 
wiederkehrenden  Christus  im  Bildpro- 
gramm  der  Kuppel  u.  der  Apsis  sowie  bei 
bestimmten  Themen  (Hetoimasia,  Jilngstes 
— >  Gericht,  Lebensbaum  im  Paradies).  Im 
Schnittpunkt  der  K.es-Arme  erscheint  oft 
ein  Medaillon  mit  dem  Bild  Christi  od.  des 
Kaisers.  -  Im  Zusammenhang  mit  der  Dar- 
stellungsgeschichte  der  Kreuzigung  Christi 
haben  sich  folgende  K.-Formen  entwickelt: 
(3)  das  Doppel-K.  (lat.  crux  gemina)  mit 
Andeutung  des  Titulus  liber  dem  Querholz, 
es  breitete  sich  wohl  vom  Orient  seit  dem  6. 
Jh.  aus;  (4)  das  byz.  K.,  das  neben  dem  Titu¬ 
lus  noch  das  FuBbrett  (lat.  suppedaneum) 
unter  dem  Querholz  zeigt;  (5)  das  russ.  K. 
mit  schragem  Suppedaneum  (wahrschein- 
lich  eine  falsch  verstandene  Perspektive; 
seit  dem  17.  Jh.  auch  als  Waage  des  Ge- 
tichts  gedeutet).  -  Wahrend  das  Doppel-K. 
der  Ikonologie  u.  Mystagogie  des  Kirchen- 
baus  (wohl  kaum  seinen  realen  Architektur- 
entwiirfen)  diente,  reicht  der  Anwendungs- 
bereich  des  byz.  u.  des  russ.  K.es  von  den 
K.en  der  Kirchenkuppeln  bis  zu  den  Hand- 
K.en  als  Altargeraten;  diese  Formen  wie- 
derholen  sich  auch  in  der  Kleinkunst  stan- 
dig. 

II.  Buchstabenformen:  (6)  das  Christusmo- 
nogramm  u.,  als  deren  Sonderform,  (7)  das 
Staurogramm. 


III.  Andere  Formen:  (8)  Andreas-K.  (lat. 
crux  decussata),  wie  die  Crux  immissa  (s. 
Abs.  I,  2)  dem  hebr,  Tav  entsprechend;  (9) 
das  lat.  K.  (lat.  crux  immissa  obionga)\  (10) 
das  Henkelkreuz  (lat.  crux  ansata),  auch 
Anch-K.  (agypt.,  ‘Leben’)  in  der  kopt. 
Kunst;  (11)  das  Gabel-K.  (lat.  furca),  auch 
„Schacher“-K.  genannt;  (12)  das  Petrus-K., 
die  Umkehrung  des  lat.  K.es,  weil  Petrus 
mit  dem  Kopf  nach  unten  gekreuzigt  wor- 
den  sein  soil. 

IV.  Heraldische  K.-Formen:  (13)  das  Wie- 
der-K.;  (14)  das  Anker-K.;  (15)  das  Jeru- 
salemer  K.  (ein  Hinweis  auf  die  5  Wundma- 
le  Christi);  (16)  das  Kriicken-K.  („Gnosti- 
ker“-K.);  (17)  das  Kleeblatt-K.;  (18)  das 
Malteser-  od.  Johanniter-K. 

V.  AuBerchristlichen  Ursprungs  (u.  deshalb 
in  der  christi.  Kunst  selten  auftretend)  sind: 
(19)  die  Crux  gammata,  auch  Hakenkreuz 
(ind.  swastika)  u.  (20)  das  Rad-K.  mit  kos- 
molog.  Bedeutung. 

Obwohl  im  byz.-slav.  Raum  das  byz.  (Abs. 
I,  4)  u.  das  russ.  K.  (Abs.  I,  5)  bestimmend 
sind,  bleibt  gerade  bei  ihnen  der  Triumph- 
charakter  erganzend  standig  in  Betracht  zu 
ziehen.  Damit  hangt  die  Verwendung  des 
K.es  iiberhaupt  auf  Gegenstanden  u.  Ge- 
wandern  zusammen,  die  einen  besonderen 
sakralen  od.  insignialen  Charakter  tragen, 
wie  Kuppel,  Baldachin,  Altargerate,  kirchl. 
u.  liturg.  -»  Gewander,  Bischofsinsignien  u, 
a.  -  Abb. 

Lit.:  Altruss.  Heiligenleben,  Berlin  1977,  375  f.;  R. 
Bauerreiss,  Zur  Ikonographie  des  grch.  K.es,  Byz. 
Forschungen  3,  Amsterdam  1968,  56-72;  J. 
Chrysostomus,  Die  „Pomorskie  Otvety1',  als 
Denkmal  der  Anschauungen  der  russ.  Altglaubi¬ 
gen,  Rom  1957, 174-192;  E.  Dinkier,  Signum  Cru- 
cis,  Tubingen  1967;  J.  Flemming,  Der  Lebens¬ 
baum  in  der  altchristl.,  byz.  u.  byzantinisch  beein- 
fluBten  Kunst,  Habil.-Schrift,  Jena  1963;  A.  Fro- 
low,  La  Relique  de  la  Vraie  Croix.  Recherches  sur 
le  Developpement  d’un  Culle,  Paris  1965;  R.  Gue¬ 
non,  Le  Symbolisme  de  la  Croix,  Paris  1970;  J. 
Hatiit,  La  Croix  dans  le  Rite  Byzantin,  Parole 
d’Orient  3,  Kaslik  1972,  261-311;  P.  Hauptmann, 
Altruss.  Glaube,  Gottingen  1973,  86-103;  ders., 
Das  russ.  Altglaubigentum  u.  die  Ikonenmalerei, 
Beitr.  zur  Kunst  des  Christi.  Ostens.  Erste  Stu- 
dieosammlung,  Recklinghausen  1965,  5-36;  Rot¬ 
ting,  Reg.;  P.  Kroll,  Auf  den  Spuren  Jesu,  Leipzig 
19755,  Reg.:  K.;  E.  Peterson,  Das  K.  u.  das  Gebet 
nach  Osten,  Ders.,  Friihkirche,  Judentum,  Gnosis, 
Freiburg/Br.  1959,  15-35;  H.  Rahner,  Grch.  My- 
then  in  christi.  Deutung,  Ziirich  1957,  73-123;  J. 
Sieper,  Das  Mysterium  des  K.es  in  der  Typologie 
der  Alten  Kirche,  Kyrios  9,  1969,  1-30,  65-82;  M. 
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Blech,  Studien  zum  K,  bei  den  Griechen,  Berlin 
1982;  P.  Planck,  Das  K.esholz  als  Lebensbaum, 
Hermeneia  3, 1987,  56-76;  K.  Steinke,  Eine  Doku- 
mentation  der  Altglaubigen  zum  Zweifingerk., 
Kirche  im  Osten  32,  1989;  W.  Heller,  Die  Mos- 
kauer  „Eiferer  fur  die  Frommigkeit"  zwischen 
Staat  u.  Kirche,  Wiesbaden  1988,  Reg.:  Dreifin- 
gerk.,  Fingerk.,  Zweifingerk.;  RBK  5,  1-285;  M. 
Lurker,  Worterbuch  der  Symbolik,  Stuttgart 
19832,  376-377(K.);  378-379  (K.zeichen);  Ch.Wal- 
ter,  Art  and  Ritual  of  the  Byz.  Church,  London 
1982,  Reg.:  Cross;  LChl  1,  258-268  (Baum);  2, 
562-590;  LdK  2,  724-727;  LexMA  5,  1489-1497 
(K.,  Kruzifix);  1507-1508  (K.zeichen).  -  S.  auch 
Lit.  zu  Karfreitag,  Kreuzigung  Christi. 


Kreuzabnahme  (greh.  apokathelosis,  f.;  russ. 
snjatie  so  kresta).  Die  literal.  Grundlagen 
der  Darstellung  der  K.  sind  Matth.  27,  57  bis 
60;  Mark.  15,  42-47;  Luk.  23,  50-56;  Joh. 
19,  38-40  sowie  Apokryphen  (Petrusevange- 
lium),  Hymnen  (Stichera  zu  Ps.  92,  1  f.  8b 
am  Karfreitag  u.  Karsamstag)  u.  theolog. 
Traktate  aus  dem  10./11.  Jh.  Zeitlich  geht 
die  Darstellung  der  K.  derjenigen  der  Grab- 
legung  Christi  u.  Beweinung  voraus;  sie 
hat  sich  ikonographisch  wahrscheinlich  aus 
der  Kreuzigung  Christi  entwickelt,  wie  die 
alteste  Darstellung  (cod.  grc.  510,  Natio- 
nalbibl.  Paris,  880-886)  zeigt:  Joseph  von 
Arimathia  umfangt  von  vorn  den  auf  der 
Fuflstiitze  (lat.  suppedaneum)  aufrecht  ste- 
henden  u.  mit  dem  Kolobion  bekleideten 
Leichnam  Christi,  dessen  linke  Hand,  vorn 
Kreuz  gelost,  auf  Josephs  Schulter  fallt, 
wahrend  Nikodemus  den  Nagel  aus  der 
noch  am  Balken  haftenden  Rechten  zieht. 
Die  Gottesmutter  steht  mit  Johannes  zwi¬ 
schen  dieser  u.  der  folgenden  Szene  des 
Forttragens  des  Leichnams.  Die  Szene  wur- 
de  bald  lebendiger  gestaltet,  indem  Maria 
die  Rechte  des  nun  mit  seinen  Handen  vom 
Querbalken  gelosten  toten  Christus  kiiBt  u. 
ihr  Haupt  an  seines  schmiegt,  wahrend  Jo¬ 
hannes  die  genagelten  FiiBe  kiiBt.  Die  Dy- 
namisierung  des  dramal.  Motivs  setzte 
schon  im  11./12.  Jh,  ein  u.  ist  durch  das  An- 
tikenstudium,  speziell  durch  Homer  (Mene- 
laos  halt  den  erschlafften  Korper  des  Patro- 
klos),  beeinfluBt.  Die  Zahl  der  anwesenden 
Personen  wird  vermehrt  u.  vor  allem  in  der 
letzten  der  byz.  — >  Renaissancen  die  Wie- 
dergabe  ihrer  unterschiedl.  Seelenregungen 
gesteigert.  Der  EinfluB  der  westl.  Pieta  auf 
die  Darstellung  der  K.  macht  sich  in  konfes- 
sionellen  Grenzgebieten  (unierte  Kirche) 


auf  Hinterglasikonen  bemerkbar:  Maria 
halt  den  toten,  mit  einer  Dornenkrone  ge- 
kronten  Christus  im  SchoB,  hinter  ihr  steht 
Johannes  in  Trauer. 

-  S.  Abb.  zu  Grablegung  Christi  u.  Bewei¬ 
nung. 

Lit.:  Felicetti  -  Liebenfels,  Gcschichte1'-,  Reg.: 
Christusleben,  K.;  Rotting,  Reg.;  Lazarev,  Reg.: 
Snjatie  so  Kresta;  Pokrovsky,  386  f.;  E.  Rampen- 
dahl.  Die  Ikonographie  der  K.  vom  9.-16.  Jh., 
Diss.  Berlin  1916;  SchilleT  2, 177-181;  LChl  2,  590 
bis  595;  LdK  2,  727.  -  S.  auch  Lit.  zu  Grablegung 
Christi  und  Beweinung. 

Kreuzanbetung  (greh.  stauroproskynesis,  f., 
niketeria,  f.;  russ.  proslavlenie  kresta,  poch- 
vala  Krestu,  slava  kresta;  lat.  adoratio  cru- 
cis),  1.  ein  Spezialoffizium,  in  Jerusalem  u. 
Rom  seit  dem  4.  Jh.  am  Karfreitag,  in  der 
Ostkirche  am  Sonntag  der  Kreuzverehrung 
zelebriert; 

2.  eine  im  Orient  beheimatete  u.  fur  die 
ostkirchl.  Ikonographie  charakterist.  Dar¬ 
stellung  der  Anbetung  des  Kreuzes  durch 
2  Engel.  Alteste  Denkmaler  sind  eine  Sil- 
berpatene  aus  dem  6.  Jh.  in  der  Staatl.  Er- 
mitage  in  St.  Petersburg  (ein  Gemmen- 
kreuz,  flankiert  von  2  Engeln  mit  Staben,  zu 
seiten  des  oberen  Langsbalkens  Sonne  u. 
Mond  [-»  Gestirne],  ruht  auf  einer  Sphaira, 
unter  der  4  Paradiesfliisse  zu  sehen  sind)  u. 
ein  Glaskelch  aus  Syrien  (Ende  6.,  friihes  7. 
Jh.)  in  der  Byz.  Collection  Dumbarton 
Oaks,  Washington  (auf  der  einen  Seite  ein 
Kreuz  in  einer  Aedicula  [lat.,  ‘kl.  Gebaude’] 
mit  zur  Seite  gerafften  Vorhangen,  links  u. 
rechts  2  Engel  mit  Gaben  in  den  Handen; 
auf  der  anderen  Seite  ein  groBes,  von  einem 
bartigen  Mann  mit  ausgestreckten  Handen 
angebetetes  Kreuz).  Mit  Varianten  er- 
scheint  die  K.  in  der  Kleinkunst  u.  im  Bild- 
schmuck  der  Apsis.  An  der  Weiterentwick- 
lung  des  Bildschemas  waren  die  Hymnen 
des  Sonntags  der  Kreuzverehrung,  des 
Festes  der  Kreuzerhohung  u.  der  Freitage  in 
der  Oktoechos  wesentlich  betyiligt.  Diesen 
Quellen  wurde  auch  das  Motiv  des 
Adamschadels  im  Steinhiigel  (greh.  litho- 
strotos ),  in  den  das  Kreuz  gerairimt  ist,  ent- 
noramen  (->  Adam  u.  Eva,  Kreuzigung 
Christi). 

Lit.:  A.  B.  Bank,  Vizantijskoe  Iskusstvo  v  Sobra- 
nijach  Sovetskogo  Sojuza,  Leningrad  -  Moskau 
1966,  zu  Nr.  84  (vgl.  engi.  Ausgabe  1977);  V.  H. 
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Elbern,  Ein  christl.  Kultgefafl  aus  GJas,  Jb.  der 
Berliner  Museen  4,  1962,  17-41;  C,  Ihm,  Die  Pro¬ 
gramme  der  christl.  Apsismaleiei...,  Wiesbaden 
1960,  76-93;  N.  P.  Kondakov,  Archeologiieskoe 
PuteSestvie  po  Sirii  i  Palestine,  S.  Peterburg  1904, 
285-301;  Kolting,  Reg.;  W.  Oakshott,  Die  Mosai- 
ken  von  Rom,  Leipzig  1967,  Reg.:  S.  Giovanni  in 
Laterano,  S.  Stefano  Rotondo;  Onasch,  Ikonen 
348  f.;  Schiller  2,  17-19.  -  S.  auch  Lit.  zu  Kreuz. 

Krcuzauffindung  —>  unter  Kreuzerhohung 

Kreuzerhohung  (grch.  hypsosis  lu  stauru; 
russ.  vozdvizemc  kresla;  lat.  exaltatio  cru¬ 
cis ),  Fest  der  Ostkirche  zum  14.  Sept. 

1  Die  gall.  Pilgerin  Egeria  schildert  Ende 
des  4.  Jh.  die  feierl.  Kirchweih  der  Konstan¬ 
tin.  Kirchen  am  hi.  Grabe  in  Jerusalem  (— > 
auch  Kirchenbau)  am  14.  Sept,  in  Verbin- 
dung  mi t  der  Auffindung  des  Kreuzes  durch 
Helena,  die  Mutter  Konstantins.  Die  Ein- 
weihung  der  Konstantinsbauten  am  14.  Sept. 
335  war  mit  der  feierl.  Aufrichtung  (grch. 
hypsosis)  eines  gr often  Kreuzes  durch  den 
Bischof  von  Jerusalem  verkniipft  gewesen. 
Sehr  wahrscheinlich  war  der  jahrlich  am  14. 
Sept,  wiederholte  Ritus  dieser  „Hypsosis“ 
(nicht  vor  395)  der  Anlaft  zur  Entstehung 
der  Legende  von  der  Auffindung  des  Kreu¬ 
zes  (lat.  inventio  crucis)  durch  Helena,  fur 
deren  Komposition  bereits  ein  reicher  Stoff 
vor  allem  aus  den  Apokryphen  vorlag  (-> 
auch  Karfreitag).  Ende  des  4.  Jh.  biideten 
Inventio  crucis  u.  Exaltatio  eine  Festeinheit 
mit  dem  Datum  des  14.  Sept,  (die  Auffin- 
dungslegende  laftt  die  Inventio  am  14.  Sept. 
320  geschehen).  Die  weitere  Entwicklung 
vor  allem  unter  dem  Einfluft  Konstantino- 
pels  ist  durch  das  Zuriickdrangen  des  Jeru- 
salemer  Lokalfestes  zugunsten  eines  Festes 
mit  okumen.  Charakter  gekennzeichnet.  Im 
7.  Jh.  erreichte  diese  Entwicklung  ihren 
Hohepunkt  u.  Abschluft  als  Kaiser  Herakli- 
us  das  von  den  Persern  bei  der  Einnahme 
Jerusalems  geraubte  hi.  Kreuz  wieder  zu- 
riickgewann  u.  am  3.  Mai  628  unter  groften 
Feierlichkeiten  nach  Jerusalem  fiihrte. 

Die  seit  alters  mit  Jerusalem  u.  Palastina 
eng  verbundene  gall.  Kirche  feierte  die 
Kreuzauffindung  seit  dem  8.  Jh.  am  3.  Mai, 
wahrend  der  iibrige  Westen  seit  650  u.  Rom 
endgiiltig  seit  etwa  690  den  14.  Sept,  als  Fest 
der  Kreuzaufrichtung  (lat.  exaltatio,  grch. 
hypsosis )  beging,  Nach  dem  Verlust  der  hi. 
Statten  an  die  Araber  schon  638  wurde 


Kreuzerhohung 

Konstantinopel  mit  dem  Kaiserhof  Mittel- 
punkt  der  Kreuzverehrung  (->  Karfreitag) 
u.  zusammen  mit  einem  kosm.  Verstandnis 
der  Hypsosis  sehr  wahrscheinlich  auch  An- 
reger  fur  eine  liturg.  Ausstattung  des  Festes 
der  K.  Zunachst  deuten  die  AT-Lesungen 
der  Nachtwache  mit  ihren  Vor-Bildern 
(grch.  typoi )  bereits  den  universalen  u. 
kosm.  Sinn  der  K.  an:  2.  Mose  15,  22-16,  1; 
Spr.  3,  11-18;  Jes.  60,  11-16.  Bereits  in  dem 
mit  der  Vigil  verbundenen  Abendgottes- 
dienst  (Vesper)  tragt  der  Priester  das  Kreuz 
feierlich  vom  Riistraum,  der  Prothesis,  zum 
Altar,  wo  es  anstelle  des  Evangeliums  auf- 
gestellt  wird.  Bei  ihm  brennt  wahrend  des 
ganzen  nachtl.  Gottesdienstes  eine  Kerze 
(-»  auch  Licht).  Nach  den  genannten  AT- 
Lesungen  findet  eine  sog.  Lite  (— >  Litanei) 
statt,  eine  feierl.  Prozession  zum  Narthex  im 
Westteil  der  Kirche.  Die  dabei  gesungenen 
Hymnen  des  Andreas  von  Jerusalem  (wohl 
Andreas  v.  Kreta,  gest.  740),  Theophanes’ 
(gest.  845),  des  Kaisers  Leo  VI.  (gest.  912) 
u.  des  Anatolios  (unbekannt,  vielleicht  778. 
Jh.)  verarbeiten  auf  poet.  Art  die  AT-Texte. 
In  immer  neuen  Vorstellungsbildern  entfal- 
tet  nach  Verlesung  von  Joh.  12,  28-36  der 
Kanon  des  Kosmas  von  Majum  (8.  Jh.)  den 
Festinhalt.  Es  folgt,  begleitet  zunachst  von 
der  Groften  -4  Doxologie  u.  dem  Dreimal- 
heilig  (— >  Trishagion)  u.  danach  vom  stan- 
dig  wiederholten  Kyrie  eleison,  der  feierl. 
Ritus  der  K.,  dessen  Hohepunkt  darin  be- 
steht,  daft  der  Liturg  das  Kreuz  nach  alien  4 
Himmelsrichtungen  langsam  neigt  u.  wieder 
aufrichtet.  Darauf  folgt  ein  Hymnus  (grch. 
poema )  des  bereits  erwahnten  Kaisers  Leo 
zu  Ehren  des  „lebenspendenden  Holzes,  an 
dem  Christus,  der  Konig  der  Ehren,  freiwil- 
lig  seine  Hande  ausspannte,  uns  unsere  er- 
ste  Seligkeit  zuriickgebend“.  Damit  wird  die 
Anbetung  des  Kreuzes  abgeschlossen.  Mit 
den  NT-Lesungen  der  Liturgie  1.  Kor.  1,  1 
bis  24  u.  Joh.  19,  6-11.13-20.25-28.30-35  u. 
der  Kommunion  wird  die  Verbindung  der 
Gemeinde  mit  Christus,  der  die  Feier  der  K. 
konkretisiert,  hergestellt. 

2.  Will  man  nicht  die  Darstellung  der  Kreu- 
zanbetung  als  altestes  Zeugnis  der  Ikono- 
graphie  der  K.  ansehen,  dann  wird  man  die 
letztere  erst  in  mittelbyz,  Zeit  anzusetzen 
haben.  Dabei  haben  sich  die  beiden  Fest- 
niotive  der  „Auffindung“  u,  der  „Aufrich- 
tung“  zunachst  nebeneinander,  spater  zu- 
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einander  entwickelt.  Die  „Auffindung“ 
zeigt  Helena  u.  Konstantin,  das  Kreuz  flan- 
kierend,  oft  mit  anderen  Heiligen,  wahrend 
die  „Aufrichtung“  einen  Bischof  wiedergibt, 
der  das  Kreuz  hochrichtet.  Die  gemeinsame 
Komposition  der  K.  hat  beide  Motive  auf 
einem  Bild  verschmolzen.  Vor  allem  in 
nachbyz.  Zeit  wurden  eine  Reihe  anderer 
Szenen  hinzugefugt,  wie  der  Befehl  Helenas 
zur  Kreuzsuche,  die  Auffindung  der  3  Kreu- 
ze  in  einer  Hohle,  aus  den  Apokryphen  die 
Legende  vom  Paradiesesbaum  (Paradieses- 
holz,  — >  Adam  u.  Eva)  u.  a.  Im  Gegensatz 
zum  Westen,  der  dieser  Motivfiille  gerne 
nachgegangen  ist,  hat  sich  der  Osten  in  der 
Hauptsache  auf  die  Darstellung  der  „Auf- 
findung"  u.  „Aufrichtung“  u.  ihre  Vereini- 
gung  zu  einem  Bild  konzentriert. 

Text:  s.  Anhang  Nr.  19, 1. 

Lit.:  Baumstark,  145,  183;  Beck,  258,  261;  Bludau, 
185  ft;  S.  Der  Nersessian,  La  F6te  de  l’Exaltation 
de  la  Croix,  AIPH  10,  1950,  193-288;  A.  Frolow, 
La  Vraie  Croix  et  les  Expeditions  d’Hcraclins  en 
Perse,  REByz  11,  1953,  88-101;  V.  Grumel,  La 
Reposition  de  la  Vraie  Croix  a  Jerusalem  par 
H6raclius,  Polychronia.  Fs.  fur  F.  J.  Dolger,  1966, 
139-149;  Kellner,  247-252;  Kbtting,  Reg.;  Nilles  1, 
274-277;  Prazdnik  Vozdvizenija  Kresta  Gospod- 
nja,  ZMP  1962,  9,  49-53;  Schiller  2,  22-24;  N.  D. 
Uspenskij,  Cin  Vozdvifenija  Kresta.  Istoriko- 
liturgiCeskij  obzor,  ZMP  1954,  9;  Ouspensky  - 
Lossky,  151-153;  Ch.  Walter,  Art  and  Ritual  of 
the  Byz.  Church,  London  1982,  Reg.:  Cross,  Ex¬ 
altation  of,  Veneration  of);  LChl  2, 642-648;  RBK 
5,  276-278  (Legenden  u.  Feste  des  hi.  Kieuzes).  - 
S.  aucb  Lit.  zu  Kreuz,  Kreuzigung  Christi. 

Kreuzigung  Christi  (grch.  staturosis  tu  Chri- 
stu;  mss.  raspjatie  Christa;  lat.  crucifixio 
Christi).  1.  Die  vielschichtige  Problematik 
des  Kreuzes  als  Galgen  od.  Fluchholz  der 
Spatantike  u.  die  negative  Einstellung  der 
Alten  Kirche  zum  Bild  ilberhaupt  licBen  ei¬ 
ne  Darstellung  der  K.  Ch.  in  den  ersten  3. 
Jh.  unmoglich  erscheinen.  Darstellungen 
auf  einigen  Gemmen  im  3.  Jh.  gehoren  der 
Gnosis  an  od.  bleiben  umstritten,  wie  das 
sog.  „Spottkruzifix“  vom  Palatin  (238  bis 
244  datiert).  Die  Kreuzvision  Konstantins 
an  der  Milv.  Briicke  312  einerseits,  die  Le¬ 
gende  von  der  Kreuzfindung  durch  die  Kai- 
serinmutter  Helena  (-)  Kreuzerhohung)  u. 
der  nicht  zuletzt  dadurch  bewirkte  liturg. 
Ausbau  des  Karfreitags  andererseits  rnach- 
ten  aber  die  Wiedergabe  der  K.  Ch.  zuneh- 
mend  notwendig. 


2.  Die  literar.  Quellen  der  Ikonographie  der 
K.  Ch.,  flir  die  es  in  dei  antiken  u.  spatanti- 
ken  Kunst  kein  Vorbild  gab,  sind:  Matth. 
27,  33-36;  Mark.  15,  22-41;  Luk.  23,  33-49; 
Joh.  19,  18-37;  Apokryphe  (Nikodemus-, 
Petrusevangelium);  Kirchenvater  (z.  B.  Pas- 
sa-Homilie  des  Melito  von  Sardes  [gest.  um 
180],  Ephrem  der  Syrer  [gest.  373],  Johan¬ 
nes  Chrysostomus  [gest.  407]),  der  Physiolo- 
gos  mit  dem  Lowengleichnis  (4.  Jh.;  — >  Chri- 
stusbilder),  die  Kontakien  des  Romanos 
(gest.  573)  wie  die  Hymnen  des  Karfreitags 
iiberhaupt,  Anastasios  Sinaites  (gest.  nach 
700),  das  byz.  Passionsdrama  „Christos 
paschon"  (lat.  Christas  patiens)  aus  dem 
11712.  Jh.  Zu  den  altesten  Zeugnissen  der 
Darstellung  der  K.  Ch.  gehoren  die  Londo¬ 
ner  Elfenbein-Tafelchen  (etwa  420-430): 
Christus,  bis  auf  das  schmale  Lendentuch 
(grch.  perizoma;  lat.  subligaculum)  als  Akt, 
mit  4  Nageln  genagelt  u.  mit  Nimbus,  rechts 
vom  Kreuz  die  Gottesmutter  u.  Johannes, 
beide  in  der  Gebarde  der  Trauer  (— >  Ge- 
stus);  Christus  ist  bartlos  u.  mit  geoffenten 
Augen  wiedergegeben.  Uber  dem  Querholz 
(lat.  patibulum)  standen  urspriinglich  Sonne 
u.  Mond  (-4  Gestirne).  Es  fehlen  die  beiden 
Schacher,  wahrend  (zum  erstenmal)  der 
rom.  Soldat  Longinus  gezeigt  wird,  wie  er 
mit  der  Lanze  in  die  Seite  Christi  sticht.  Das 
Relief  der  Holztur  von  S.  Sabina  in  Rom 
(um  432)  stellt  einen  bartigen  Christus  mit 
offenen  Augen  dar,  die  3  Kreuze  sind  durch 
eine  Art  von  Orantenhaltung  (->  Orans) 
der  Gekreuzigten  angedeutet. 

Diese  einfache,  der  modalist.  Theologie 
Roms  entsprechende  Komposition  wird  im 
Osten  im  6.  Jh.  sehr  schnell  durch  eine  an- 
dere  abgelost,  deren  Entstehung  bis  heute 
umstritten  ist.  Dieser  Typus  erscheint  zuerst 
auf  einer  Miniatur  des  Rabulaskodex  (illu- 
miniert  586,  -»  Bibelillustration):  bartiger 
Christus  mit  offenen  Augen,  bekleidet  mit 
einem  Kolobion,  im  Hintergrund  als  weitere 
imperiale  Herrschaftszeichen  des  Aufer- 
standenen  Sonne  u.  Mond  uber  einer  Berg- 
landschaft;  Longinus  stoBt  den  Speer  in 
Christi  Seite,  Stethaton  halt  den  Schwamm- 
stab,  am  Fufie  des  als  lat.  Kreuz  ( crux  im- 
missa  oblonga)  wiedergegebenen  Kreuzes 
spielen  3  Soldaten  um  Jesu  Mantel  die  Mor- 
ra  od.  Micatio  (lat.,  eine  Art  Fingerspiel). 
Christus  ist  mit  4  Nageln  genagelt,  die 
Schacher  sind  auBerdem  mit  Stricken  ge- 
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bunden.  Maria  u.  Johannes  unter  dem  rech- 
ten,  zu  Christus  blickenden  Schacher,  auf 
der  anderen  Seite  3  Frauen.  Bis  in  die  Ein- 
zelheiten  dieser  bewegten  Szene  hinein 
spiegelt  sich  die  Christologie  des  Justinian. 
Zeitalters  wider  mit  seiner  Renaissance  des 
Kirchenbaus  im  hi.  Lande  u.  der  Bereiche- 
rung  der  Liturgie  durch  christolog.  Hym- 
nen,  wie  den  Cherubimhymnus  u.  den  Ein- 
geborenen  Sohn,  od.  mit  dem  Streit  um  den 
theopaschit.  Zusatz  zum  Dreimalheilig  (-> 
Trishagion)  -  ein  Zusatz,  der  auf  den  in 
Christus  am  Kreuz  leidenden  Gott  Bezug 
nimmt.  Zugleich  macht  sich  eine  gewisse 
(auf  die  Feierlichkeiten  des  Karfreitags,  der 
in  dieser  Epoche  weiter  ausgebaut  wird,  re- 
flektierende)  Emotionalisierung  des  Bildge- 
haltes  bemerkbar,  deren  Spannungsverhalt- 
nis  zu  bestimmten  realist.  Ziigen  der  Dar- 
stellung  das  byz.-slav.  Kreuzigungsbild 
fortan  kennzeichnen  solite. 

3.  Die  mittelbyz.  Zeit  iibernimmt  zunachst 
den  Personen-  u.  Inventarbestand  des  Ra 
bulastyps  am  hi.  Grabe  in  Jerusalem  (unter 
Weglassen  der  Anastasis-Rotunde  [— >  Kir 
chenbau,  ->  Martyrion],  die  im  7.  Jh.  an  die 
Araber  verlorengegangen  war),  bereichert 
ihn  aber  unter  dem  zunehmenden  F.influB 
der  byz.  Mystagogie  um  einige  wesentl.  Mo¬ 
tive.  Unter  dem  EinfluB  von  Joh.  19,  34  u. 
dem  Ritus  der  Mischung  von  Wasser  u. 
Wein  (->  Zeon)  wird  der  Doppelstrahi  von 
Wasser  u.  Blut,  der  aus  Christi  Seite  spru- 
delt,  wiedergegeben;  Christus  erscheint  im 
Herrschergewand  (— j  Kolobion),  zunachst 
mit  offenen,  dann  mit  geschlossenen  Augen. 
Dieser  Ansatz  des  879.  Jh.  fiihrte  zum  Bild 
schema  des  byz.-slav.  Kreuzigungsbildes  mit 
dem  toten,  d.  h.  mit  geschlossenen  Augen 
dargestellten  Christus,  der  statt  des  Kolobi- 
ons  nun  wieder  das  Lendentuch  tragt. 

Gegen  die  vergeistigenden  Auffassungen 
der  Bilderfeinde  (— >  unter  Bild)  betonten 
die  Bilderfreunde  starker  die  Menschheit 
Christi  u.  damit  seinen  wirkl.  Tod.  Zugleich 
nahm  die  Kirche  gegen  bestimmte  Haresien 
Steilung,  die  das  Kreuz  u.  Christi  Erlosungs- 
tod  leugneten,  vor  allem  gegen  die  Bogomi- 
len.  Damit  wiederum  im  Zusammenhang 
steht  die  in  mittelbyz.  Zeit  standig  sich  stei- 
gernde  Verehrung  des  Opfers  von  Golgatha 
in  der  Eucharistie,  die  innerhalb  der  Litur¬ 
gie  zum  Ausbau  der  Vormesse,  der  Prothe¬ 
sis  u.  zu  einer  Mystagogie  fiihrte,  die  auch 
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andere  Sakramente  (vor  allem  die  Taufe) 
einschloB.  In  den  Grenzen  des  christolog. 
Grundmodells  (toter  Christus  als  kosm. 
Herrscher)  waren  der  Ikonographie  Variati- 
onsmoglichkeiten  gegeben,  die  gleichzeitig 
ihre  Ikonologie  beeinfluBten.  So  wird  jetzt 
ein  Motiv  aufgenommen,  das  literarisch  be- 
reits  im  4,/5.,  kunstgeschichtlich  im  6.  Jh.  be- 
kannt  war:  der  Golgathahuge!  mit  dem 
durch  den  Blut-  u.  Wasserstrahl  aus  Christi 
Seite  getauften  Adamsschadel  (->  auch 
Adam  u.  Eva,  — >  Karfreitag,  Kreuzanbe- 
tung).  Vom  11.  Jh.  ab  erscheinen  die  Sym- 
bolfiguren  der  Kirche  (grch.  ekklesia )  u.  der 
Synagoge;  letztere  wird  von  einem  Engel 
weggefiihrt,  wahrend  die  Ekklesia  in  einer 
Schale  den  Blutstrahl  auffangen  darf.  Das 
Thema  ist  schon  bei  den  Kirchenvatern  an- 
zutreffen.  Umstritten  ist,  ob  es  vom  Westen 
nach  Osten  gewandert  ist.  Wahrscheinlicher 
ist  der  Ursprung  im  byz.  Osten,  wo  man  in 
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Kreuzigung  und  Aut'erstehung  Jesu 


dieser  Zeit  nicht  nur  gegen  die  ungesauer-  rung  des  Golgathaopfers  wirkten  sich  auch 
ten  Abendmahlsbrote  (->  Prosphore),  der  auf  die  Darstellung  der  Gestalt  Christi  aus. 
kath.  Kirche,  sondern  auch  gegen  das  Passa-  Sie  erhalt  eine  s-formige  Kurvierung,  deren 
mahl  der  Synagoge  polemisierte  (vgl.  auch  Verstarkung  das  Einknicken  der  Arme  zur 
die  antijiid.  Polemik  in  den  Hymnen  des  Folge  hatte.  Das  Haupt,  nun  nicht  seiten 
Karfreitags  u.  Karsamstags).  Die  Verarbei-  mit  Kreuznimbus,  wird  auf  die  Seite  gelegt; 
tung  der  antiken  Asthetik  u.  westl.  Einfliisse  das  Antlitz  spiegelt  zunachst  noch  verklarte 
zusammen  mit  der  eucharist.  Emotionalisie-  Todesruhe,  zunehmend  aber  die  iiberstan- 
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denen  Todesqualen  wider.  Auch  Longinus 
erhalt  seit  dem  11.  Jh.  eine  andere  Position. 
Er  tritt  nun  als  der  Hauptmann  aus  Matth. 
27,  54  unter  seine  Soldaten,  um  als  Zeuge 
der  Gottessohnschaft  Christi  auf  diesen  hin- 
zuweisen  -  ein  im  Rahmen  der  Situation  der 
Kirche  charakterist.  apologet.  Zug.  Der 
Lanzenstich  wird  jetzt  oft  fortgelassen.  In 
nachbyz.  Zeit  werden  die  Darstellungen  des 
Lanzenstiches  mit  dem  dazugehorenden 
Doppelstrahl  von  Wasser  u.  Blut  wieder 
zahlreicher.  Die  erregte  Szenerie  wird  oft  in 
einzelne,  in  sich  charakterisierte  Gruppen 
aufgeteilt.  Solche  hochdramat.  Darstellun¬ 
gen,  vor  allem  in  der  russ.  Malerei  des 
17./18.  Jh.,  zeigen  Einfliisse  des  gleichzeiti- 
gen  Jesuitendramas;  sie  formen  zugleich 
den  Opfertod  Christi  allmahlich  zu  einer 
menschl.  Katastrophe  um.  Man  stellte  die 
K.  Ch.  oft  auch  mit  anderen  Themen  zu  ei¬ 
ner  theolog.  Zusammensckau  (Synopse)  zu- 
sammen,  z.  B.  mit  dem  Eingeborenen  Sohn, 
dem  Cherubimhymnus  u.  mit  bestimmten 
Christusbildern.  Daneben  gab  es,  vor  allem 
in  der  Ikonenmalerei,  das  stille  Meditations- 
bild  der  Dreiergruppe  Christus  am  Kreuz, 
flankiert  von  der  Gottesmutter  u.  Johannes, 
manchmal  um  Longinus  u.  Stethatos  ver- 
mehrt. 

4.  Da  die  Freiplastik  in  der  orlh.  Kirche  seit 
dem  Bilderstreit  (->  Bild)  verboten  ist,  kam 
es  dort  nicht  zu  solchen  Skulpturenkompo- 
sitionen,  wie  sie  im  Westen  unter  der  Be- 
zeichnung  „Kalvarienberge“  bekannt  sind. 
Nur  in  NordrulJlatid  mit  seinen  sehr  alten 
Traditionen  der  Holzschnitzkunst  entstan- 
den  im  17.  u.  18.  Jh.  solche  Gruppendarstel- 
lungen,  auch  in  Reliefform.  Sie  entsprechen 
dem  ikonograph.  Kanon  der  Kreuzigungs- 
darstellungen.  Folkloristische  Ztige  sind 
dabei  ebenso  unverkennbar  wie  auf  den 
Kreuzigungsbildern  der  Hinterglasikonen. 
Eigenartig  sind  einige  Sondermotive,  wie 
das  eines  heranfliegenden  Engels,  der  Chri¬ 
stus  ein  Messer  in  die  Seite  stbl3t;  hierftir 
bietet  sich  die  Mystagogie  der  Schlachtung 
(Opferung)  des  Lammes  wahrend  der  Pro- 
thesis  als  Erklarung  an.  -Taf.  62,  63;  Abb. 

hit:  Felicetti  -  Liebenfels,  Geschichte1,  Reg.: 
Christus-Leben  (K.);  Grabar,  Iconoclasme,  Reg.: 
Crucifiement;  ders.,  Ampoules  de  Terre  Sainte, 
Paris  1958;  V.  Gurewich,  Observations  on  The 
Iconography  of  the  Wound  in  Christ’s  Side,  Jour¬ 
nal  of  the  Warburg  and  Courtauld  Institutes  10, 


London  1957,  358-362;  R.  Hausherr,  Der  tote 
Christus  am  Kreuz,  Diss,  Bonn  1963;  M.  Hengel, 
Mors  Turpissima  Crucis.  Die  Kreuzigung  in  der 
antiken  Welt  u.  die  „Torheit“  des  „Wortes  vom 
Kreuz“,  Rechtfertigung,  Fs.  filr  E,  Kasemann  zum 
70.  Geburtstag,  hg.  von  J.  Friedrich,  W.  Pohlmann 
u.  P.  Stuhlmacher,  Tubingen  u.  Gottingen  1976, 
125-184;  Kotting,  Reg.;  G.  Kroll,  Auf  den  Spuren 
Jesu,  Leipzig  19755,  Reg.:  K.;  J.  R.  Martin,  The 
Dead  Christ  on  the  Cross  in  Byzantine  Art,  Late 
Classical  and  Mediaeval  Studies  in  Honor  of  A. 
M.  Friend  Jr.,  Princeton  1955,  189-196;  P.  Maser, 
Zur  Entstehung  des  K.s-Bildes,  Diss.  Halle  1970; 
ders.,  Das  K.s-Bild  des  Rabulas-Kodex,  BZS  35, 
1974,  34-46;  H.  Neumann,  Untersuchungen  zur 
Ikonographie  der  K.,  Habil.-Schrift  Halle  1968; 
Pokrovskij,  314-385;  A.  Raddatz,  Die  Entstehung 
des  Motivs  Ecclesia  u.  Synagoge,  Diss.  Berlin 
1959;  H.  Rahner,  Patrist.  u.  ikonograph.  Probleme 
der  Darst.  des  Gekreuzigten,  Scholastik  32,  Frei- 
buig/Br.  1957,  410-416;  Schiller  2,  98-176;  Ous- 
pensky  -  Lossky,  183-186;  Weitzmann,  Reg.:  Cru¬ 
cifixion;  K.  Wessel,  Friihbyz.  Darst.  der  K.,  Rivi- 
sta  di  Archeologia  Christiana  36,  Rom  1960,  45 
bis  71;  ders..  Die  K.,  Recklinghausen  1966;  ders., 
Dei  Sieg  Uber  den  Tod,  Berlin  1956;  H.  Mobius, 
Passion  u.  Auferstehung,  Berlin  1978;  W.  Nyssen, 
K.  u.  Verklarung,  Koln  1985;  LChl  2,  606-642  (1, 
572-574  [Ecclesia  u.  Synagoge]);  LdK  2,  729  bis 
730;  LexMA  5,  1502-1505;  RBK  5,  284  f.;  RBK  2, 
30-33  (Ekklesia).  -  S.  auch  Lit.  zu  Karfreitag, 
Kreuz. 

Kreuzkuppelkirche  ->  unter  Kirchenbau,  —> 
Kuppel 

Kreuznimbus  — >  unter  Nimbus 

Kruzifix,  Kruzifixus  (lat.  crucifixus,  ‘der  ans 
Kreuz  Geheftete'),  plast.  Darstellung  des 
am  Kreuz  ausgespannten  Korpers  (lat.  cor¬ 
pus)  Christi  mit  u.  ohne  Assistenzfiguren 
der  Maria  u.  des  Johannes.  Der  Bildtyp 
lehnt  sich  an  den  der  Kreuzigung  Christi  an. 
Die  altesten  Zeugnisse  stammen  aus  dem  7. 
Jh.  aus  dem  Bereich  der  Kleinkunst  (Enkol- 
pien,  Pektorai-  [Brust-]  Kreuze,  Reliquiare, 
Staurotheken)  u.  stehen  in  enger  Verbin 
dung  zu  einer  gesteigerten  Verehrung  des 
Gekreuzigten  im  gleichen  Zeitraum  (etwa 
durch  Kiissen  der  genagelten  Hande  u. 
FiiBe).  In  vielen  Fallen  finden  sich  an  den 
Enden  des  Querbalkens  die  Figuren  der 
Gottesmutter  u.  des  Johannes,  tiber  dem 
Balken  die  kosmisch-imperialen  Herr- 
schaftszeichen  der  Gestirne  sowie  andere 
Beschriftungen,  unter  dem  Kreuz  der 
Adamsschadel  bzw.  das  Adamsgrab  (—> 
Adam  u.  Eva,  Kreuzerhohung,  — >  Kreu¬ 
zigung  Christi). 
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Wahrend  in  der  Kunst  des  Westens  bereits 
im  MA  Lmter  K.  nur  der  Gekreuzigte  ohne 
Assistenzfiguren  veistanden  wurde,  stellt 
die  ostl.  Entsprechung  seit  dem  6,  Jh.  einen 
Reduktionstyp  der  Kreuzigung  Christi  dar. 
Er  konnte,  wie  die  durch  ihn  beeinfiuBten 
Triumphkreuze  in  Pisa  u.  Florenz  aus  dem 
12./13.  Jh.  zeigen,  durch  Szenen  u.  Personen 
auf  Tafeln  unter  dem  Querholz  erweitert 
werden.  Das  Handkreuz  auf  dem  Altar  der 
Ostkirche  gehort  diesem  Reduktionstyp  ge- 
nauso  an  wie  das  dem  Bischof  beim  Einzug 
in  die  Kirche  vorangetragene  Prozessions-K. 

Lit.:  L.  Brehier,  Les  Origines  du  Crucifix  dans 
I’Art  Religieux,  Paris  1904;  G.  Schonermark,  Der 
K.  in  der  bildenden  Kunst,  StxaBburg  1908;  P. 
Thoby,  Le  Crucifix  des  Origines  au  Concile  de 
Trente,  Nantes  1959;  K.  Wessel,  Die  Entstehung 
des  K„  ByZ  53, 1960, 45-71;  LChl  2, 677-695. 

kukuzelische  Notation  — »  unter  Notationen 
byzantinische 

Kultus  (lat.  cultus,  m.,  von  colere,  ‘bearbei- 
ten’,  ‘pflegen’,  ‘verehren’),  komplexer 
Oberbegriff  fur  eine  Vielzahl  speziellei  reli- 
gioser  Verhaltensweisen  u.  Aktivitaten  von 
Individuen  u.  ihrer  geseUschaftl.  Wechselbe- 
ziehungen.  Naherhin  kann  formuliert  wer¬ 
den:  K.  ist  die  gemeinschaftliche,  im  allge- 
meinen  an  einen  bestimmten  Ort  (die  K.- 
Statte)  gebundene  Pflege  religioser  Vorstel- 
lungen,  die  sich  an  ideellen  od.  materiellen 
(oft  an  beiden)  Leitbildern  orientieren  (Na- 
turgeister,  Gottheiten,  K.-Bilder). 

1.  Lange  iiber  das  „vorgeschichtI.“  Stadium 
seiner  Entwickiung  hinaus  bedeutete  der  K. 
fiir  den  Menschen  die  Mogiichkeit  der  Le- 
bens-  u.  Naturinformation  u.  Kooperation 
mit  ihren  „Machten“  durch  eine  Fiille  von 
Riten  (z.  B.  Wetterbeobachtung  u.  -magie, 
Geburts-,  Hochzeits-  u,  Sterberiten).  Durch 
Absonderung  von  K.-“SpeziaIisten“  aus  der 
Gesellschaft  entstand  der  Klerus,  dessen 
„soziale  Exterritorialitat“  nicht  nur  die  Mo- 
nopolisierung  des  K.  zur  Folge  hatte,  son- 
dern  auch  geseUschaftl.  Probleme  aufwarf 
(Entstehung  einer  K.-Hierarchie  u.  K.- 
Biirokratie,  soziale  Unvertraglichkeit  mit 
nicht  unmittelbar  religiosen  Machtgruppen 
[,, Kirche  u.  Staat“],  aber  auch  „Konfodera- 
tionen“  auf  Zeit  mit  ihnen,  Widerstand  ei- 
gener  religioser  Gruppen  usw.).  Je  nach  der 
Dialektik  einer  konkreten  geschichtlich-ge- 
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sellschaftl.  Situation  kann  K.  integrierend 
wie  desintegrierend  wirksam  sein. 

2.  Aufbau  u.  Funktion  des  K.  sind  subli- 
miert  auch  in  den  Hochreligionen  vorauszu- 
setzen.  Dabei  ergeben  sich  hinsichtlich  des 
Christentums  bestimmte  Aspekte,  deren 
wichtigste  hier  angeftihrt  sein  sollen:  (1)  Mit 
dem  Kirchenjahr  iibernahm  die  Alte  Kirche 
zwar  die  Wiederholungsmechanismen  des 
nichtchristl.  K.,  heB  aber  zugleich  fiber  den 
situationsmilitanten  Charakter  ihrer  Feste 
(-»  Geburt  Christi,  — >  Epiphanie,  — >  Ent- 
schlafen  der  Gottesmutter,  ->  Ostern)  kei- 
nen  Zweifel.  -  (2)  Die  Heiligenverehrung 
der  friihen  Christenheit  stand  trotz  liber  - 
nahme  eines  gewissen  Rahmenwerks  doch 
in  schroffem  Gegensatz  zum  antiken 
Heroen-K,  -  (3)  Eine  der  signifikantesten 
Erschein ungen  des  K.,  das  Bild,  nahrn  die 
Alte  Kirche  nur  unter  groBten  Bedenken 
auf;  die  Plastik  beanstandete  sie  in  ihrer 
Kunst  (— »  Bild).  -  (4)  Die  Alte  Kirche  lehn- 
te  die  kult,  Verehrung  des  Herrschers  kom- 
promifllos  ab.  Ihr  prinzipielles  Distanzver- 
haltnis  zum  Staat  kommt  im  christi.  Kai- 
serkult  byz.  Pragung  zum  Ausdruck,  auch 
wenn  die  Feudalisierung  der  Kirche 
„Konfoderationen“  mit  ihm  notwendig 
machte.  -  (5)  Die  komplizierten  Zwi- 
schenbeziehungen  von  K:  u,  Gesellschaft 
werden  im  Ausbau  der  Eucharistie  zur  Li- 
turgie  besonders  deutlich,  insofern  dieser 
Ausbau  die  Klerikalisierung  u.  Verrechtli- 
chung  der  ersteren  nach  sich  zog,  die  ihrer- 
seits  die  stand.  Gliederung  (— »  Hierarchie, 
-»  Klerus,  — >  Laien)  einer  Sozietat,  die  sich 
nicht  ohne  weiteres  mit  der  GroBgesell- 
schaft  deckt,  voraussetzen.  Wahrend  auf  der 
einen  Seite  die  Liturgie  mit  jedem  K.  eine 
Reihe  von  Kennzeichen  teilt  (nicht  zuletzt 
das  eines  wichtigen  sozialen  Integrations-  u. 
Stabilitatsfaktors),  zeigt  die  Liturgie-  u.  Kir- 
chengeschichte,  daB  u.  wie  Riickbesinnun- 
gen  auf  die  Eucharistie  nicht  nur  die  K.-Me- 
chanismen  durchbrachen,  sondern  auch  die 
auf  ihnen  beruhenden  Strukturen  der  kirchl. 
Sozietat  erschiitterten.  In  einem  komplizier¬ 
ten  BewuBtseinsprozeB  fand  in  der  Euchari¬ 
stie  eine  Entmythologisierung  u.  zugleich 
Rationalisierung  mythisch-mag.  Vorsteltun- 
gen  statt  (was  auch  fur  die  Sakramente  gilt), 
indent  der  Geschichtslosigkeit  der  letzteren 
die  geschichti.  Einmaligkeit  des  Opfers 
Christi  (Hebr.  7,  27;  9,  12;  10, 10)  entgegen- 
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gestellt  wurde  u.  sich  auch  in  der  Liturgie  zu 
behaupten  verstand  (— >  Anamnese,  — >  Ein- 
setzungsbericht,  —>  Epiklese).  Andererseits 
konnte  der  rationale  Aspekt  die  Geschicht- 
lichkeit  verabsolutieren  u.  den  Sakrament- 
charakter  auflosen.  -  (6)  Die  Alte  Kirche 
iibemahm  eine  Reihe  von  Rechtsvorstellun- 
gen  vor  allem  aus  dem  rom.  K-.Bereich 
(Rechtsschutz  der  K.-Statten,  — >  Katakom- 
ben,  — >  Kirchenbau).  Sie  schuf  aber  auch 
durch  den  konsequenten  Aufbau  eines  eige- 
nen  Kirchenrechts  die  Voraussetzungen 
dafiir,  sich  von  den  anderen  Kulten  u.  ihren 
religidsen  Gemeinschaften  abzusetzen  (— > 
Kirchenrecht).  Ohne  dieses  Instrument  wa¬ 
re  die  Kirche  im  Ozean  des  spatantiken 
Synkretismus  untergegangen.  Niemals  vor 
den  mag.  BewuBtseinsrudimenten  des  Men- 
schen  sicher,  vermag  sie  bis  heute  nur  auf 
dem  schmalen  Grat  der  „Diakrisis“  (grch., 
‘Unterscheidung’,  vgl.  1.  Kor.  12,  10;  Hebr. 
5, 14)  zwischen  K.  u.  Gottesdienst  zu  gehen. 
Trotz  seiner  Problematik  wird  es  sich  nicht 
vermeiden  lassen,  den  Begriff  des  K.  fur 
spezif.  Verhaltensweisen  u.  Handlungen  so- 
wie  fur  bestinunte  Erscheinungen  u.  Geset- 
ze  der  kirchl.  Kunst  (Kultusasthetik)  anzu- 
wenden. 

Lit.:  O.  Casel,  Das  christl.  Kultmysterium,  Re 
gensburg  19483;  Th.  F.  O'Dea,  The  Sociology  of 
Religion,  New  Jersey  1966;  M.  Eliade,  Le  My  the 
de  i’Eternel  Retour,  Paris  1949;  N.  M.  Gal’kovs- 
kij,  Bor’ba  Christianstva  s  ostatkami  jazyifestva  v 
Drevnej  Rusi  I,  Charkov  1916;  II,  Moskau  1913  ; 
G.  Kehrer,  Religionssoziologie,  Berlin  1968;  G. 
van  der  Leeuw,  Phanomenologie  der  Religion, 
Tiibingen  1956;  J.  Lotman  -  B.  Uspenskij,  Die 
Rolle  dualist.  Modelle  in  der  Dynamik  russ.  Kul- 
tur,  Poetica  9,  Amsterdam  1977,  1-40;  N.  V. 
Malickij,  Drevnerusskie  Kul’ty  Sei’skochozajst- 
vennych  Svjatych  po  Pamjatnikani  Iskusstva,  Isves- 
tija  Akademii  Istorii  Material’noj  Kultury  XI, 
1932,  Vp.  10;  M.  Mauss,  Die  Gabe.  Form  u.  Funk- 
tion  des  Austauschs  in  archaischen  Gesellschaf- 
ten,  Frankfurt/M.  1968;  G.  Mensching,  Soziologie 
der  Religion,  Bonn  19682;  S.  Mowinckel,  Religion 
u,  K.,  Gottingen  1953;  V.  Ja.  Propp,  Russkie 
Agramye  Prazdniki,  Leningrad  1963;  V.  K,  Soko¬ 
lova,  Vesenne  -  Letnie  Kalendarnye  Obrjady, 
Moskau  1979;  B.  A.  Uspenskij,  Kul’t  Nikoly  na 
Rusi  v  Istoriko-Kul’turnom  OsveSCenii,  Semiotika 
Kul’tury.  Trudy  po  Znakovym  Sistemam  X,  Tartu 
1978,  86-140;  J.  Wach,  Religionssoziologie,  Tubin¬ 
gen  1951;  G.  Widengren,  Religionsphknomenolo- 
gie,  Berlin  1969;  J.  M.  Yinger,  Religion,  Society 
and  Individual,  New  York  I9602;  M.  Lurker,  Wor- 
terbuch  der  Symbolik,  Stuttgart  19832,  381-384 
(K,,  K.bild,  K.musik,  K.symbol);  N.  Luhmann, 
Funktion  der  Religion,  Frankfurt  a.  M.  1982;  P. 


Brown,  Le  Culte  des  Saints  et  sa  Fonction  dans  la 
Chretiente  Latine,  Paris  1984;  K.  Gamber,  Kult  u. 
Mysterium.  Das  Liturgieverstandnis  der  friihen, 
ungeteilten  Christenheit,  Regensburg  1983;  -  S. 
auch  Lit.  zu  Kultusdrama,  Ritus. 


Kultusasthetik.  Unter  K.  sind  Theorie  u. 
Praxis  eines  komplexen  Systems  von  Wahr- 
nehmungen,  Empfindungen  u.  Erkenntnis- 
sen  (grch.  aisthesis)  zu  verstehen,  die  sich 
am  Erlebnis  der  Kiinste  im  Kultus  orientie- 
ren  bzw.  ein  solches  Erlebnis  (unter  Um- 
standen,  wie  in  Byzanz,  mit  Hilfe  techn. 
Gerate  u.  Mechanismen)  erzeugen. 

Bei  der  starken  Integrationskraft  der  byz. 
Liturgie  in  alien  Bereichen  der  Kunst  (-» 
Bild,  ->  Ikonenmalerei,  — >  Kirchenbau,  — ) 
Kirchendichtung,  — >  Kirchenmusik,  — >  Kul¬ 
tusdrama)  ist  eine  auf  sie  hin  orientierte  u. 
sie  zugleich  „dramaturgisch“  lenkende  K. 
eine  Selbstverstandlichkeit.  Auf  der  Grund- 
lage  antiker  u.  spatantiker  Vorstellungen 
findet  sie  sich  bereits,  wenn  auch  verstreut, 
bei  den  Kirchenvatern.  Unter  den  Schriften 
der  letzteren  sind  bes.  die  im  6.  Jh.  entstan- 
denen,  unter  neuplaton.  EinfluB  stehenden 
Schriften  des  Pseudodionysios  vom  Areo- 
pag  (->  Mystagogie)  von  Bedeutung  gewor- 
den,  dessen  asthet.  System  allerdings  von 
den  Bildertheologen  des  8.  u.  9.  Jh.  (—> 
Bild)  in  Richtung  auf  die  Menschwerdung 
Christi  prazisiert  worden  ist.  Fur  dieses  Cor¬ 
pus  Areopagiticum  ist  die  enge  Wechselwir- 
kung  zwischen  der  K.  u.  der  Kirche  als  einer 
hierarchisch  geordneten  u.  deswegen  als 
schon  empfundenen  Sozietat,  wie  sie  sich  in 
den  Sakramenten,  die  eine  unsinnl.  „Schon- 
lieit  schaffen",  darstellt,  charakteristisch. 
Die  byz.  K.  geht  von  der  Wirklichkeit  einer 
gedanklich-unsinnl.  Welt  (grch.  kosmos 
noetos)  aus,  die  sich  in  hierarch.  Stufen,  d. 
h.  in  einem  System  von  Analogien  (nicht 
Identitaten)  in  der  sinnl.  Welt  (grch.  kosmos 
aisthetos)  widerspiegelt.  In  der  Nachfolge 
der  klass.  grch.  Asthetik  ist  die  patristisch- 
byz.  weniger  emotiv  (die  Gefiihle  stimulie- 
rend)  als  kognitiv  (die  Erkenntnis  fordernd) 
bestimmt.  Ihre  zweifellos  myst.  Absichten 
haben  deshalb,  wie  die  Mystagogien  als  eine 
spezif.  AuBerung  der  K.  zeigen,  ausgespro- 
chen  intellektuellen  Rang.  (Er  blieb  auch 
erhalten,  als  in  der  letzten  der  Renaissancen 
in  Byzanz  emotional-ekstat.  Vorstellungen 
auf  die  liturg.  Kunst  starken  EinfluB  zu  neh- 

235 


Kultusasthetik 


men  drohten.)  Die  Welt  des  Schonen,  wie 
sie  sich  in  der  liturg.  Kunst  manifestiert,  ist 
eine  Welt  des  MaBes,  der  Perspektive,  der 
Proportion,  tiberhaupt  der  „Wohlordnung“ 
(grch.  eutaxia)  u.  nicht  eines  irrationalen 
Chaos.  Auf  der  anderen  Seite  hatte  der 
asthet.  Dualismus  mit  seiner  prinzipiellen 
Orientierung  auf  die  wenn  auch  keineswegs 
irrationale,  so  doch  unsinnlich-transreale 
Welt  die  Tendenz,  alles  Sinniich-Materielle 
einseitig  „symbolistisch“  (— >  auch  Symbol) 
wegzudeuten,  das  Gegenstandliche  ins 
Nichtgegenstandliche,  Uneigentliche  auf- 
zulosen.  Diese  Gefahr,  die  aus  dem  Fehlen 
einer  Theologie  der  Menschwerdung  (In- 
karnation)  im  Corpus  Areopagiticum  zu 
erklaren  ist,  wurde  zwar  von  den  Bilder- 
theologen  durch  Einbringen  der  Mensch¬ 
werdung  Christi  weithin  gebannt.  Es  blieb 
aber  die  fiir  religiose  Vorstellungen  konsti- 
tutive  Wertschatzung  des  unsinnl.  Kosmos 
als  der  eigentl.  Wirklichkeit  u.  Vorausset- 
zung  fiir  die  sinnlich-materielle  Welt.  Die 
spezif.  byz.  K.  entwickelte  deshalb  im  Un 
terschied  zur  westl.  Sakralkunst  eine  illusio¬ 
nist.  Asthetisierung  aller  menschl.  Empfin- 
dungsbereiche  wie  aller  materiellen  Mani- 
festationen  u.  deren  liturg.  Praxis;  ihre  Uni- 
versalitat  u.  Geschlossenheit  ist  trotz  aller 
Problematik  noch  heute  eindrucksvoll.  Hier 
kann  nur  auf  einige  wesentl.  AuIJerungen  u. 
GesetzmaBigkeiten  der  byz.  K.  hingewiesen 
werden: 

1.  Kennzeichnend  u.  in  dieser  intensiven 
Weise  im  Westen  unbekannt  ist  die  Illusio- 
nierung  der  opt.  u.  akust.  Sensibilitat.  Die 
erstere  basiert  auf  der  Manipulation  der 
Licht-  (u.  damit  auch  der  Farben-)Effekte 
nicht  nur  im  Kirchenbau  (in  Gestalt  von 
stufenweise  abnehmenden  Lichtemanatio- 
nen  in  entsprechender  Entfernung  von  den 
mit  einer  Kuppel  gekronten  Zentralrau- 
men),  sondern  auch  auf  bestimmten  Bildtra- 
gern  u.  Gegenstanden,  wie  beim  Fresko, 
Mosaik,  Eifenbein,  Email,  Gemmen,  Niello 
u.  a.  In  diesem  Zusammenhang  gehort  auch 
die  Auflosung  der  Wandmaterie  durch 
AuBenmalereien  (— >  auch  Bildprogramm) 
od.  durch  architekton.  Gestaltung  der 
AuBenwand,  wie  sie  vor  allem  im  altruss. 
Sakralbau  praktiziert  wurde.  Der  akust.  II 
lusionismus  fand  seine  theoret.  Begriindung 
im  areopagit.  Begriff  des  „Echos“  (grch. 
apechema),  der  dem  des  Abbildes  (eines 
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Urbildes)  entspricht  (-»  auch  Chor,  —>  Kir- 
chenmusik).  Durch  die  Konstruktion  der 
Kuppel  u.  die  Anlage  von  Resonatoren  in 
den  Wanden  konnten  die  entsprechenden 
akust.  Effekte  erzeugt  werden,  wodurch 
ebenfalls  eine  Entmateriahsierung  des  rea- 
len  Kirchenraumes  erreicht  wurde. 

2.  Das  Analogieverhaltnis  von  immateriel- 
ler  u.  materieiler  Welt  kommt  in  folgenden 
Erscheinungen  zum  Ausdruck:  (a)  in  der 
Vermeidung  unmittelbarer  Konfrontatio- 
nen  von  Distanz  u.  Nahe  (z.  B.  Verhangen 
der  Bemazone  mit  Velen,  spater  Abgren- 
zung  durch  die  Bilderwand;  ..Exterritoria- 
litat"  dieser  Zone  fiir  Klerus  u.  Laien,  be- 
dingt  durch  die  hierarch.  „Wohlordnung“ 
beider  Stande  [intelligible  „Schonheit“  der 
Sozietat];  zugleich  „zwischenstandische“ 
Kontakte  durch  Tiiren,  Prozessionen,  KuB, 
Proskynese  u.  a.;  Distanzierung  im  Repra- 
sentationsbild,  Nahe  u.  „Verinner!ichung“ 
in  der  umgekehrten  Perspektive;  der  fiir 
strenge  dogmat.  Strukturen  charakterist. 
Einbau  von  Genrebildern  u.  Idyllen  als  Ent- 
lastung  u.  Gegengewicht;  Ubergangszonen 
mit  Rticksicht  auf  die  stufenweise  Erkennt- 
nis  des  transrealen  Kosmos  im  Aufbau  der 
Liturgie,  der  Abfolge  der  Raumteile  im  Kir¬ 
chenbau  u.  in  seinem  Bildprogramm,  die 
wiederum  auf  die  hierarch.  Gliederung  der 
Sozietat  reflektiert).  -  (b)  Die  universale  II- 
lusionierung  der  menschl.  Sensibilitat  u.  des 
materiellen  Sakralbaus  wird  dargestellt  im 
Cherubimhymnus,  der  im  GroBen  Ein- 
zug  die  dem  himml.  Gottesdienst  analoge 
Gleichzeitigkeit  demonstriert.  Der  Dialek- 
lik  „unahnlicher  Ahnlichkeiten“  im  Aufbau 
der  liturgisch-symbol.  Sinnenwelt  entspricht 
die  der  „zeitlichen  Ewigkeit“  (grch.  enchro- 
nos  aiori)  u.  „ewiger  Zeitlichkeit"  (grch.  ai- 
onos  chronos),  insofern  in  Vergegenwarti- 
gung  u.  Anamnese  Zeithchkeit  in  derselben 
Weise  fiir  Ewigkeit  „durchsichtig“  wird  wie 
die  Materie  fiir  das  Licht  (s.  Abs.  1). 

3.  Dem  Gesetz  der  Illusionierung  alles  Ge- 
genstand lichen  unterliegen  auch  der  Bibel- 
text  als  solcher  u.  seine  Lesungen,  weil  bei- 
de  bereits  eine  Materialisierung  rein  ge- 
danklicher  (intelligibler)  Qualitaten  darstel- 
len.  Daraus  folgt:  (a)  analog  zur  idealen 
Entstofflichung  der  menschl.  Rede,  dem 
Schweigen  (grch.  sige)  der  Einbau  von  Still- 
gebeten  in  die  Liturgie  u.  von  anderen 
„Schweigezonen“  (z.  B.  im  Cherubimhym- 
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nus);  dabei  macht  die  Entstehungsgeschich- 
te  der  ersteren  die  Problematik  der  byz.  K, 
besonders  deutlich  (heute  wird  das  Schwei- 
gen  vermieden  durch  Dehnung  des  Kyrie 
eleison  u.  des  Amen,  durch  Erweiterung  des 
Dialogs,  Wiederholung  von  Abschnitten  des 
Cherubimhymnus  u.  des  Kommunionslie- 
des).  -  (b)  Insofern  die  Entstofflichung  der 
Rede  im  Chorgesang  analog  zum  unhorba- 
ren  u.  unsichtbaren  Gesang  der  „K6rperlo- 
sen“  (grch.  asomatoi),  d.  h,  der  Engel,  eine 
annahernde  Vollendung  erreicht,  spielt  der 
Vokalgesang  in  der  byz.  Kirchenmusik  eine 
dominierende  Rolie.  -  (c)  Wahrend  der  Re- 
zitationsstil  des  Vortrages  bibl.  Texte  (-» 
Ekphonese)  immer  nocb  der  sinnenhaften 
Stofflichkeit  verhaftet  bleibt,  macht  ihre 
Ablosung  durch  poet.  Texte  (->  Antiphon, 
— »  Kanon,  — >  Kathisma,  —>  Kontakion,  — » 
Megalynaiia,  ->  Oden,  Stichera)  die 
Annaherung  an  die  unter  b  genannten  Pro- 
totypen  deutlich. 

4.  Die  Umsetzung  der  Botschaft  von  Chri- 
stus  (ihres  kerygmat.  Charakters)  in  ein 
Kultusdrama  hatte  schlieBlich  zur  Folge, 
dab  die  Gemeinde  vom  Trager  u.  Subjekt 
der  Liturgie  zu  deren  Zuschauer  wurde, 
wahrend  der  Klerus  (im  Unterschied  zum 
Laien  im  Naos)  in  der  Bemazone  das  allei- 
nige  Privileg  zur  „Auffilhrung“  dieses  Dra¬ 
mas  besaB.  Indem  sich  aber  die  Gesamtso- 
zietat  im  Bischof  als  dem  „Hierurgen“ 
(grch.,  ‘Urheber  u.  Veranlasser  aller  litur- 
gisch-sakramentalen  Handlungen’)  dar- 
stellt,  wird  die  byz.  K.  zu  einem  wichtigen 
Medium  der  Schonheit  u.  „Wohlordnung“ 
der  Kirche. 

Lit.:  S.  S.  Averincev,  O  Srednevekovoj  Bstetike, 
Doklad  v  Institute  Istorii  i  Teorii  Iskusstv  25  Fevr. 
1969;  H.-U.  v.  Balthasar,  Herrlichkeit.  Eine  theo- 
log.  Asthetik,  3  Bde.,  Einsiedeln  1961-1965;  P. 
Florenskij,  Chramovoe  Dejstvo  kak  Sintez  Is¬ 
kusstv,  Makovec.  Zurnal  Iskusstv,  Moskau  1922, 
Nr.  1,  28-32;  H.  Goltz,  HIERA  MESITEIA.  Zur 
Theorie  dei  hierarch.  Sozietat  im  Corpus  areopa- 
giticum,  Diss.  Halle  1972  (gedruckt  Erlangen 
1974);  A.  Grabar,  La  Representation  de  1’lntelli- 
gible  dans  l’Art  Byzantin  du  Moyen-Age,  Actes 
Vie  Congr.  Intern.  Etudes  Byz.  Paris  1948,  2.  Bd., 
Paris  1951,  127-143;  W.  Lossky,  Schau  Gottes, 
Zurich  1964;  G.  Mathew,  Byzantine  Aesthetics, 
London  1963;  A.  Michelis,  Esthetique  de  1’  Art 
Byzantin,  Paris  1959;  Onasch,  Ikonenmalerei,  29 
bis  77;  ders,,  Der  Funktionalismus  der  orth.  Litur¬ 
gie,  JLH  6,  1961,  1  48;  ders.,  Das  Problem  des 
Lichtes  in  der  ikonenmalerei  Andrej  Rublevs, 
Berlin  1962;  R.  Roques,  L’Univeis  Dionysien,  Pa¬ 


ris  1954;  V.  Byfkov,  Die  asthet.  Grundztlge  der 
Kunst  AltruBlauds,  Hermeneia  7,  1991,  66-70; 
LexMA  1, 1128-1129  (A. , asthet.).  -  S.  auch  Lit.  zu 
Bild,  lkone,  Licht,  Perspektive,  Proportion. 


Kultusbiicher  — >  Bucher,  liturgische 

Kultusdrama  (grch.  drama,  n.,  ‘Handlung’). 
Das  friihe  Christentum  stand  dem  K. 
zunachst  ablehnend  gegeniiber  -  inmitten 
einer  religiosen  Umwelt,  in  der  dieses  eine 
wichtige  Rolie  spielte.  Bekampft  wurde  der 
Tanz  als  Mittel  der  Ekstase  (in  Apokryphen 
[den  Johannesakten]  allerdings  tanzt  Jesus, 
u.  von  russ.  Haresien  des  15.  Jh.  wird  vom 
liturg.  Tanz  berichtet).  Aber  sowohl  die  alt- 
kirchl.  Homilie  wie  die  friih-byz.  Kirchen- 
dichtung  enthielten  eine  Reihe  dramat.  Ele- 
mente,  die  wir  an  den  Hymnentexten  der 
groBen  Feste  studieren  konnen.  Das  gilt  vor 
allem  filr  die  Geburt  Christi,  das  Jiingste  — > 
Gericht,  den  Einzug  Christi  in  Jerusalem, 
die  FuBwaschung,  den  Karfreitag  u.  Ostern. 
So  stellt  z.  B.  die  Pfozession  um  die  Kirche 
in  der  Morgenfriihe  des  Ostersonntags  eine 
Art  K.  dar.  Auch  in  der  orth.  Liturgie  sind 
dramat.  Ztlge  unverkennbar.  Sie  haben 
iiber  die  byz.  Kultusasthetik  auch  das  Ver- 
standnis  des  Kirchenbaus  im  Osten  beein- 
fluBt,  das  in  der  Bemazone  eine  ideale  „sa- 
krale  Schaubuhne"  (A.  M.  Schneider)  er- 
bhckte.  Unter  der  Kontrolle  des  Bischofs 
kannte  man  im  Osten  eine  Art  von  Mysteri- 
enspielen  in  der  Auffiihrung  der  Drei  Jiing- 
linge  im  Feuerofen.  Ob  es  in  Byzanz  ein 
Weihnachtsspiel  gegeben  hat,  ist  umstritten. 
Dramatische  Elemente  finden  sich  auch  im 
Kaiserkult. 

Lit.:  S.  Baud-Bovy,  Sur  un  „Sacrifice  d' Abraham" 
de  Romanos  et  sur  l’Existence  d’un  Theatre  Reli- 
gieux  a  Byzance,  Byzantion  13,  Bruxelles  1938, 
321-334;  V.  Cottas,  Le  Thdatre  i  Byzance,  Paris 
1931;  D.  S.  I  .ichafcv,  Razvitie  Russkoj  Literatury 
X  XVII  vekov,  Leningrad  1973,  Reg.:  Dramatur- 
gija,  Teatr;  La  Piana,  The  Byzantine  Theater,  Spe¬ 
culum  11,  Cambridge  (Mass.)  1936,  171-211;  R.  J. 
Schork,  Dramatic  Dimensions  in  Byzantine 
Hymns,  Studia  Patristica  8,  Berlin  1966,  271-279; 
Th.  Tarnawski,  Der  poet.  Charakter  des  grch.- 
orth.  Gotlesdienstes,  Czernowitz  1905;  M.  M. 
Velimirovi?,  Liturgical  Drama  in  Byzantium  and 
Russia,  DOP  16,  1962,  351-385;  K.Young,  The 
drama  of  the  medieval  Church,  Bd.  1-2,  Oxford 
1933;  LexMA  3, 1353-1367  (Drama).  -  S.  auch  Lit. 
zu  Geburt  Christi,  Drei  Jiinglinge  im  Feuerofen, 
Kultus. 
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Kultusgewander 

Kultusgewander  — >  Gewander,  liturgische 

Kuppel  (lat.  cupa,  f.,  ‘Becher’,  ‘Hohle’;  ital. 
cupola ;  russ.  kupol,  m.),  eine  spezielle  Ge- 
wolbekonstruktion,  die  aus  einer  Halbkugel 
iiber  einem  runden  od.  polygonalen  (meist 
oktogonalen)  Grundkreis  besteht. 

1.  Im  allgemeinen  ist  die  K.  mit  dem 
Baukorper  durch  einen  dem  K.-GrundriB 
entsprechenden  Unterbau,  den  Tambour 
(russ.  baraban,  wenn  mit  Fenstern  versehen: 
svetovoj  baraban)  verbunden.  Im  byz.  Kir- 
chenbau  war  die  K.  ursprtinglich  geschlos- 
sen;  spater  besaB  sie  im  Scheitei  eine  Off- 
nung  (grch.  opaion),  das  ‘Auge’,  Liber  dem 
sich  ein  Tiirmehen,  die  „Laterne“,  erhebt. 
Auf  der  K.  befindet  sich  das  byz.  bzw.  russ. 
Kreuz,  das  in  RuBland  im  MA  zur  Erinne- 
rung  an  die  Uberwindung  der  Tataren  u. 
Mohammedaner  auf  einem  Halbmond  zu 
stehen  kam. 

2.  Man  unterscheidet  folgende  K.-Konstruk- 
tionen:  (a)  als  Vorstufe  eine  Anlage  aus 
vorkragenden  u.  nach  oben  immer  enger 
werdenden  Steinen  bei  Konigsgrabem  alter 
Kulturen,  (b)  eine  (wohl  in  Weiterentwick- 
lung  der  in  Abs.  a  genannten  Konstruktion) 
vom  Holzbau  bevorzugte  Anlage,  bei  der 
die  Balken  so  lange  iibereck  gelegt  werden, 
bis  sie  ein  Achteck  bilden,  von  dem  aus  die 
Kreisbasis  der  K.  leiclit  zu  erreichen  war, 
(c)  Eckkonstruktionen  in  Form  von  gemau- 
erten  u.  verputzten  Trompen  (frz.,  ‘Jagdhor- 
ner’,  trichterformige  Gewolbekappen),  die 
zusammen  den  Grundkreis  ergaben.  Diese 
Konstruktion  blieb,  weil  architektonisch 
schwerlastend  u.  unproduktiv,  im  byz,  Be- 
reich  relativ  selten.  Die  Aufgabe  bestand 
vielmehr  darin,  die  K.  zu  einem  selbstandi- 
gen  Architekturelement  zu  gestalten.  Dafiir 
gab  es  2  konstruktive  Moglichkeiten  (Abb.): 
(1)  Die  K.  wird  mit  Hilfe  sphar.  Dreiecke 
mit  den  4  Eckpunkten  des  (wie  auch  immer 
gebauten)  Stutzensystems  verbunden.  Die 
sphar.  Dreiecke  bilden  mit  der  K.  eine  Ein- 
heit.  Sie  reichen  dabei  tief  hinunter  u.  lassen 
den  Kirchenraum  dunkel  erscheinen.  Eine 
solche  Konstruktion  heiBt  auch  Hange  K. 
Wahrend  bei  ihr  das  Stiltzenquadrat  (bzw. 
die  Vierung)  innerhalb  des  Grundkreises 
liegt,  findet  sich  (2)  bei  der  Pendentif-K.  der 
Basiskreis  innerhalb  des  Quadrates,  so  daB 
von  den  Ecken  des  ietzteren  zum  Basiskreis 
eine  Flilfskonslruktion,  die  Pendentifs  od. 


Hangezwickel,  hochgefiihrt  werden  muB. 
Diese  Anlage  laBt  die  K.  hoher  u.  gleichsam 
liber  dem  Baukorper  schwebend  erschei¬ 
nen.  Der  Vertikaleffekt  kann  durch  einen 
Tambour  u.  durch  ein  diesem  noch  unter- 
legtes  Postament  wesentlich  erhoht  werden. 
Erst  dieser  K.-Typ  in  seiner  Funktion  als 
zentraler  Lichtrauin  entsprach  voll  u.  ganz 
der  byz.  Kultusasthetik.  Seine  Herkunft 
(Syrien,  Agypten,  Rom;  in  Persien  war  sie 
unbekannt)  ist  bis  heute  umstritten. 

3.  In  Verbindung  mit  dem  Baldachin  gait 
die  K.  schon  in  vorchristl.  Zeit  als  Symbol 
des  sonnendurchstrahlten  Himmels  iiber  ei¬ 
nem  hi.  Ort  od.  Gegenstand.  Auch  in  den 
byz.  Mystagogien  wird  sie  -  wenn  auch  mit 
Abwandlungen  -  so  gedeutet.  Bezeichnend 
ist  aber,  daB  sich  im  byz.  Kirchenbau  unter 
der  K.  selten  ein  hi.  Ort  od.  Gegenstand  be- 
fand. 

4.  In  der  K.  wurden  zunachst  in  frlih-  bis 
mittelbyz.  Zeit  die  Himmelfahrt  Christi  (— » 
aber  Bildprogramm),  danach  der  Pantokra- 
tor  (-»  unter  Christusbilder),  unter  ihm  die 
4  Erzengel,  nicht  selten  mit  Cherubim  u. 
Tetramorph,  dargestellt  (-»  auch  Bildpro¬ 
gramm).  -  Abb. 

Lit.:  N.  Brunow,  Entwicklungsetappen  der  Archi- 
tektur,  Dresden  1972,  111-126;  J.  Fink,  Die  K. 
liber  dem  Viereck,  Miinchen  1958;  L.  Hautecoeur, 
Mystique  et  Architecture.  Symbolisme  du  Cercle 
et  de  la  Coupole,  Paris  1954;  Kdtting,  149  f.;  E. 
Langlotz,  Zur  Entstehung  der  Pendentif-K.,  Fs. 
fur  Carl  Weickert,  Berlin  1955,  35-40;  E.  B.  Smith, 
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Kiister 


The  Dome.  A  study  in  the  history  of  ideas,  Prince¬ 
ton  1951;  W.  Nyssen,  Drei  Saulen  tragen  die  K. 
Jerusalem-Rom-Byzanz,  Koln  1989;  LdK  2,  821 
bis  823;  LexMA  5,  1577-1578.  -  S.  auch  Lit.  zu 
Kirchenbau,  Zentralbau. 

Kiirzungen,  christliche,  ein  System  von 
Wortkiirzungen  („Wortskeletten“),  bei  dem 
die  mittleren  Buchstaben  getilgt,  der  erste 
(bei  langeren  Worten  auch  ein  mittlerer)  u. 
der  letzte  Buchstabe  aber  stehengelassen  u. 
durch  einen  ilber  sie  gesetzten  Kontrak- 
tionsstrich  (lat.  virgula)  verbunden  werden. 
Es  handelt  sich  nicht  urn  ein  Prinzip  zum 
Zweck  der  Raumersparnis  od,  des  Schnell- 
schreibens  (grch.  tachygraphia),  sondern  um 
die  Form  einer  sakralen  Chiffte,  die  nur  bei 
sakralen  Titeln,  hi.  Personen  od.  Gegen- 
standen  verwendet  wird.  Lehre  u.  Schriftsy- 
stem  der  hi.  Namen  (lat.  nomina  sacra)  rei- 
chen  tief  in  das  oriental.  Altertum  hinab 
(Chiffren  fiir  den  Gottesnamen  im  Juden- 
tum,  agypt.  Zauberpapyri,  astrolog.  u.  alchi- 
mist.  Geheimschriften  [Krytographien]). 
Die  grch.  Kiirzungen  iibernahmen  zunachst 
das  hebr,  die  slavischen  das  grch.  Zeichen- 
system.  In  der  christl.  Ikonographie  dienen 
die  K.  der  Identifikation  von  hi.  Personen 
(-»  auch  Heiligenbilder),  oft  auch  von  Ge- 
genstanden.  Zu  den  ch.n  K.  gehoren  z.  B.: 

IC  (grch.  lesus)  mit  XC  (grch.  Christos ) 

MP  0Y  (grch.  meter  theu,  ‘Gottesmutter’) 

SHP  (grch.  soter,  ‘Erloser’). 

Lit.:  L.  V.  Cerepmn,  Russkaja  Paleografija,  Mos- 
kau  1956;  G.  Cremosnik,  Kratice  , .Nomina  sacra" 
u.  cksl.  spomenicima,  Slavia  4,  Praha  1925-1926, 
238-264,  485-498;  E.  F.  Karskij,  Slavjanokirillov- 
skaja  Paleografija,  Leningrad  1928;  Onasch,  Iko- 
nenmalerei,  191-195;  E.  de  Strycker,  Notes  sur 
l'Abrevation  des  Nomina  Sacra  dans  les  Ma- 
nuscrils  Hagiographiques,  Studia  Codicologica, 
Berlin  1977,  461-467;  J.  Traube,  Nomina  Sacra. 
Versuch  einer  Gesch.  der  K.,  Miinchen  1907;  Lex 
MA  1, 41-43  (Abkiirzungen). 

Knit.  Der  K.,  phys.  Ausdruck  des  Bediirfnis- 
ses  nach  Beriihrung  u.  Kontakt,  gehort  nicht 
nur  in  den  Bereich  sexuellen  Intimverhal- 
tens  des  Menschen,  sondern  in  sublimierter 
Form  auch  in  den  Kultus,  wo  er  Kontaktsu- 
che  mit  lebenden  od.  dingl.  Medien  der 
„Macht“  anzeigt.  Auch  die  Glaubigen  der 
orth.  u.  kath.  Kirche  kiissen  die  Hande  des 
Klerus  u.  geweihte  Gegenstande  (z.  B.  das 


Brandeum,  das  Kreuz,  Erzeugnisse  der  Iko- 
nenmalerei,  Velen  [->  Velum],  kirchl.  u.  li- 
turg.  — >  Gewander).  Dabei  ist  die  schon  von 
der  8.  Okumen.  Synode  geforderte  Unter- 
scheidung  zwischen  mehr  zeremoniellen 
Verehrungsformen  u.  Vorstellungen  reli- 
gids-volkstiimlicher  bis  mag.  Art  nicht  im- 
mer  deutlich.  DaB  der  K.  Gemeinschaft  stif- 
tet  u.  reprasentiert,  ist  fast  alien  Religionen 
u.  deren  Kulturbereichen  bekannt.  Die  anti- 
ke  Sitte,  den  BriefschluB  mit  K.  u.  GruB  zu 
versehen,  wurde  vom  Christentum  iiber- 
nommen,  wie  die  Briefschliisse  des  NT  zei- 
gen.  Hier  zugleich  auch  als  Identitatssymbol 
verstanden  (Rom.  16,  16),  hat  sich  in  der 
Ostkirche  nicht  nur  der  FiiedenskuB,  son- 
dem  ebenso  der  Bruder-K.  (vgl.  1.  Kor.  16, 
20;  2.  Kor.  13, 12;  1.  Thess.  5,  26;  1.  Petr.  5, 
14;  Justin,  Apologie  I,  65)  bis  heute  nicht 
nur  in  der  gottesdienstlichen,  sondern  auch 
in  der  familiaren  Sphare  erhalten.  Als 
Oster-K.  ist  er  weit  liber  die  Grenzen  der 
Ostkirche  bekannt.  In  der  Alien  Kirche 
wurden  nach  der  Taufe  die  neuen  Gemein- 
deglieder  mit  dem  Bruder-K.  begriil.lt  u.  da- 
mit  ihre  Aufnahme  in  die  Gemeinde  rechts- 
giiltig  gemacht.  Nach  altrom.  Vorstellungen 
gehorte  der  K.  zur  BegrtiBung  des  Cives  ro- 
manus,  des  freien  rom.  Biirgers.  Im  byz. 
Kaiserkult  wurde  der  zeremonielle  K.  stark 
eingeschrankt.  Zu  den  wenigen  Personen 
seines  Empfangerkreises  gehorte  der  Patri¬ 
arch. 

Lit.:  Th.  M.  Finn,  The  Liturgy  of  Baptism  in  the 
Baptismal  Instructions  of  St.  John  Chrysostom, 
Washington  1967,  Reg.:  Kiss;  K.  M.  Hoffmann, 
Philema  hagion,  Giitersloh  1938;  G.  von  der 
Leeuw,  Phanomenologie  der  Religion,  Tiibingen 
1956,  Reg.:  K.;  B.  MeiBner,  Der  K.  im  alien  Ori¬ 
ent,  Berlin  1934;  J.  Quasten,  Der  K.  der  Neuge- 
lauften  in  der  altchristl.  Taufliturgie,  W.  Diirig 
(Hg.),  Liturgie.  Gestalt  u.  Vollzug,  MUnchen  1963, 
267-271;  O.  Treitinger,  Die  ostrom.  Kaiser-  u. 
Reichsidee  nach  ihrei  Gestaltung  im  hof.  Zere- 
moniell,  Bad  Homburg  v.  d.  Hohe  1969,  Reg.:  K.; 
K.  Thraede,  Urspriinge  u.  Formen  des  „H1.  Kus- 
ses“  im  frilhen  Christentum,  Jb.  fiir  AuC  11/12, 
1968,  124-180;  LChl  2,  714;  LexMA  5,  1590-1592. 
-  S.  auch  Lit.  zu FriedenkuB. 

Kiister  (grch.  paramonarios,  prosmonarios, 
m.;  russ.  pricetnik,  alter  paramortary,  para- 
rnonar ;  lat.  inansionarius,  von  mansio,  f., 
‘Wohnung  neben  der  Kirche’,  davon  dt. 
Mesner,  custos,  m.,  ‘Wachter’,  davon  dt.  Kti- 
ster),  der  mit  der  Pflege  und  Besorgung  der 
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Kykkotissa 

Altargerate,  liturg.  — >  Gewander  u.  Bucher 
sowie  der  Reinhaltung  u.  Bewachung  des 
Kirchengebaudes  Beauftragte.  Sein  Amt  ist 
aus  dem  des  altkirchl.  Tiirhiiters  hervorge- 
gangen.  Wie  dieser  gehorte  er  den  niederen 
Weihegraden  an  u.  durfte  in  friihbyz.  Zeit 
nicht  gegen  Bezahlung  bestallt  werden;  wie 
alle  kirchl.  Amter  gehorte  auch  das  seine 
urspriinglich  zur  Bischofsverwaltung.  An 
den  Kathedralkirehen  gab  es  im  MA  mehre- 
re  K.,  an  der  Hagia  Sophia  in  Konstantino- 
pel  sogar  einige  Hundert. 

Lit.:  Beck,  Reg. 

Kykkotissa  — >  unter  Gottesmutterbilder 

Kyrie  ekekraxa  (grch.,  ‘Herr,  ich  rufe’),  die 
nach  dem  Anfang  der  Ps.  141,  142,  130  u. 
117  genannte  Gruppe  von  Psalmen  (—>  auch 
Psalter),  die  unter  der  Bezeichnung  Lucer- 
narium  (lat.)  od.  Lichterpsalmen  in  ihrem 
Kern  zum  altesten  Bestandteil  des  — > 
Abendgottesdienstes  gehort. 

Kyrie  eleison  (grch.  ‘Herr,  erbarme  dich’; 
russ.  gospodi,  pomiluj;  lat  domine,  misere¬ 
re ),  kurzer,  in  der  orth.  Liturgie  nach  den 
Gebetsanliegen  (->  Ektinie,  Synapte)  iib- 
licher  Gebetsruf  der  Gemeinde  bzw.  des 
Chores.  Wahrend  der  GroBen  — >  Fastenzeit 
wild  dieser  Ruf  im  Abend-,  Nacht-  u.  Mit- 
ternachtsgottesdienst  40  mal  wiederholt  u. 
beschlieBt  auch  die  Stundengebete. 

Das  K.  e.  war  als  Akklamation  in  der  vor-  u. 
nebenchristi.  Spatantike  im  Kultus  be- 
stimmter  Gottheiten  (vor  allem  des  Mi¬ 
thras)  von  Herrschern  u,  hohen  Vertretern 
des  Klerus  tiblich.  Die  Anwendung  des  Ky- 
rios-Titels  auf  Christus  hatte  die  Ubemah- 
me  des  Rufes  K.  e.  durch  das  Christentum 
zur  Folge;  auf  diesen  Vorgang  hat  die  grch. 
Ubersetzung  des  Gottesnamens  in  der  Sep- 
tuaginta  eingewirkt  (Ps.  6,  3;  40,  5.11;  Matth. 
20,  30  f.).  Urn  400  berichtet  Egeria,  daB  das 
K.  e.  von  den  Kindern  bei  den  Bitten  des 
Diakons  „endlos“  wiederholt  werde.  Vom 
Ende  des  5.  Jh.  an  beginnt  sich  das  K.  e.  in 
seiner  grch.  Form  in  Rom  u.  im  westl. 
Monchtum  durchzusetzen.  Unter  Papst 
Gregor  I.  (gest.  604)  wurde  es  im  Unter- 
schied  zum  Osten  durch  ein  „Cliriste,  elei¬ 
son"  erweitert,  auf  das  spater  als  trinitar. 
Formel  nochmais  ein  K.  e.  foigte.  Im  We- 


sten  u.  Osten  wurde  das  K.e  aber  auch  bei 
nichtliturg,  Anlassen  gesungen,  etwa  bei 
Ausbruch  von  Seuchen,  Erdbeben,  Feuers- 
briinsten.  Im  Osten  sang  im  6./7.  Jh.  noch 
die  Gemeinde  mit  dem  Klerus  das  K.  e.,  in 
Rom  nur  der  letztere,  dem  das  Volk  mit  sei- 
nen  K.-Rufen  antwortete.  Nachdem  es  bei 
den  Germanen  Eingang  gefunden  hatte, 
lernten  es  im  10.  Jh.  auch  die  Slaven  ken- 
nen:  „Hospodine,  pomiluj  nas,  Jezu  Kriste, 
pomiluj  nas“  (Boso  von  Merseburg,  Adal¬ 
bert  von  Prag,  — i  auch  Kirchenmusik).  - 
Ahnlich  wie  das  Halleluja  hat  das  K.  e.  mit 
seiner  freischwingenden  Lautstruktur  den 
Anreiz  zu  reicher  musikal.  Ausgestaltung 
gegeben. 

Lit.:  C.  Callewaert,  Les  Etappes  de  1’Histoire  du 
Kyrie,  Revue  d’Histoire  Ecclesiastique  38,  Lou¬ 
vain  1942,  20-45;  F.  J.  Dolger,  Sol  Salutis,  Munster 
(Westf.)  19252,  60-103;  FendL,  Reg.:  Kyrie,  Kyrie- 
lied;  Handbuch,  Reg.;  Jungmann  1,  429-446  u. 
Reg.;  A.  Stendei  -  Petersen,  Kyrillo-methodian. 
Traditionen  in  Polen,  Cyrillo-Methodiana.  Zur 
Fruhgesch.  des  Christentums  bei  den  Slaven,  Koln 
-  Graz  1964,  450  ff.;  Werner,  Reg.;  MGG  7,  1931 
bis  1946;  LexMA  5, 1598. 

Kyrill  — >  unter  Heiligenverehrung,  — >  auch 
Heiligenbilder 

Kyriotissa  -»  unter  Gottesmutterbilder 

Kyros  ->  unter  Heiligenverehrung,  ->  auch 
unter  Sprachen 


L 

Laie  (von  grch.  laos,  m.,  'Nicht[ein]geweih- 
ter’,  ‘Volk’;  russ.  mirjanin,  m.,  'der  Weltli- 
che’),  im  Sinne  des  Kirchenrechts  der  im 
Unterschied  zum  Klerus  nichtgeweihte  (-> 
Weihe)  Angehorige  des  „zweiten  Standes" 
der  kirchl.  Sozietat. 

Die  oben  angegebene  profan-grch.  Bedeu- 
tung  erfuhr  im  NT  einen  tiefgreifenden 
Wandel.  Wie  Israel  sind  die  Christen  Gottes 
Volk  (Luk.  1, 17;  Apg.  7,  34;  Hebr.  11, 25)  u. 
unterscheiden  sich  damit  von  den  Heiden 
(Apg.  26,  17.23;  Rom.  15,  10),  sind  mit  ih- 
nen  aber  zugleich  Gottes  Eigentum  (1 .  Petr. 
2,9)  u.  zubereitetes  Volk  (Luk.  1,  17),  das 
zur  Erlosung  berufen  ist.  Dieses  „Volk“  ist 
aber  keine  gestaltlose  Masse,  sondern  ist  als 
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„Leib  Christi“  nach  „Diensten“  (grch.  dia- 
konia)  gegliedert.  Diese  Struktur  soil  sich 
von  der  Herrschaftsstruktur  der  Welt  u.  der 
Synagoge  unterscheiden  (Matth.  23,  8-11; 
Mark.  9,  35;  10,  44;  Luk.  22,  26.27;  12,  37;  1. 
Kor.  12,  5;  1.  Petr.  5,  3).  Mit  der  institutio- 
nellen  Verfestigung  apostol.  Amter,  vor  al- 
lem  dem  des  Bischofs,  bildete  sich  ein  eige- 
ner  L.n-Stand  heraus,  der  schon  um  100  von 
den  dem  Klerus  reservierten  Diensten  der 
Liturgie  unterschieden  wird.  Durch  die  Her- 
ausbildung  einer  klerikalen  Hierarchie  wur- 
de  die  Standeordnung  noch  verscharft.  Kon- 
stitutiv  blieb  aber  bis  heute,  daB  die  L.n  mit 
dem  Klerus  zusammen  Gemeinde  u.  Kirche 
bilden  (— >  auch  Konzelebrieren). 

In  der  Alten  Kirche  machten  die  Prasenz 
des  Volks  u.  seine  Akklamationen  die  Hi 
schofswahl  (— »  Cheirotonie)  erst  rechtsgtil- 
tig.  Aber  das  Volk  verlor  sowohl  im  liturg. 
Bereich  in  friihbyz.  Zeit  den  Charakter  ei- 
nes  Subjektes  der  Liturgie  u.  wurde  allmah 
lich  durch  den  Chor  ersetzt,  wie  es  ebenso 
jeden  EinfluB  auf  die  Bischofswahl  u.  die 
Besetzung  der  Pfarreien  verlor.  Die  Kleri- 
kalisierung  urspriinglich  laikaler  Amter  (z. 
B.  des  Lektors)  setzte  sich  durch.  Auf  der 
anderen  Seite  darf  der  EinfluB  des  L.n-Ele- 
mentes  gerade  in  der  byz.  Kirche  nicht 
iibersehen  werden,  wie  er  in  der  Person  des 
Kaisers  zum  Ausdruck  kommt  (—>  auch 
Kaiserkult).  Kaiser  u.  Senat  beriefen  die  Sy- 
noden  ein  u.  hatten  mit  bestimmten  L.n- 
Gruppen  (Theologen,  die  in  altkirchl.  u. 
friihbyz.  Zeit  nicht  immer  Kleriker  gewesen 
sind,  Philosophen,  Juristen)  erhebl.  EinfluB 
auf  deren  Verlauf.  Nach  dem  Fall  von  Kon- 
stantinopel  nahm  dieser  EinfluB  noch  zu. 
Auch  der  Anted  der  L.n  an  der  Bischofsver- 
waltung  darf  nicht  unterschatzt  werden 
(entsprechend  bei  der  Patriarchatsverwal- 
tung).  In  RuBland  nahmen  die  Zaren  erst 
seit  dem  17.  Jh.  unmittelbaren  EinfluB  auf 
kirchl.  Angelegenheiten.  Nach  Auflosung 
des  Patriarchats  durch  Peter  I.  1721  u.  Ein- 
richtung  des  „Heiligsten  Regierenden  Sin- 
od“  (— >  auch  Synode)  war  die  Einwirkung 
des  L.n-Elementes  auf  die  Kirche  vor  allem 
durch  das  Amt  des  Oberprokurors  des  Sin- 
ods  gesichert  u.  bis  in  die  Diozesen  abge- 
stuft.  So  entstand  in  RuBland  in  scharfer 
Konkurrenz  zur  klerikalen  eine  laikale 
kirchl.  Biirokratie,  die  sich  auch  auf  die 
Kunst  (z.  B,  in  den  verschiedene  Amtern 


fiir  Ikonenmalerei)  auswirkte.  Auch  wenn 
der  L.  einen  Rechtsanspruch  auf  den  Dienst 
des  Klerus  an  ihm  hat  u.  seinerseits  notfalls 
die  Kommunion  reichen  u.  die  Taufe  spen- 
den  darf,  ist  bisher  die  fixierte  Standeord¬ 
nung  nicht  durch  eine  sich  gegenseitig  er- 
ganzende  (komplementare)  Partnerschaft 
ersetzt  worden.  Die  Standeordnung  hatte 
bereits  im  MA  die  Herausbildung  einer  ei- 
genen  L.n-Kultur  zur  Folge,  die  ihrerseits 
den  Ansatzpunkt  ftlr  die  Auflosung  einer 
beherrschenden  kirchl.  Kultur  am  Ausgang 
dieser  Epoche  bildete. 

Lit.:  N.  AfanaSev,  Sluzenie  Mirjan  v  Cerkvi,  Paris 
1955;  Beck,  69  f„  75,  86  f.;  J.  Congar,  Der  L„ 
Stuttgart  1956;  Feine,  Reg.:  L.;  Handbuch,  Reg.; 
Heiler,  Reg.;  H.  Heimerl,  Kirche,  Klerus  u.  L., 
Wien  1961;  Fr.  Jokwig,  Der  Weg  der  L.n  auf  das 
Landeskonzil  der  Russ.  Orth.  Kirche  Moskau 
1917/18,  Wiirzburg  1971;  H.  Kotsonis,  Die  Stel- 
lung  des  L.n  innerhalb  des  kirchl.  Organismus, 
Orthodoxe  Kirche  2,  92-116;  Ch.  Maczewski,  Die 
Zoi-Bewegung  in  Griechenland,  Gottingen  1971); 
J-  Matthes,  Religion  u.  Gesellschaft,  Hamburg 
1969;  Reg.:  L.n  Kultur;  G.  Mensching,  Soziologie 
der  Grofien  Religionen,  Bonn  1966,  Reg.;  Mi- 
lasch,  Reg.:  L.;  B.  Schultze,  Die  byz.-slav.  Theolo- 
gie  fiber  den  Dienst  des  L.n  in  der  Kirche,  OstKSt 
5,  1956,  243-284;  P.  Trembelas,  Le  Laical  dans 
1’Eglise,  Athenes  1976;  S.  Troickij,  Die  Stellung 
des  L.n  im  System  des  Kirchenrechts,  StdO  1975, 
3,  45-53;  4.  46-67;  N.  D.  Uspenskij,  Ucastie  Ver- 
nych  v  Istorii  Russkogo  BogosluZenija  do  Petra 
Velikogo,  Messager  93-96, 1976,  139458;  J.  Zhish- 
man,  Die  Synoden  u.  Episkopal-Amter  in  der 
morgenland.  Kirche,  Wien  1867;  Ch.  Walter,  Art 
and  Ritual  of  the  Byz.  Church,  London  1982, 
Reg.:  laity;  P.  Neuner,  Der  L.  u.  das  Gottesvolk, 
Frankfurt  a.  M.  1988;  LexMA  5,  1616-1617.  -  S. 
auch  Lit.  zu  Hierarchic,  Klerus. 

Lamm  (grch.  amnos,  m.,  arnion,  n.:  russ. 
agnec,  m.),  Bezeichnung  fiir  das  Siegel  (— > 
Siegel  1),  das  (nach  Joh.  1,  29)  wahrend  der 
Vormesse,  der  Prothesis,  aus  dem  Abend- 
mahlsbrot  (— >  Prosphore)  herausgeschnit- 
ten  wird.  Naheres  — >  Schlachtung  (Opfe- 
rung)  des  Lammes. 

Lamm  Gottes  (grch.  amnos  tu  theu;  russ. 
agnec  bozij;  lat.  agnus  Dei),  Bezeichnung 
fiir  Christus  nach  Joh.  1, 29. 

1.  In  der  christl.  Ikonographie  wird  mit  L. 
G.  die  Darstellung  ernes  Lammes  bezeich- 
net,  das  sein  rechtes  Vorderbein  um  ein 
Kreuz  legt  od.  vor  diesem  steht,  wahrend  es 
den  Kopf  schrag  nach  hinten  wendet.  Es 
kann  durch  einen  Nimbus  od.  das  Christus- 
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monogramm  ausgezeichnet  sein.  Auf  den 
Bildtypus  haben  weniger  das  Lamm  des 
Guten  — »  Hirten  als  vielmehr  die  bildhaften 
Vergleiche  aus  dem  NT  (Joh.  1,  39;  Offb.  5, 
6;  6, 1.16;  7,  9;  14, 1  u.  after)  -  das  Lamm  als 
Symbol  fiir  Christus,  der  sich  fiir  die 
Menschheit  opfert  -  eingewirkt.  Seine 
kosm.  Bedeutung  kommt  darin  zum  Aus- 
druck,  daB  ihm  unter  den  Tierkreiszeichen 
(->  Gestirne)  der  Widder  zugeordnet  wur¬ 
de.  Das  Motiv  ist  noch  im  6.  u.  7.  Jh.  in  der 
Monumental-,  Sarkophag-  u.  Kleinkunst  an- 
zutreffen;  nach  dem  Verbot  der  Synode  von 
692,  Christus  als  L.  G.  darzustellen,  ver- 
schwindet  es  aus  dem  Bereich  der  byz. 
Kunst.  In  mittelbyz.  Zeit  entstand  als  Ersatz 
die  Darstellung  des  „Zerteilten“  unter  den 
Christusbildern.  Das  L.  G.  auf  einigen 
Denkmalern  des  12.  Jh.  wurde  wahrschein- 
lich  durch  Unionsbemiihungen  der  grch. 
Kirche  veranlaBt.  Im  Westen  erfuhr  das 
Thema  des  Agnus  Dei  dagegen  eine  reiche 
Ausgestaltung. 

2.  Ende  des  7.  Jh.  wurde  der  Hymnus 
„Agnus  Dei“  von  dem  aus  Syrien  stammen- 
den  Papst  Sergius  als  Confractorium  (lat.), 
d.  h.  als  von  Klerus  u.  Laien  wahrend  des 
Brotbrechens  zu  singender  Bittruf  in  Rom 
eingefuhrt.  Ihm  wurde  im  10.  Jh.  noch  das 
„Gib  uns  Frieden"  hinzugefugt.  Dieser 
Kurzhymnus  entstammt  syr.  Liturgievorstel- 
lungen,  wie  sie  in  der  Jakobusliturgie  u.  in 
der  Gregorios-Anaphora  bezeugt  werden. 
In  der  GroBen  — *  Doxologie,  die  als 
Morgenode  gesungen  wurde,  war  er  schon 
im  5.  Jh.  bekannt. 

Lit.:  A.-M.  Armand,  L’Agneau  Mystique,  Paris 
1961;  G.  Bahid.  Les  Discussion  Christologiques  el 
le  Decor  des  Eglises  Byzantines  au  XHe  Sidcle, 
Fruhmittelalterl.  Studien  2,  Berlin  1968,  368  bis 
386;  Baumstaik,  29,  86  f.;  E.  Dinkier,  Das  Apsis- 
mosaik  von  S.  Apollinare  in  Classe  ,  Kbln  u.  Op¬ 
laden  1964;  Reg.:  Christus,  Lammer;  Fendt,  Reg.: 
Agnus  Dei;  F.  Gerke,  Der  Ursprung  der  L.-G.-Al- 
legorie  in  der  Altchristl.  Plastik,  ZNW  33,  1934, 
160-196;  Jungmann  2, 413-422  u.  Reg.:  Agnus  Dei; 
Pokrovskij,  Reg,:  Agnec;  Schiller  2, 129-133;  Wer¬ 
ner,  564,  569;  M.  Lurker  (Hg.),  Worterbuch  der 
Symbolik,  Stuttgart  19832,  392-393  (Lamm);  LChl 

3,  7-14;  LdK  1  (1987),  54-55  (Agnus  Dei);  LdK  2, 
848;  LexMA  1,  214-216  (Agnus  Dei);  5, 1629-1638 
(Lammerallegorie);  RBK  1,  90-94  (Agnus  Dei). 

Lanze  (grch.  louche,  f.;  russ.  kop'e,  n.),  in 
Anlehnung  an  das  Leidenswerkzeug  Christi 
(vgl.  vor  allem  Joh.  19,  34)  ein  kleines,  lan- 
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zenformiges  Messer,  das  zu  den  Altargera- 
ten  gehdrt  u.  fiir  den  liturg.  Akt  der 
Schlachtung  (Opferung)  des  Lammes  ge- 
braucht  wird.  Es  wird  im  9.  Jh.  in  der  byz. 
Kirche  bereits  als  bekannt  vorausgesetzt, 
fehlt  aber  in  alien  anderen  oriental.  Riten. 
Als  Antityp  zum  Leidenswerkzeug  Christi 
gehorte  die  liturg.  L.  bei  Theodor  vom  Stu- 
dioskloster  (gest.  826)  zu  seinen  Argumen- 
ten  gegen  die  Bilderfeinde  (-»  Bild,  —>  Pro¬ 
thesis).  Auf  der  anderen  Seite  hangt  die  L. 
eng  mit  der  Verehrung  der  Leidenswerk- 
zeuge  Christi  im  Orient  zusammen.  Im  7. 
Jh.  gelangte  die  Spitze,  Ende  des  10.  Jh. 
auch  der  Schaft  der  hi.  L.  als  kostbare  Reli- 
quie  nach  Konstantinopel.  In  Antiochien 
wurde  von  den  Kreuzfahrern  eine  hi.  L.  ver- 
ehrt.  -  Als  Gegenstand  einer  vielfaltigen 
Mystagogie  ist  die  hi.  L.  in  eine  Reihe  von 
ikonograph.  Themen  aufgenommen  wor- 
den,  wie  die  Thronbereitung  (-»  Hetoi- 
masia),  die  Kreuzigung  Christi  u.  die  Maje- 
stas  Domini. 

Lit.:  Baumstark,  143;  A.  Biihler,  Die  HI.  L.,  Das 
Mlinster  16,  Mtinchen  1963,  85-116;  Hanssens,  Nr. 
82-95;  St.  Runciman,  The  Holy  Lance  found  at 
Antioch,  AB  68,  1950,  197-209;  Schulz,  Die  byz. 
Liturgie,  Reg.  II  B;  M,  Lurker  (Hg.),  Worterbuch 
der  Symbolik,  Stuttgart  19832,  393-394;  LChl  3, 
14-15;  LexMA  4,2020-2021(Heilige  L.).  -  S.  auch 
Lit.  zu  Schlachtung  (Opferung)  des  Lammes. 

Laudes  (lat.  plur.,  sing,  laus,  f.,  'Lob’, 
‘Ruhm’;  grch.  ainoi,  m.  plur.;  russ.  chvalite, 
‘rilhmt!’,  1.  Bezeichnung  fiir  die  von  Kurz- 
hymnen  (Troparien)  begleitete  Psalmen- 
gruppe  (Ps.  148,  149,  150)  im  Morgen- 
gottesdienst.  Die  Zusammenfassung  dieser 
Dreiergruppe  des  Psalters  ist  sehr  alt;  sie 
laBt  sich  bis  in  den  synagogalen  Gottes- 
dienst  zuriickverfolgen.  An  Sonntagen  u. 
Festen  werden  spezielie  Hymnen  (-»  Sti- 
chera)  von  unterschiedl.  Lange  eingeschal- 
tet. 

2.  Bezeichnung  der  rom.-kath.  Kirche  fiir 
den  Morgengottesdienst  selbst. 

Lit.:  A.  Baumstark,  Festbrevier  u.  Kirchenjahr  der 
syr.  Jakobiten,  Paderbom  1910,  71,  129;  ders., 
Nocturna  Laus,  Munster  (Westf.)  1957,  195  f.; 
Wellesz,  Reg.:  L.;  Werner,  Reg.:  Lauds  and  Noc- 
turns;  R.  Zerfass,  Die  Schriftlesung  im  Kathedral- 
offizium  Jerusalems,  Munster  (Westf.)  1968,  Reg.: 
Ps.  148, 149, 150. 

Laudes  regiae  (lat.  plur.,  ‘Konigslob’),  ein 


bei  Kronungen  u.  an  hohen  Festtagen  (vor 
allem  Ostem  u.  der  Geburt  Christi)  in  der 
Kirche  gesungenes  Herrscherlob.  Es  besitzt 
den  Charakter  einer  Litanei  u.  wird  von  Ak- 
klamationen  an  Christus  mit  dem  feierlich 
wiederholten  Ruf  „  Christus  vincit,  Christus 
regnat,  Christas  imperat“  (lat.,  ‘Christus 
siegt,  Christus  regiert,  Christus  herrscht’)  an 
Maria,  Heilige  u.  an  den  Herrscher  selbst 
sowie  von  Prozessionen  unterbrochen.  Die 
Texte  sind  zwischen  Solist  u.  Chor  aufge- 
teilt.  Die  L.  r.  sind  zwar  seit  der  Mitte  des  8. 
Jh.  nur  im  Westen  (Frankenreich,  Gallien) 
bekannt,  aber  schon  die  Begleitung  durch 
die  aus  Byzanz  eingefiihrte  Orgel,  der  Vor- 
stellungsgehalt  des  Herrscherlobes  u. 
schlieBlich  bestimmte  Wendungen  u.  musi- 
kal.  Formulierungen  machen  den  byz.  Kai- 
ser-Panegyrikos,  vor  allem  das  Polychroni- 
on,  als  Ausgangsmodell  wahrscheinlich,  Ein 
Beispiel  aus  der  altruss.  Literatur  zeigt  im 
iibrigen,  daB  dort  die  westl.  L.  r.,  wie  sie  da- 
mals  in  Frankreich  gehalten  wurden,  durch- 
aus  bekannt  gewesen  sind,  ohne  ailerdings 
Nachahmung  gefunden  zu  haben. 

Lit.:  R.  Elze,  Die  Herrscherlaudes  im  MA,  Zs.  der 
Savigny-Stiftung  ftir  Rechtsgesch.  Kan.  Abt.,  71, 
Weimar  1954, 201-223;  J.  M.  Hanssens,  De  Laudi- 
bus  Carolinis,  Periodica  de  Re  Morali,  Canonica, 
Liturgica  30,  Rom  1940,  280-302;  31,  1942,  31  bis 
53;  E.  H.  Kantorowicz,  Laudes  Regiae.  A  Study  in 
Liturgical  Acclamations  and  Mediaeval  Ruler 
Worship,  Berkeley  -  Los  Angeles  19582;  L.  Mul¬ 
ler,  Die  Werke  des  Metropoliten  Ilarion,  Mlin- 
chen  1971,  80-86;  B,  Opfermann,  Die  liturg.  Herr- 
scherakklamationen  im  Sacrum  Imperium  des 
MA,  Weimar  1953;  M.  Pfaff,  Die  Laudes-Akkla- 
mationen  des  MA,  Bericht  des  Intern.  Musikwiss. 
Kongi.  Wien  1956,  Graz,  Wien,  Koln  1958, 457  bis 
461;  LexMA  5, 1753-1754. 

Laura  (grch.,  f.,  ‘Gasse’,  ‘Hohlweg’;  russ.  la¬ 
vra,  L,  skit,  m.),  urspriinglich  Ansiedlung 
von  Eremitenhlitten  (grch.  kellia)  in  einem 
Tal,  spater  auch  Bezeichnung  fiir  ein  ober- 
od.  unterird.  Kioster  nichtkoinobit.  Art,  d. 
h.  ohne  gemeinsame  Lebensformen.  Die  In- 
sassen  wurden  Eremiten  od.  Laurioten  ge- 
nannt  (— *  Monchtum).  Die  altesten  Lauren 
gab  es  in  Palastina  (Pharan  des  hi.  Chariton, 
um  330;  L.  des  hi.  Euthymios,  gest.  473;  L. 
des  hi.  Gerasimos,  um  460,  u.  die  beriihmte 
L.  des  hi.  Sabas,  486).  Im  6.  Jh.  begann  die 
Angleichung  an  die  Gemeinschaftskloster 
od.  Koinobien.  Die  eremitar  lebenden  As- 
keten  wurden  zu  viert  unter  der  Leitung  ei- 


Lautgebete 

nes  Bruders,  den  sie  selbst  w&hlten,  in  ei¬ 
nem  Kellion  untergebracht,  wahrend  der 
Obere  einer  solchen  Skete  (grch.;  russ.  skit, 
pustyri,  ‘Einodkloster’)  dem  Abt  des  zustan- 
digen  Koinobions  verantwortlich  war.  Die 
meisten  der  Koinobien  sind  urspriinglich 
Lauren  gewesen.  Diese  Bezeichnung  wurde 
spater  auf  bedeutende  GroBkloster  tlbertra- 
gen. 

Lit.:  Beck,  124, 126  f.;  J.  Ddcarraux,  Du  Monachis- 
me  Primitive  au  Monachisme  Athonite,  Le  MillU- 
naire  du  Mont  Athos,  1.  Bd,,  Chevetogne  1963, 
19-54;  F.  v.  Lilienfeld,  Nil  Sorski)  u.  seine  Schrif- 
ten,  Berlin  1963,  174-190;  P.  de  Meester,  De  Mo- 
nachico  Statu  iuxta  Disciplinam  Byzantinam, 
Rom  1942,  72  f„  100  f.  u.  Reg.;  L.;  Th.  Oltarzev- 
skij,  Palestinskoe  MonaSestvo  s  IV  do  VI  veka,  S. 
Peterburg  1896;  I.  Rezac,  De  Monachismo  secun¬ 
dum  Recentiorum  Legislationem  Russicam,  Rom 
1952,  Reg.:  L.;  S.  Vaihte,  Les  Laures  de  Saint 
Gerasime  et  de  Calamon,  EO  2,  1898-1899,  106 
bis  109;  LexMA  5, 1757.  -  S.  auch  Lit.  zu  Kioster, 
Monchtum. 

Lauraton  (lat.,  n.),  auf  Holz  in  Enkaustik 
gemaltes  u.  leicht  transportierbares  Kaiser- 
bild.  Im  Rahmen  des  Kaiserkults  wurde  es 
auch  in  der  byz.  Epoche  in  feierl.  Weise  auf- 
gestellt  u.,  von  Lichtern  flankiert,  in  die 
Provinzen  geschickt.  Die  Laurata  haben  auf 
die  Entstehung  der  Theologie  u.  Verehrung 
des  Bildes  in  der  Ostkirche  stark  einge- 
wirkt,  vor  allem  auf  das  Portrat  als  Bischofs- 
insignie. 

Lit.:  A.  Alfoldi,  Die  Ausgestaltung  des  monarch. 
Zeremoniells,  Mitt,  des  DAI,  rom.  Abt.  49,  MUn- 
chen  1934, 1-118;  H.  Kruse,  Studien  zur  offizielien 
Geltung  des  Kaiserbildes  im  rom.  Reich,  Pader- 
born  1934;  P.  E.  Schramm,  Das  Herrscherbild  in 
der  Kunst  des  fruhen  MA,  Vortrage  der  BibKo- 
thek  Warburg  1922-1923, 1,  Leipzig  1924, 145-224; 
O.  Treitinger,  Die  ostrom.  Kaiser-  u.  Reichsidee 
nach  ihrer  Gestaltung  im  hof.  Zeremoniell,  Bad 
Homburg  v.  d.  Hohe  1969, 208  ff.;  RBK  3,  722-853 
(Kalserbild  [739-742]). 

Lauros  — >  unter  Heiligenverehrung,  auch 
Heiligenbilder 

Lautgebete,  nach  Anweisung  der  Rubriken 
laut  (grch.  ekphonos;  russ.  vozglas )  zu  spre- 
chende  SchluBformulierungen  der  Stillgebe- 
te,  die  der  Priester  wahrend  der  Liturgie  re- 
zitiert.  Naheres  — >  Stillgebete.  AuBerdem 
gibt  es  selbstandige,  vor  allem  vom  Diakon 
gesprochene  L. 
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Lazarussamstag  (grch,  sabbaton  tu  hagiu  kai 
dikaiu  Lazaru,  ‘Sabbat  des  hi.  u.  gerechten 
Lazarus’;  russ.  subbota  svjatogo  i  pravedno- 
go  Lazar ja,  ebenso),  im  byz.  Ritus  am 
Samstag  vor  Palmsonntag  begangener  Fei- 
ertag. 

I.  Die  kath.  Kirche  gedenkt  des  Lazarus  am 
17.  Dez.,  wahrend  im  MA  z.  B.  in  Gallien 
mit  seinen  alien  Verbindungen  zum  hi.  Lan- 
de  sein  Gediichtnis  am  Palmsonntag  began- 
gen  wurde  od.,  wie  in  Spanien  u.  Mailand, 
am  fiinften  Sonntag  der  GroBen  — >  Fasten- 
zeit,  an  dem  die  Priifung  der  Katechumenen 
stattfand.  Literarische  Grundlagen  sind  Joh. 

II,  1-44  u.  2  Hinweise  auf  Lazarus  im  Niko- 
demusevangelium  (— >  unter  Apokryphen). 
Falls  das  Johannesevangelium  in  Antiochi- 
en  geschrieben  sein  sollte,  diirfte  der  Festin- 
halt  eine  bis  in  die  Zeit  der  Urgemeinde  rei- 
chende  syropalastinens.  Tradition  gehabt 
haben.  Moglicherweise  wurde  der  Stoff  der 
Perikope  Joh.  11,  1-44  mit  dem  Christusbe- 
kenntnis  der  Gemeinde  in  Vers  25  f.  schon 
sehr  friih  ftir  gottesdienstl.  Zwecke  bearbei- 
tet,  ohne  daB  man  ein  zyklisch  sich  wieder- 
holendes  Festdatum  wird  anzunehmen 
brauchen.  Jedenfalls  wurde  die  Perikope 
Ende  des  4./Anfang  des  5.  Jh.  als  Vorver- 
kiindigung  der  Leiden  u.  der  Auferstehung 
Christi  verstanden,  als  man  des  Lazarus  in 
einer  eigenen  Feier  am  Samstag  vor  Palm¬ 
sonntag  gedachte,  die  sich  nun  zyklisch  wie- 
derholte.  Ihr  stand  mit  der  Grabeshohle  des 
Lazarus  in  Bethanien,  einer  der  hi.  Hohlen 
(— >  Martyrion),  auch  eine  Kultusstatte  mit 
alter  Tradition  zur  Verfugung,  das  Grab  des 
Lazarus  in  Verbindung  mit  einer  „Lazari- 
on“  genannten  Kirche,  die  beide  den  Mittel- 
punkt  ausgedehnter  Feierlichkeiten  bilde- 
ten.  Sie  begannen  um  1  Uhr  am  Nachmittag 
am  „Lazarion“.  Nach  einem  Stationsgottes- 
dienst  am  Orte  der  Begegnung  Jesu  mit  Ma¬ 
ria  unter  Verlesung  von  Joh.  11,  29  ff.  zog 
die  Gemeinde  in  einer  feierl.  Prozession 
wiederum  zum  „Lazarion“.  Nach  Absingen 
von  Hymnen  u.  Verlesung  der  Perikope 
wurden  die  Feierlichkeiten  mit  der  Vor- 
ankiindigung  von  Ostem  zuniichst  abge- 
schlossen.  Die  Gemeinde  zog  danach  nach 
Jerusalem,  um  in  der  Auferstehungs-(Ana- 
stasis-)Kirche  (— >  auch  Kirchenbau)  den 
Abendgottesdienst  zu  halten.  Mit  dieser 
Vesper,  in  der  die  Liturgie  der  vorgeweih- 
ten  Gaben  mit  den  AT-Lesungen  1.  Mose 


49,  33-50,  26  u.  Spr.  31,  8-31  gehalten  wird, 
u.  einem  Nachtgottesdienst  ist  die  Nachtfei- 
er  auch  heute  noch  ausgestattet.  Im  letzte- 
ren  wird  ein  Kanon  des  Andreas  von  Kreta 
(gest.  740)  gesungen,  in  dem  die  beiden 
Themen  der  Joh. -Perikope,  Licht  u.  Leben, 
poetisch  behandelt  werden.  Im  samstagl. 
Morgengottesdienst  wird,  wie  schon  im 
Nachtgottesdienst,  ein  in  der  GroBen  Fa- 
stenzeit  sonst  nicht  ubl.  Vollkanon  gesun¬ 
gen,  der  von  Theophanes  (gest.  845)  u.  Kos- 
mas  von  Majum  (8.  Jh.)  gedichtet  wurde. 
Mit  der  sechsten  Ode  beginnt  ein  Vieroden- 
Kanon  (Tetraodion,  ->  unter  Triodion)  des 
Kosmas  u.  des  Johannes  von  Damaskus 
(gest.  um  740),  damit  wird  die  Zahl  von  9 
Oden  erreicht.  Diese  Doppelkomposition 
macht  die  liturg.  Reflexion  auf  die  GroBe 
Fastenzeit  deutlich.  Immer  wieder  wird  der 
Charakter  des  Festes  als  Vorverkiindigung 
der  Auferstehung  Christi  u.  des  Menschen 
betont,  auch  der  nachosterl.  sonntagl.  Auf- 
erstehungshymnus  (--)  Troparion)  „Die  wir 
die  Auferstehung  gesehen  haben..."  wird 
gesungen.  Zur  Liturgie  werden  die  bibl. 
Texte  Hebr.  10, 19-31  u.  Joh.  11, 1-45  verle- 
sen. 

In  der  Volksfrommigkeit  bes.  Griechen- 
lands  u.  seiner  Inseln  wird  die  Gestalt  des 
Lazarus  mit  zahlreichen  Parallelen  aus  vor- 
u.  nebenchristl.  Kulten  verwoben.  So  wer¬ 
den  ihm  dort  z.  B.  Adonis-Garten,  Topfe 
mit  schnell  welkenden  Blumen,  aufgestellt. 
Damit  hangt  auch  die  Uberfiihrung  seiner 
Reliquien  aus  Zypern  nach  Konstantinopel 
im  9.  Jh.  zusammen. 

2.  Zur  Ikonographie  des  L.  — »  Aufer- 
weckung  des  Lazarus. 

Text:  s.  Anhang  Nr.  16, 1. 

Lit.:  Aranca,  „Christos  Anesti".  Osterbrauche  im 
heutigen  Griechenland,  Zurich  1968,  81-98; 
Baumstark,  195  I.;  ders.,  Festbrevier  u.  Kirchen- 
jahr  der  syr.  Jakobiten,  Paderborn  1910,  208-211; 
Bludau,  116  119;  W.  H.  Cadman,  The  Raising  of 
Lazarus,  Studia  Patristica,  Berlin  1959, 423-434;  C. 
Kopp,  Die  hi.  Statten  der  Evangelien,  Regensburg 
1959, 332-338;  Nilles  2, 195-196;  H.  Preisker,  Wun- 
dermachte  u.  Wundermanner  der  hellenistisch- 
rom.  Kultur  u.  die  Auferweckung  des  Lazarus, 
Wiss.  Zs.  der  Universitat  Halle  2,  1952,  519-523; 
H.-J.  Schulz,  Handbuch  Oslk.kunde  11,77.  -  Lit. 
zur  Ikonographie  s.  Auferweckung  des  Lazarus. 

Lectio  continua,  lectio  solemnis  (lat.,  ‘fort- 
laufende  Lesung’,  ‘leierl.  Lesung’),  Bezeich- 
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nung  fur  eine  fortlaufende  (fast)  luckenlose 
Lesung  einer  bibl.  Schrift,  im  Gegensatz  zu 
Bahnlese  u.  Eklogadie;  allerdings  sind  die 
Grenzen  zwischen  diesen  3  Textdarbietun- 
gen  oft  flieBend.  Die  L.  c.  von  1.  Mose  in 
der  GroBen  —>  Fastenzeit  zeigt  noch  deut- 
lich  deren  synagogalen  Ursprung.  Zu  nen- 
nen  sind  ferner  die  L.  c.  aus  Joh.  von  Ostern 
bis  Pfingsten  u.  die  Matth.-  u.  Luk.-  Lesun- 
gen  „in  der  Zeit“  der  Oktoechos.  Zur  Art 
des  Vortrags  — >  Ekphonese. 

Lit.:  Handbuch  1,  125,  371;  2,  225,  335;  G.  Kunze, 
Die  gottesdienstl,  Schriftlesung,  Gottingen  1947; 
ders.,  Leiturgia  2,  Kassel  1955, 103-138;  Jungmann 
1,  510  ff.;  Werner,  62,  67  f.;  A.  Zwinggi,  Die  fort¬ 
laufende  Schriftlesung  im  Gottesdiensl  bei  Augu¬ 
stinus,  ALW  12, 1970, 85-129. 

Legende  (lat.,  ‘das  zu  Lesende’),  Um-  od. 
Beischrift  auf  Denkmalern  der  Ikonen-  u. 
Monumentalmalerei  sowie  auf  Miinzen  u. 
Siegeln.  Innerhalb  der  Ikonographie  der 
byz.-slav.  Kunst  werden  dabei  christl.  — » 
Kiirzungen  verwendet.  In  den  grch.  Maler- 
bilchern  heiBen  L.n  auch  Epigrammata 
(grch.;  russ.  nadpisi).  Als  Forschungsgegen- 
stand  gehoren  die  L.n  in  den  Bereich  der 
Epigraphik. 

Lektionarien  — >  Lesebiicher 

Lektionen  ->  Lesungen 

Lektor  (lat.,  ‘Vorleser’;  grch.  anagnostes,  m.; 
russ.  ftec,  m.),  Vorleser  bibl,  Texte  (->  Le¬ 
sungen)  wahrend  der  Liturgie  der  Katechu- 
menen  od.  nichtbibl.  Texte  (z.  B.  aus  Hir- 
mologion,  Lesetnenaen,  Menologion)  im 
Kloster  bei  den  Mahlzeiten.  Das  Amt  des 
L.s  in  der  ersteren  Funktion  war  wahr- 
scheinlich  schon  im  2./3.  Jh.  bekannt  u.  wur- 
de  zunachst  von  gebildeten  Laien  versehen; 
im  3.  Jh.  erhielten  sie  die  niedere  Weihe  als 
Kleriker  u.  bildeten  vom  6.  Jh.  ab  die  Vor- 
stufe  zum  Priester.  Der  Vortrag  der  hi.  Tex¬ 
te  in  der  feierl.  Form  der  Ekphonese  ver- 
langte  eine  gewisse  Ausbildung,  die  der  L. 
in  der  L.en-Schule  (lat.  schola  lectorum)  am 
Hofe  des  Bischofs  erhielt.  Wahrend  die 
Evangelienlesung  spater  vom  Diakon  iiber- 
nonunen  wurde,  hat  sich  im  Osten  das  L.en- 
Amt  erhalten,  bis  es  im  allgemeinen  vom 
Hypodiakon  (vor  allem  an  Kathedralkir- 
chen)  bzw.  vom  Diakon  ausgetlbt  wurde. 


Lit.:  Goar,  3,  47,  110  f.,  200;  Handbuch,  Reg.;  L,; 
A.  v.  Harnack,  Die  Quellen  der  sog.  Apostol.  Kir- 
chenordnung  nebst  einer  Untersuchung  iiber  den 
Ursprung  des  L.ates  u.  der  anderen  niederen  Wei- 
hen,  Leipzig  1886;  Jungmann  1,  524  ff.;  Milasch, 
§  127  u.  Reg.:  Anagnosten;  Werner,  53, 121  f.,  130. 


Lesebiicher  (lat.  lectionaria,  n.  plur.,  davon 
dt.  Lektionar,  im  ostkirchl.  Bereich  fehlt  ein 
entsprechender  Sammelbegriff),  im  Unter- 
schied  zu  den  liturg.  Biichern  solche,  die  fur 
die  gottesdienstl.  Lesungen  bestimmt  u.  aus 
Texten  des  AT  u.  NT  zusammengestellt 
sind.  1.  Die  L.  haben  folgende  Bezeichnun- 
gen: 

orthodoxe  Kirche  katholische  Kirche 


(1 )  Prophetologion 
(fur  das  AT) 

(2)  Psalter 

(3) Evangelium: 
Vier-  od.  Tetra- 
evangelium 
Aprakos- 
evangelium 

(4) Apostolos 


s.  unten 
Psalterium 

Evangeliar 

Evangelistar 
(-»  aber 

Evangelistarion) 

Epistolarium 


Die  Bezeichnungen  sind  nicht  immer  ein- 
heitlich.  Ein  Lektionar  kann  sowohl  Periko- 
pen  nur  aus  dem  NT  od.  dem  AT  als  auch 
aus  beiden  ftihren. 

2.  Die  Geschichte  der  L.  ist  eng  mit  der  der 
Lesungen  verbunden;  sie  laBt  sich  in  groBen 
Ziigen  so  darstellen:  Schon  die  Zusammen- 
stellung  des  Kanons,  der  Blicher  des  NT,  er- 
folgte  sehr  wahrscheinlich  unter  gottes¬ 
dienstl-  Gesichtspunkten.  Nach  der  Festle- 
gung  des  Kanons  um  200  wird  der  Bischof 
jeder  Gemeinde  vor  der  Liturgie  dem  Lek¬ 
tor  Anweisungen  liber  den  zu  lesenden  Bi 
belabschnitt  gegeben  haben.  Daraus  haben 
sich  bei  den  Bischofssitzen  der  groBen  Li- 
turgieprovinzen  schlieBlich  traditionsreiche 
Lesevorschriften  (— >  Bahnlese,  — >  Eklo¬ 
gadie,  ->  Lectio  continua,  — >  Perikope)  ent- 
wickelt.  Mit  der  Entstehung  des  Kirchenjah- 
res,  der  Martyrer-  u.  Heiligenverehrung 
wuchs  die  Zahl  der  Lektionen  so  stark  an, 
dafl  bestimmte  Verweistechniken  notwen- 
dig  wurden.  Das  geschah  zunachst  wohl  mit 
Hilfe  von  Randnotizen,  die  Anfang  (grch. 
arche;  russ.  nar'alo;  lat.  incipit )  u.  Ende 
(grch.  telos;  russ.  konec;  lat.  explicit)  eines 
Leseabschnitts  anzeigten.  Dieses  System 
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wurde  iin  Laufe  der  Zeit  erganzt  durch 
Querverweise  mehrerer  Festlegungen  auf 
eine  Perikope  sowie  durch  die  Notierung 
der  Festtitel  u.  ihrer  Daten.  Die  nachste 
Stufe  mag  die  Aufstellung  von  Perikopenli- 
sten  gewesen  sein,  die  nur  die  Randnotizen 
ohne  den  dazugchdrendcn  Text  od.  nur  die 
Anfangs-  u.  SchluBformeln  der  Abschnitte 
brachten  (das  kath.  Capitulare,  Capitulari- 
um,  lat.,  von  capitula,  ‘Perikopeniiberschrif- 
ten’).  Indem  diesen  Listen  die  Perikopen- 
texte  hinzugefligt  wurden,  war  der  Urtyp 
der  L.  geschaffen,  die  im  Westen  Comes 
(lat.,  ‘Filhrer’,  ‘Begleiter’)  od.  Liber  comi- 
cus  hieBen.  Der  Comes  enthielt  den  Lese- 
stoff  aus  AT  u.  NT,  aber  auch  Hymnen  u. 
nicht  selten  Homilien.  Im  576.  Jh.  erschei- 
nen  Perikopenliste  u.  Perikopenbuch  selb- 
standig  nebeneinander,  wahrend  im  778.  Jh. 
der  Ubergang  von  der  ersteren  zum  Comes 
angenommen  wird.  Einer  Fiille  von  Misch- 
typen  dieser  Grundformen  der  L.  machte 
endlich  im  Westen  das  Vollmissale  ein  En- 
de.  Die  Herausgabe  von  L.n  in  der  kath. 
Kirche  unterliegt  der  Genehmigimg  der  Ri- 
tenkongregation  (Sacra  Congregatio  Ri- 
tuum)  beim  HI.  Stuhl. 

3.  Im  Orient  mbchten  manche  Forscher 
schon  im  3.  Jh.  in  manchen  Bibelhandschrif- 
ten  L.  sehen.  Die  altesten  erhaltenen  L.  aus 
Armenien  u.  Georgien  stammen  aus  dem 
576.  Jh.  In  der  Folgezeit  kam  es  im  Osten  zu 
einer  aus  der  gottesdienstl.  Praxis  entstan- 
denen,  kaum  noch  zu  tibersehenden  Varian- 
tenfiille  in  der  Aufstellung  von  Listen  u. 
L.n.  Der  Grund  hierfiir  ist  vor  allem  im 
Fehlen  einer  zentralen  Oberleitung  zu  se¬ 
hen,  an  deren  Stelle  der  Bischof  u.  als  letzte 
Autoritat  die  Synode  einer  autokephalen 
Kirche  tritt.  Es  wurde  insofern  eine  gewisse 
Vereinfachung  erreicht,  als  in  spat-  u.  nach- 
byz.  Zeit  die  Lesungen  in  die  liturg.  Bucher 
abwanderten  (in  das  Menaion,  Triodion, 
Pentekostarion  u.  Prophetologion),  wo  sie 
im  allgemeinen  heute  noch  zu  finden  sind, 
mit  Ausnahme  der  Lektionen  aus  den 
Evangelien,  fur  die  es  neben  dem  Vier-  od. 
Tetraevangelium  die  beiden  Formen  des 
Aprakos  (die  Zusammenstellung  der  Sonn- 
tagsperikopen  u.  die  aller  Lektionen  des 
Kirchenjahres)  gibt. 

4.  Vor  allem  das  Tetraevangelium  erfuhr 
mit  dem  Lesetext  schon  im  576.  Jh.  eine  zu- 
nehmende  Sakralisierung,  die  sich  in  glei- 
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cher  Weise  auch  bei  anderen  Verehrungsge- 
genstanden  (z.  B.  Bild,  — >  Kreuz,  Reli- 
quien)  feststellen  laBt.  Im  Mittelpunkt  des 
Kleinen  — >  Einzuges  stehend,  wurde  das  Te¬ 
traevangelium  mit  Miniaturen  (->  auch  Bi- 
belillustration)  u.  im  Einbandschmuck  be- 
sonders  reich  ausgestattet,  nicht  zuletzt 
auch  deshalb,  weil  man  in  ihm  das  mensch- 
gewordene  Wort  Gottes  gegenwartig  sah. 
Dieses  Evangelium  wurde  immer  schwerer 
u.  unhandlicher,  so  daB  man  zum  bequemer 
benutzbaren  Aprakos  uberging,  der  aber 
nicht  wie  das  Tetraevangelium  standig  auf 
dem  Altar  liegt,  also  nicht  dieselbe  sakrale 
Wurde  besitzt.  Vor  allem  war  mit  beiden 
L.n  keinesfalls  ein  schwieriges  Problem 
gelost:  Sowohl  die  auf  Erlebnisemotion  zie- 
lende  Sakralisierung  des  Vierevangeliums 
wie  die  Auflosung  der  Bibel  in  Gestalt  der 
L.  verhinderte  jahrhundertelang  die  Ver- 
breitung  von  Vollbibeln,  die  wieder,  wie  in 
altkirchl.  Zeit,  der  Erkenntnis  u.  der  Unter- 
weisung  dienen  konnten.  Eine  der  bedenkl. 
Folgen  war  das  Anwachsen  eines  ungebilde- 
ten  Priesterstandes,  der  vielleicht  noch  die 
seltsam-feierl.  Wortmusik  des  Lesevortra- 
ges  (->  auch  Ekphonese)  beherrschte,  aber, 
wie  zeitgenoss.  russ.  Zeugnisse  des  15.  Jh. 
zeigen,  kaum  nocli  ihren  Wortsinn.  Es  ist 
bezeichnend,  daB  sich  die  vorwiegend  von 
Laien  getragene  Bildungs-Haresie  der  sog. 
„Judaisierenden“  im  15.  Jh.  in  RuBland  urn 
die  Erarbeitung  einer  ersten  Vollbibel 
bemiihte,  deren  Textstudium  sie  einleitete. 
Nicht  die  kult.  Verehrung,  sondern  der  Bi- 
beltext  als  Basis  religios-sittl.  Erkenntnis 
war  die  Hauptabsicht  dieser  Unternehmun- 
gen.  Zwar  hat  die  GroBkirche  diese 
Bemirhungen  durch  Vernichtung  der  Hare- 
sie  unterdriickt,  aber  die  Provokation  durch 
diese  war  so  stark,  daB  der  Novgoroder  Erz- 
bischof  Gennadij  1499  die  erste,  auf  grilndl. 
Textstudien  gesttitzte  Vollbibel  herausgab. 
Sie  wurde  nach  ihm  benannt  u.  bildete  die 
Grundlage  aller  spateren  russ.  Bibelausga- 
ben. 

5.  Zur  Textfrage  der  L.  — >  Evangelium. 

Lit.:  Brightman,  LXXXVI  f.;  Die  altesten  Uber- 
setzungen  des  NT,  die  Kirchenvaterzitate  u.  Lek- 
tionare,  Berlin  1972;  Handbuch,  Reg.:  Lektionar; 
Jungmann,  Reg.:  Lektionar;  G.  Kunze,  Die  gottes¬ 
dienstl.  Schriftlesung,  Gottingen  1947;  Onasch, 
Weihnachtsfest,  89-140;  A.  Renoux,  Liturgie  de 
Jerusalem  et  Lectionnaires  Armdniens,  Lex  Oran- 


di  35,  Paris  1963,  167-199;  A.  Smith  Lewis,  A  Pa¬ 
lestinian  Syriac  Lectionary,  London  1897;  M.  Tar- 
niSvili,  Le  Grand  Lectionnaire  de  l’Eglise  de  Jeru¬ 
salem,  2  Bde.,  Louvain  1959;  Wellesz,  137-139; 
Werner,  56-71;  LexMA  5,  1866-1867  (Lektionar). 
-  S.  auch  Lit.  zu  Lesungen. 

Lesemenaen  (russ.  velikie  cet’i  minei,  ‘groBe 
L.’),  nach  dem  Vorbild  der  byz.  Monats- 
biicher  (Menologien)  hergestellte  Samm- 
lungen,  wie  sie  vor  allem  auf  Anordnung 
des  Metropoliten  von  Moskau  Makarij  1552 
in  12  Banden  verfaBt  wurden.  Neben  der 
altruss.  Hagiographie,  der  Heiligenge- 
schichtsschreibung,  waren  auch  andere  The- 
men  vertreten,  wie  z.  B.  die  verschiedensten 
Texte  aus  den  Apokryphen,  den  kurzgefaB- 
ten  Heiiigenviten  (-»  Prolog),  den  nichtruss. 
Vaterbiichem  (Paterika),  Beispiele  aus  dem 
Bereich  der  Homilie  u.  Schriftauslegung, 
des  Kirchenrechts,  Urkunden  der  russ.  Ftir- 
sten  u.  GroBfilrsten,  Ausziige  aus  anderen 
Sammelwerken,  wie  der  „Biene“  (grch.  me- 
lissa;  russ.  pcela),  dem  Buch  des  Indienfah- 
rers  (Indikopleustes)  Kosmas,  dem  „Jiidi- 
schen  Krieg“  des  Flavius  Josephus,  dem  Pil- 
gerbericht  des  russ.  Abtes  Daniil  u.  a.  m. 
Die  L.  stellen  eine  Wissensenzyklopadie 
von  erstaunl.  Umfang  dar,  die  als  Grundla- 
ge  auch  des  (von  der  Kirche  erlaubten) 
nichtkirchl.  Wissens  bald  weite  Verbreilung 
erluhr.  Unter  dem  EinfluB  der  kath.  Hagio¬ 
graphie  (Bollandisten,  Piotr  Skarga),  aber 
in  der  Tradition  Makarijs  stehend,  schrieb 
der  Metropolit  Dmitrij  von  Rostov  (gest. 
1709)  neue,  dem  Lesepublikum  des  17.  Jh. 
entsprechende  L. 

Lit.:  D.  Cizevskij,  History  of  Russian  Literature, 
‘s-Gravenhage  1960,  301  f.  u.  Reg.;  Minei;  A.  A. 
Derzavin,  Cetii-Minei  Svjatitelja  Dimitrija  Mitro- 
polita  Rostovskogo,  BoTr  15,  1975,  61-145;  16, 
1976,  46-141;  J.  K.  Gudzij,  Gesch.  der  russ.  Lit.  .... 
Halle  (Saale)  1959,  390-392;  Istorija  Russkoj  Lite- 
ratury,  2.  Bd.,  Moskau  -  Leningrad  1946,  433  bis 
437;  Istorija  Russkoj  Literatury,  1.  Bd.,  Moskau  - 
Leningrad  1958,  231-233;  V.  V.  Latysev,  Vizantij- 
skaja  Carskaja  Mineja,  Petrograd  1915;  D.  S. 

I  .ichaiev,  Razvitie  Russkoj  Literatury  X-XVII  ve- 
kov,  Leningrad  1973,  Reg.;  Cet’i  minei.  -  S.  auch 
Lit.  zu  Menologion. 

Lesungen  (Iat.  lectiones,  f.  plur.,  davon  dt. 
Lektionen;  grch.  anagnoseis,  f.  plur.,  ana- 
gnosmata,  n.  plur.,  graphai  f.  plur.;  russ. 
ntenija,  n.  plur.),  Bezeichnung  fur  ausge- 
wahlte  Texte  aus  bibl.  u.  nichtbibl.  Biichern 


Lesungen 

zu  gottesdienstl.  Zwecken  u.  zur  privaten 
Erbauung  u.  Information  sowie  fur  deren 
Vortrag  wahrend  der  Liturgie. 

1.  Die  gottesdienstl.  L.  haben  ihren  Ort  seit 
alters  in  der  Liturgie  der  Katechumenen  (-> 
unter  Liturgie  der  Glaubigen).  Wie  die  Syn- 
agoge  kannte  bereits  die  Gemeinde  des 
NT  L.,  vor  allem  der  Paulusbriefe.  Nach- 
dem  um  die  Mitte  des  2.  Jh.  der  Kanon  der 
NT-Schriften  erarbeitet  worden  war  (Pa- 
pias,  Diatessaron  des  Tatian),  berichtet 
gleichzeitig  Justin  von  der  Veriesung  der 
„Apostelerinnerungen“,  (grch.  apomnemata 
ton  apostolon),  einer  Frtihform  der  spateren 
Evangelien,  u.  der  Propheten  (grch.  syn - 
grammata  ton  propheton).  Ob  man  in  dieser 
Frtihzcit  die  Lectio  continua  bevorzugte  od. 
bereits  Perikopen,  ausgewahlte  Abschnitte, 
kannte,  ist  umstritten. 

2.  Die  Entstehung  neuer  Feste  neben 
Ostern  u.  die  Ausbildung  des  Kirchenjahres 
fiihrten  zur  Entwicklung  der  Festlektionen. 
Die  Folge  war  die  Ablosung  der  Lectio  con¬ 
tinua  durch  die  Perikope,  wobei  die  erstere 
mit  den  L.  des  Johannesevangeliums  der 
Osterzeit  u.  den  L.  von  Matthaus-  u.  Lukas- 
evangelium  im  Wochen2yklus  (->  Okto- 
echos)  auch  weiterhin  bestehen  blieb.  Be- 
zeichnend  ist  auch,  daB  die  AT-L.  zur  Ge- 
burt  Christi  u.  zu  Epiphanie  die  der  Nacht- 
wache  von  Ostern  zum  Grundstock  haben. 
Die  L.  des  AT  u.  NT  zogen  bald  auch  in  die 
Stundengottesdienste  ein,  sofern  diese  als 
Vorfeiern  (— >  Abendgottesdienst,  — >  Nacht- 
wache)  Festcharakter  trugen.  Ebenso  wurde 
das  Stundengebet  mit  NT-L.  ausgestattet. 
So  entstanden  2  Typen  des  Lesegottesdien- 
stes:  ein  mehr  nreditativer  u.  ein  Wortgot- 
tesdienst  in  Verbindung  mit  der  Feier  der 
Eucharistic,  eines  Stationsgottesdienstes  od. 
auch  einer  Prozession.  An  einer  weiteren 
Differenzierung  der  Lesepraxis  u,  der  Lese- 
systeme  hatten  folgende  Faktoren  entschei- 
denden  Anteil;  (a)  „Welt“-Gemeinde  u. 
Klostergemeinde  forderten  unterschiedl. 
Lektionspraktiken,  wobei  man  heute  ge- 
neigt  ist,  die  Vermittlung  von  L.  aus  der  Pri- 
vatsphare  durch  das  Monchtum  anzuneh- 
men.  -  (b)  Die  Riicksichtnahme  auf  die 
Welt-  od.  Kathedralgemeinde  erforderte  bei 
der  immer  grofier  werdenden  Aufwendig- 
keit  der  Liturgie  eine  starkere  Straffung  der 
alten  Lesesysteme.  Waren  im  Orient  bis  zu 
5  L.  u.  noch  mehr  tiblich,  so  reduzierte  man 
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sie  in  Jerusalem  z.  B.  auf  zwei.  In  Konstanti- 
nopel  kannte  man  im  475.  Jh.  eine  Dreier- 
gruppe  von  L.  aus  Propheten,  Evangelium 
u.  Apostolos  (Epistellesungen  u.  Apostelge- 
schichte).  Im  Zusammenhang  mit  dem  Ver- 
Iust  der  oriental.  Provinzen  u.  mit  eigenen 
Reformen  kam  es  im  778.  Jh.  zum  Ausschei- 
den  der  AT-Lektionen,  die  nur  noch  den 
groBen  Feiertagen  reserviert  blieben, 
wahrend  die  armen.  Kirche  die  Dreierreihe 
bis  heute  beibehalten  hat.  Eine  Viererreihe 
blieb  ftir  die  mit  Antiochien  verbundenen 
Kirchen  (Jakobiten  u.  Nestorianer)  charak- 
teristisch,  ebenso  die  Bevorzugung  des  AT. 
Erweitert  vvurde  dagegen  im  byz.  Bereich 
die  Zahl  der  AT-L.  fiir  die  Nachtwache 
(von  12  der  orientalischen  auf  15  der  byz. 
Lektionen);  dem  schloB  sich  auch  Jerusalem 
an.  Die  AT-L.  der  Ostervigil  gaben  auch 
hier  das  Vorbild  ab;  wobei  in  Byzanz  eine 
theolog.  Neudeutung  durch  neue  Periko- 
pen,  Kiirzungen  der  alten  od.  Umstellungen 
festzustellen  ist,  die  auf  eine  gedankl.  Kon- 
zentration  der  Heilsereignisse  hinauslauft 
(-»  auch  unter  Ostern).  Dieser  ProzeB  voll- 
zog  sich  ungefahr  parallel  zu  dem  der  Ablo- 
sung  des  Kontakions  durch  den  Kanon.  - 
(c)  In  der  friihen  Christenheit  gab  wolil  der 
Bischof  dem  Lektor  die  Anweisungen  fiir 
die  L.  Daraus  entwickelten  sich  an  den  be- 
deutendsten  Bischofssitzen,  die  spater  zu 
Patriarchen  erhoben  wurden,  Lesetraditio- 
nen  mit  sehr  konservativen  Ziigen.  Vor  al- 
lem  Jerusalem  u.  Antiochien  verfiigten  iiber 
die  altesten  Uberlieferungen,  die  tief  in  den 
Orient  hinein  wirksam  waren.  Sie  wurden 
von  Konstantinopel  iibernommen,  theolo- 
gisch  verarbeitet  u.  den  eigenen  Bediirfnis- 
sen  dienstbar  gemacht.  Die  alten  Lektions- 
systeme  erhielten  sich  dagegen  bei  den  Ar- 
meniern,  Jakobiten  u.  Nestorianern,  aller- 
dings  iibemahmen  sie  im  Laufe  der  Zeit 
auch  gewisse  Elemente  aus  Byzanz.  Das 
byz.  Leseschema  wurde  von  den  Balkans!;! 
ven  u.  Russen  iibernommen.  An  seinen  Mo- 
difikationen  hat  das  Monchtum  groBen  An¬ 
ted.  Zur  Emotionalisierung  der  L.  in  Ver- 
bindung  mit  ihrem  feierl.  Vortrag,  der  Ek- 
phonese,  — >  Lesebiicher. 

3.  Neben  den  biblischen  gibt  es  auch  nicht- 
bibl.  L.  In  der  Liturgie  haben  sie  ihren  Platz 
als  feierl.  Fest-  od.  Heiligen-Synaxarion 
nach  der  6.  Ode  des  Kanons.  Das  in  den 
Menologien  gesammelte  Material  diente  so- 
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wohl  der  privaten  Lekture  u.  Erbauung  (— > 
auch  Lesemenaen)  als  auch  den  Gemein- 
schafts-L.  im  Kloster.  Die  Kirche  hat  ihre 
Glieder  mit  einem  reich  gegliederten  u.  sy- 
stematisch  durchdachten  Lesestoff  versorgt, 
der  neben  der  Weitergabe  von  Lehrinfor- 
mationen  das  Absinken  der  Liturgie  vom 
urspriinglich  „verniinftigen  Gottesdienst“ 
(Rom.  12,  1)  zu  einem  reinen  Kultusschau- 
spiel  (— >  auch  Kultusasthetik,  -»  Kultusdra- 
ma)  verhinderte. 

4.  Die  L.  innerhalb  der  Liturgie  stellen  ein 
eigenes,  in  der  nichtorth.  Forschung  auch 
„Wortgottesdienst“  genanntes  Offizium  dar, 
das  sich  bereits  bei  Justin  (gest.  um  165)  von 
der  eucharist.  Feier  deutlich  unterscheidet 
(— >  auch  Synaxis).  Es  hat  heute  folgenden 
Aufbau: 

Kleiner  Einzug 

Chor:  Kurzhymnus  (Troparion  des  Tages; 
grch.  eishodikon;  russ.  vchodnoe) 

Chor:  Dreimalheilig  (Trishagion) 

Lektor:  Psalmenvortrag  (Prokeimenon) 
Diakon:  „Weisheit!“ 

Diakon:  Apostel-Lesung  (aus  dem  Aposto- 
fos,  -» Lesebiicher) 

Diakon:  „Weisheit!“ 

Chor:  Halleluja  (dreimal) 

Priester:  Gebet  vor  dem  Evangelium 
Piiester  „Weisheit!  aufrecht!  Lasset  uns 
horen  das  hi.  Evangelium!  “ 

Diakon:  Evangelium-Lesung  (-»  auch  Lese- 
biicher) 

Diakon:  Inbriinstiges  Gebet  (Ektenie) 
Predigt  (-»  Homilie) 

5.  Zur  Art  des  Vortrages  der  L.  -»  Ekpho- 
nese. 

Lit.:  W.  Bauer,  Der  Worlgottesdienst  der  altesten 
Christen,  Tubingen  1930;  Baumstark,  Reg.:  Lec¬ 
tions;  ders.,  Festbrevicr  u.  Kirchenjahr  der  syr.  Ja¬ 
kobiten,  Padeiborn  1910;  ders.,  Nichtev.  syr.  Peri- 
kopenordnungen  des  ersten  Jt.,  Mtinster  (Westf.) 
1921 ;  ders.,  Nocturna  Laus,  Mtinster  (Westf.)  1957; 
R.  Berger,  Ostern  u.  Weihnachten,  ALW  8, 1964, 
1-20;  Handbuch,  Reg.:  L.;  Hanssens,  Reg.:  Lectio, 
Jungmann  1,  565-583  u.  Reg.;  G.  Kunze,  Die  got- 
tesdienstl.  Schiiftlesung,  Gottingen  1947;  ders., 
Die  L.,  Leiturgia  2,  87-180;  Onasch,  Weihnachts- 
fest,  89-140;  I.  Potapop,  O  Voskresnych  Evan- 
eel’skich  Ctenijach  za  Bozestvennoj  Liturgiej, 
ZMP  1962,  2,  65-70;  3,  63-71;  A.  Rahlfs,  Die  alt- 
testamentl.  Lektionen  der  grch.  Kirche,  Mitt,  des 
Septuaginta-Unternehmens  1,  Berlin  1909-1915, 
119-230;  H.  Urner,  Die  auflerbibl.  L.  im  christl. 
Gottesdienst,  Berlin  1952;  I.  M.  de  Vries,  The 
Epistles,  Gospels  and  Tones  of  the  Byzantine  Li¬ 
turgical  Year,  ECQ  10,  1953/54,  41-49,  85-95,  137 
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bis  149,  192-195;  Werner,  Reg.;  Lectionaries;  R. 
Zerfass,  Die  Schriftlesung  im  Kathedraloftizium 
Jerusalems,  Munster  (Westf.)  1968;  LexMA  5, 
1911-1912.  -  S.  auch  Lit.  zu  Lesebiicher. 

Levkas  (russ.,  m.,  von  grch.  leukos,  ‘weiB’; 
der  Begriff  entstand  im  17.  Jh.),  der  aus 
Kreide  u.  Alabaster  bestehende  Malgrund 
der  Ikone  (— >  Ikonenmalerei).  Alabaster- 
od.  Kreidepulver  wurde  in  Wasser  mit  Leim 
vermischt  u.  aufgekocht.  Um  den  L.  ge- 
schmeidig  zu  machen,  setzte  man  noch 
Leinol  od.  Honig  hinzu.  Manche  Maler 
mischten  im  18.  u.  19.  Jh.  auch  Eigelb  u. 
BleiweiB  bei.  Das  Auflegen  des  L.  auf  den 
Bildtrager  ist  fur  die  Haltbarkeit  der  ver- 
schiedenen  Malschichten  wie  fur  die  Wirk- 
samkeit  innerbildl.  opt.  Effekte  von  groBer 
Wichtigkeit.  Der  L.  wurde  mit  einem  Pinsel 
so  aufgetragen,  daB  er  eine  rauhe  Ober- 
flache  ergab,  die  dann  mit  einem  Messer, 
mit  Schachtelhalmen  od.  Bimssteinen,  in 
jiingster  Zeit  auch  mit  Sandpapier  geglattet 
wurde. 

Licht  (grch.  phos,  n.;  russ.  svet,  m.;  lat.  lu¬ 
men,  n.,  lux,  f.).  1.  Unter  den  aitoriental. 
Formen  der  Sonnenverehrung  (Heliolatrie) 
erlangte  die  altpersische  weitreichende  Be- 
deutung,  weil  das  Christentum  schon  friih 
mit  zwei  ihrer  Ableitungen  konfrontiert 
wurde;  mil  der  Heliolatrie  der  rom.  Kaiser  - 
ideologie  (lat.  sol  invictus,  ‘unbesiegbare 
Sonne’)  in  Gestalt  des  pers.  Mithraskultus, 
der  in  der  Armee  weitverbreitet  war,  u,  mit 
einem  spekulativen  Dualismus,  der  Lehre 
von  dem  lichten  guten  u.  dem  bosen  dun- 
klen  Prinzip  der  Schopfung  (— >  auch  Gno¬ 
sis).  Damit  wird  der  situationsmilitante 
Charakter  zahlreicher  Aussagen  bereits  des 
NT  einsichtig  (Joh.  1,  4-9;  3,  19;  8,  12;  2. 
Kor.  4,  6;  6, 14;  Eph.  5,  8  u.  a.),  den  wir  spa- 
ter  als  „aversive  Adaption11  (Aneignung  mit 
innerer  Ablehnung)  bei  der  Ausgestaltung 
der  groBen  Christusfeste  (vor  allem  Geburt 
Christi,  Epiphanie,  Darstellung  Jesu  im 
Tempel,  Ostern,  Verklarung  Christi)  ebenso 
verfolgen  konnen  wie  bei  der  Ubemahme 
ideeller  u.  materieller  Elemente  aus  dem 
Kaiserkult  in  den  Gottesdienst  u.  die  Kunst 
der  Alten  Kirche. 

2.  Bereits  im  4.  Jh.  (vor  allem  bei  Ephrem 
dem  Syrer,  gest.  373)  verbindet  sich  die  Bot- 
schaft  von  Joh.  8,  12  (Christus  als  das  L.  der 


Welt)  mit  der  fnkarnationsparadoxie  von 
Joh.  1,  5.  Damit  wurden  nicht  nur  gnostisch- 
manichaische  Spekulationen  vom  immateri- 
ellen  L.-  Leib  Christi  abgewehrt,  sondern  es 
wurde  auch  der  Ansatz  zu  spateren  Vorstel- 
lungen  der  Vergegenwartigung  des  L.s  Chri¬ 
stus  geschaffen,  die  wohl  vor  allem  in  der 
antiochen.  Liturgieprovinz  entwickelt  wur¬ 
den. 

3.  An  Ausdrucksformen  der  L.-Symbolik 
seien  hier  folgende  Beispiele  erwahnt:  (a) 
Zu  den  Rechten  des  Bischofs,  die  aus  dem 
Kaiserkult  ubernommen  wurden,  gehorte 
das  Vorantragen  von  Kerzen  od.  Leuchtern 
durch  Leuchtertrager  (Akolythen,  grch.). 
Auch  der  zwei-  u.  der  dreiarmige  Leuchter, 
Dikerion  u.  Trikerion,  gehoren  zu  den  licht- 
symbol.  Bischofsinsignien,  durch  die  Chri¬ 
stus  reprasentiert  wird.  Entsprechendes  gilt 
fur  die  Kerzentrager,  die  die  beiden  Einzii- 
ge  begleiten.  -  (b)  Auf  die  zahlreiche  Ver- 
wendung  von  Kerzen  od.  Ampeln  auf  dem 
Altar,  an  der  Bilderwand,  im  Hause  vor  der 
Ikonenecke,  als  Opferkerzen  zum  Verkauf 
am  Eingang  der  Kirche  u.  a.  m.  sei  nur  hin- 
gewiesen.  -  (c)  Eindringlich  ist  die  Sinnbild- 
lichkeit  des  L.s  in  der  Taufe  (— >  auch  Taufe 
Christi).  -  (d)  Im  gottesdienstl.  Bereich  ist 
der  Abendgottesdienst  in  besonderer  Weise 
mit  L.-Themen  erfiillt,  fur  die  das  osterl.  L.- 
Wunder  in  Jerusalem  vorbildlich  gewesen 
sein  mag.  -  (e)  Mannigfach  wird  das  Thema 
im  Hymnenschatz  der  Ostkirche  variiert.  Zu 
erwahnen  waren  das  sehr  alte  Abendlied, 
die  „L.-Lieder“  (grch.  photagogika;  russ. 
svetil’ny)  der  Auferstehungs-  u.  Morgen- 
evangelien  u.  die  groBe  Zahl  der  Lieder  des 
Wochenzyklus,  der  Oktoechos.  -  (f)  In  der 
spezifisch  byz.  Kultusasthetik  spielt  die  L.- 
Symbolik  eine  beherrschende  Roile.  So  ist 
der  byz.-slav.  Kirchenbau  gekennzeichnet 
durch  das  Prinzip  des  „Diaphanen“  (von 
grch.  diaphaneia,  ‘das  Durchscheinen’), 
wofiir  die  Vorstellungen  der  pseudoareopa- 
git.  Schriften  des  5./6.  Jh.  (—>  Mystagogie) 
grundlegend  sind.  Die  materielle  Vergegen¬ 
wartigung  des  immateriellen  Ur-L.es  konn- 
te  auch  bereits  in  der  Basilika  mit  Hilfe  von 
Kerzen,  Velen  u.  anderen  Mitteln  erreicht 
werden.  Der  L.-Illusionismus  beschrankt 
sich  nicht  nur  auf  die  Baukunst,  er  be- 
herrscht  auch  die  Gegenstande  der  Klein- 
kunst  sowie  die  Technik  u.  die  innerbildl. 
opt.  Verhaltnisse  der  Ikonenmalerei.  Der 
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ausgesprochen  imperiale  Aspekt  des  L.s 
kommt  vor  allem  in  der  Verwendung  des 
Goldes  auf  Nimben  u.  Gewandern  od.  als 
Hintergrund  zum  Ausdruck,  aber  auch  in 
der  besonderen  opt.  Weise  des  vom  Bild 
ausgehenden  Sende-L.es,  das  sich  dem  Na- 
tur-L.  gegeniiber  ablehnend  verhalt.  In  Ver- 
bindung  mit  dem  Hesychasmus  des  spatbyz. 
Monchtums  gewann  das  L.  nicht  nur  in  der 
Ikonographie  der  Verklarung  Christi,  son- 
dern  auch  in  den  asthet.  Uberlegungen  zum 
letztenmal  im  byz.  Bereich  erhohte  Bedeu- 
tung. 

Lit.:  S.  S.  Averincev,  Zoloto  v  Sisteme  Simvolov 
Rannevizantijskoj  Kul’tuiy,  Vizantija,  Juznye 
Slavjane  i  Drevnjaja  Rus,  Zapadnaja  Evropa, 
Sbornik  Statej  v  Best’  V.  N.  Lazareva,  Moskau 
1973,  43-52;  J.  Beckwith,  Byzantium.  Gold  and 
Light  in  Art,  New  York  1969;  W.  Beierwaltes, 
Lux  Intelligibilis.  Untersuchungen  zur  L.-Meta- 
physik  der  Griechen.  Diss.  Miinchen  1957;  E.  de 
Bruyne,  Etudes  d’Esthetique  Mddievale,  Bd.  1-3, 
Brugge  1946;  V.  V.  Byckov,  Vizantijskaja  Esteti- 
ka,  Moskau  1977,  93-107;  R.  Bultmann,  Zur 
Gesch.  der  L.-Symbolik  Lm  Altertum,  Philologus 
97,  Leipzig  1948,  1-36;  C.  Colpc,  L.-Symbolik  im 
Alien  Iran  u.  Antiken  ludentum,  Studium  Gene- 
rale  18,  Berlin  1965,  116-133;  Fr.  Cumont,  Lux 
Perpetua,  Paris  1949;  D.  R.  Dendy,  Use  of  Light 
in  Christian  Worship,  London  1959;  F.  J.  Dolger, 
Lumen  Christi,  AuC  6,  1,  1935,  1-43;  ders.,  Die 
Sonne  der  Gerechtigkeit  u.  der  Schwarze,  MUn- 
ster  (Westf.)  1918;  ders.,  Sol  Salutis,  Munster 
(Westf.)  19252;  Handbuch,  Reg.:  L.;  Jungmann, 
Reg.;  G.  Mathew,  Byzantine  Aesthetics,  London 
1963,  Reg.:  Light;  P.  A.  Michelis,  Eslhetique  de 
1’ Art  Byzantine,  Paris  1959, 126-130;  Onasch,  Das 
Problem  des  L.s  in  der  Ikonenmalerei  Andrej 
Rublevs,  Berlin  1962;  K.  Rudolph,  Die  Gnosis, 
Leipzig  19802,  Reg.:  L.;  Schiller  1,  Reg.:  L.;  W. 
Schone,  Das  L.  in  der  Malerei,  Berlin  1959;  O.  S. 
Popova,  Svet  v  Vizanlijskom  i  Russkom  Iskusstve 
XII-XIV  vekom,  Sovetskoe  Iskusstvoznanie  1977, 
75-99;  G.  Galavaris,  Some  Aspects  of  Symbolic 
Use  of  Light  in  the  Eastern  Church,  Byz.  and  Mo¬ 
dern  Greek  Studies  4,1978,  69-78;  K.  Onasch, 

L. hohle  u.  Stemenhaus.  L.  u.  Materie  im  spatan- 
tik.  christi.  u,  ffiihchristl.  Sakralbau  (Manuskript); 

M.  Lurker  (Hg.),  Worterbuch  der  Symbolik, 
Stuttgart  19832,  402-404;  LChl  3,  95-99;  LdK  3,  7 
bis  10;  LexMA  5, 1959-1962  (L„  L.meiapher).  -  S. 
auch  Lit.  zu  Farben,  Kultusasthetik,  Ostem. 

Lindere  meinen  Kununer  — >  unter  Gottes- 
mutterbilder 

Litanei  (lat.  litania,  f.,  ‘Flehgebet’,  heute  nur 
piur.  litaniae  libiich;  von  grch.  litaneia,  f.,  li¬ 
fe,  f.;  russ.  litija,  lit'ja,  f.  [litanija,  f.,  nur  ftir 
die  L.  der  kath.  Kirche]),  im  Kultus  aller 
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Hochreligionen  bekannte  Flehgebete,  durch 
Zwischenrufe  u.  Akklamationen  unterbro- 
chen.  Die  Grundstruktur  der  L.  (Gebetsan- 
liegen  [lat.  intentiones,  suffragia]  vom  Vor- 
beter  gesprochen,  stereotype  Antworten 
der  Gemeinde,  in  der  Synagoge  Amen,  Hal- 
leluja)  wurde  vom  Christentum  iibernom 
men.  Im  Osten  entwickelten  sich  die  tibl. 
Formen  der  Ektenie  u.  der  Synapte.  Im  We- 
sten  verstand  man  seit  etwa  dem  6.  Jh.  unter 
Litaniae  Bittumgange  z.  B.  beim  Fest  der 
Darstellung  Jesu  im  Tempel,  erst  im  MA 
wurde  hier  die  Bezeichnung  Processio  (lat.) 
gebraucht.  Die  oriental.  L.  wurde  in  Rom 
von  Papst  Gelasius  (gest.  496)  eingefiihrt, 
von  Papst  Gregor  dem  Groflen  (gest.  604) 
aber  stark  eingeschrankt,  um  schlieBlich  auf 
die  Allerheiligen-L.  reduziert  zu  werden 
(gebetet  bei  Weihehandlungen,  Prozessio- 
nen  [zu  denen  in  der  Ostkirche  die  Lite  im 
Abendgottesdienst  gehort]  u.  in  der  Nacht 
vor  Ostern). 

Lit.:  Baumstark,  Reg.:  Litany;  Dix,  Reg.:  Litany, 
Fendt,  Reg.;  Handbuch  1,  145  f.  u.  Reg.;  Hans- 
sens,  Nr.  1047-1083;  Jungmann,  Reg.;  Nilles,  Reg.; 
Litania;  Werner,  26,  123,  172  ff.  u.  Reg.:  Diaconi- 
cal  Litanies;  R.  Taft,  The  litany  following  the  ana¬ 
phora  in  the  byz.  Liturgy,  Simandron.  Der  Wach- 
klopfer,  Gedenkschr.  fur  K.  Gamber  (1919-1989), 
hg.  von  W.  Nyssen,  Kohl  1989,  233-256;  LexMA  5, 
2010-2011. 

Liturgie  (grch.  leiturgia,  I.,  ‘Dienstleistung’, 
‘Amt’;  russ.  liturgija,  f.;  lat.  officium,  n.).  1. 
Der  Begriff  der  L.,  im  NT  (z.  B.  Luk.  1,  23; 
2.  Kor.  9,  12;  Hebr.  8,  6;  10,  11),  im  friih- 
christi.  Schrifttum  (Didache,  1.  Clem.,  — > 
auch  Kirchenrecht)  u.  bei  den  Kirchenvii- 
tern  als  Gemeindeamt  verstanden,  ist  in  der 
protestant.  u.  kath.  Forschung  erst  seit  dem 
16.  Jh.  iiblich;  er  bezeichnet  nun  die  feierl. 
Ausgestaltung  der  Eucharistie.  In  der  altkir- 
chenslav.  u.  altruss.  Literatur  wird  das  Wort 
uniibersetzt  gebraucht.  Seltener  sind  Sluzba 
(f.)  od.  Tajnodejstvie  (n.;  grch.  hierurgia,  f., 
mystagogia,  f.). 

2.  Die  Geschichte  der  Liturgie  beginnt  mit 
dem  Bericht  von  der  Einsetzung  des 
Abendmahls  im  NT.  Die  Einsetzungsworte 
Christi  selbst  u.  seine  Aufforderung  zur  Er- 
innerung  (Anamnese)  an  sein  Opfer 
(Matth.  26,  26-29;  Mark.  14,  22-25;  Luk.  22, 
15-20;  Joh.  6,  51-59;  1.  Kor.  11,  23-26)  soil- 
ten  sich  als  „Gleitkern“  eines  immer  kom- 


plizierter  werdenden  Gebaudes  mit  z.  T. 
sehr  unterschiedl.  Strukturelementen  erwei- 
sen.  Ohne  hier  auf  die  Probleme  der  NT- 
Abendmahisberichte  eingehen  zu  konnen, 
sollen  doch  die  wichtigsten  Ansatze  er- 
wahnt  werden,  aus  denen  sich  im  Laufe  von 
Jh.  die  byz.  L.  entwickelt  hat.  Diese  Ansatze 
werden  dort  faRbar,  wo  sich  das  neuc  Ver¬ 
st  iindn  is  der  Eucharistie  gegeniiber  der  alte- 
ren  Vorstellung  von  der  tagl.  Mahlgemein- 
schaft  mit  Christus  durchsetzte.  Dieses 
„Brotbrechen“  (greh.  artoklasis )  -  ohne 
Wein,  der  fur  die  Armen  der  Gemeinde  un- 
erschwinglich  war  u.  an  dessen  Stelle  man 
Wasser  benutzte  -  wurde  nun  als  Bezeich- 
nung  fur  die  eucharist.  Feier  in  Anspruch 
genommen  (vgl.  Luk.  24,  30;  Apg.  2,  42.46; 
20,  7;  27,  35)  u.  zugleich  von  der  Agape, 
dem  Liebesmahl,  getrennt  (vgl.  1.  Kor.  11, 
17-34).  War  das  ursprungl.  vorpauhn.  „Brot- 
brechen“  eine  Art  „Gedachtnisstiitze“  ge- 
wesen,  die  die  Erinnerung  an  den  irdischen 
mit  dem  Glauben  an  den  gegenwartigen, 
weil  erhohten  Christus  verband,  so  anderte 
sich  sein  Zeichencharakter  durch  die  von 
den  Synoptikern  u.  Paulus  mitgeteilte  Deu- 
tung  Christi,  daB  das  zerbrochene  Brot  sein 
im  Tode  zerbrochener  Leib,  der  Wein  sein 
im  Tode  vergossenes  Blut  sei  u.  daB  dieses 
zur  Erlosung  aller  geschehen  sei.  Das  alte 
„Brotbrechen“  wandelte  sich  vom  schlich- 
ten  Gestus  zum'"vielschichtigeh_“Ritus  der 
endzeitlich-anamnet.  Vergegenwartigung 
Qiristi,  der  sich  im  Tode  geopfert  hat  j.  zu¬ 
gleich  seine  Wiederkunft  durch  die  Ge¬ 
meinde  verkiindigen  laBt.  Im  Gegensatz  zur 
vorpaulin.  Tischgemeinschaft  (deren  Tradi¬ 
tion  sich  vielleicht  in  der  Liturgie  der  vorge- 
weihten  Gaben  fortsetzt)  besitzt  die  eucha¬ 
rist.  Feier  bereits  deutl,  liturg.  Ziige:  Text- 
rezitationen  mit  feierl.  Einleitung,  Handlun- 
gen  u.  Gesten  mit  sakramentalem  Charak- 
ter,  Steigerung  der  -  schon  in  der  Tischge¬ 
meinschaft  vorhandenen  -  Dialogsituation 
u.  a. 

Der  Wandel  vom  Erinnerungs-  zum  Verge- 
genwartigungsmahl  des  lukanisch-paulin. 
Typs,  der  Eucharistie  im  eigentl.  Sinne, 
schuf  noch  andere  liturg.  Voraussetzungen. 
Joh.  6  (bes.  Vers  51)  eroffnet  eine  Generati¬ 
on  nach  Paulus  mit  der  Ersetzung  des  Be- 
griffs  „Leib“  (greh.  soma)  durch  den  des 
jJFleisches"  (greh.  sarx:,  vgl.  Joh.  6,  51  mit 
Luk.  22,  19  u.  1.  Kor.  11,  24)  neue  Aspekte, 
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indem  er  die  Sarx  zur  Statte  der  Inkarnation 
erklart  (Joh.  1,  14)  u.  damit  die  eucharist. 
Vorstellung  von  der  besonderen  Wurde 
(Dignitat)  des  Fleisches  u.  Blutes  Christi 
(vgl.  auch  Joh.  19,  34-35;  20,  24-29)  begriin- 
det,  wie  sich  denn  auch  bei  ihm  moglicher 
weise  der  erste  vorsichtige  Ansatz  dessen 
findet  (Joh.  2,  1-11),  was  spater  zur  Wand- 
lung  der  Elemente  fiihren  sollte.  Joh.  19,  34 
bis  35  schlieBlich  verbindet  bereits  die  Eu¬ 
charistie  mit  dem  Karfreitag  auf  eine  Weise, 
die  spater  in  den  Mystagogien  u.  in  der  von 
ihnen  abhangigen  Ikonographie  der  Kreuzi- 
guug  Christi  breit  entfaltet  werden  sollte. 
Insbesondere  die  Sarx  Christi,  die  sich  bald 
zur  eucharistisch-sakralen  Wtirde  steigert, 
erfuhr  in  der  antiochen.  L.-Provinz  von  Ig¬ 
natius  von  Antiochien  (gest.  nach  110)  bis 
zu  den  groflen  Theologen  des  475.  Jh.  (un- 
ter  ihnen  vor  allem  Theodor  von  Mopsve- 
stia,  gest.  428)  eine  liturg.  Ausgestaltung, 
die  u.  a.  das  Verhiillen  der  Elemente  mit 
Velen  u.  das  „Verschweigen“  der  Einset- 
zungsworte  Christi  zur  Folge  hatte  (->  auch 
Bilderwand,  -S>  Einsetzungsbericht,  — >  Kul 
tusasthetik).  Gleichzeitig  mit  der  sakralen 
Verdinghchung  setzt  um  100  zunachst  noch 
zurtickhaltend  im  1.  Clemensbrief,  dann  mit 
aller  Deutlichkeit  bei  Ignatius  von  Antio¬ 
chien  die  Verrechtlichung  der  Eucharistie 
ein,  die  zu  halten  nun  alleiniges  Vorrecht 
des  Bischofs  ist.  Schon  vor  Johannes  u.  1. 
Clemens  warnt  der  Verfasser  des  Hebraer- 
briefes  vor  den  Wiederholungsmechanis- 
men  eines  eucharist.  Kultus,  indem  er  die 
geschichtl.  Einmaligkeit  (greh.  ephapax)  des 
Opfers  Christi  stark  betont  (Hebr.  7,  27;  9, 
12;  10,  10).  Bald  nach  100  hatte  die  friihe 
Christenheit  damit  theolog.  Vorstellungen 
entwickelt,  die,  wenn  auch  nicht  ohne  Pro- 
blematik,  die  Voraussetzungen  bildeten  fin- 
die  feierl.  Gestaltung  der  Eucharistie,  eben 
die  L.  Bald  erhalt  die  L.  Starke  Impulse 
durch  die  Martyrerverehrung,  deren  jahrl. 
Gedachtnisfeiern  (— »  Dies  natalis)  mit  ihr 
verbunden  waren,  weil  man  das  Leiden  u. 
Sterben  des  Blutzeugen  als  Nachahmung 
(greh.  mimesis)  der  Passion  Christi  verstand 
(so  zuerst  Ignatius  von  Antiochien).  Der  sa¬ 
kralen  Wiirde  des  „Fleisches“  Christi  ent- 
sprach  die  Reliquie  eines  Martyrers,  die 
bald  die  Voraussetzung  fur  die  Kirchenwei- 
he  bildete. 

3.  Um  100  stoflen  wir  auf  die  ersten,  wenn 
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auch  nicht  immer  vollig  eindeutigen  Zeug- 
nisse  fiber  die  L.  der  Alten  Kirche.  Die  Di- 
dache  (— >  Kirchenrecht)  kennt  sowohi  die 
Agape  unter  der  Bezeichnung  „geistl.  Spei- 
se“  (grch.  pneumatike  trophe)  als  auch  die 
mit  „reinem  Opfer“  (grch.  kathara  thysia) 
bezeichnete  eucharist.  Feier,  fiber  die  wir 
keine  Einzelheiten  erfahren.  Sie  findet  am 
Herrntag  ( kyriale  [hemera]),  d.  h.  am  Sonn- 
tag  (— »  Kirchenjahr,  — *  Oktoechos),  statt. 
Neben  Bischof  u.  Diakon  konnen  auch  Cha- 
rismatiker  beide  Feiern  leiten.  Im  1.  Cle- 
mensbrief  findet  sich  moglicherweise  ein  er- 
ster  Hinweis  auf  das  Sanctus  (Kap.  34),  ein 
langeres  Gebet  (Kap.  59-61),  das  als  Vor- 
form  des  Eucharist.  — >  Hochgebetes  gelten 
kann,  u.  die  Charakterisierung  der  L.  als 
Darbringung  der  Opfergaben  durch  den  Bi¬ 
schof  (Kap.  44,  4),  womit  die  Entfernung 
vom  tagl.  „Brotbrechen“  im  alten  Jerusalem 
deutlich  wird.  (L.  [leiturgia,  leiturgos]  wird 
vom  1.  Clemensbrief  als  Dienstleistung  ver- 
standen,  die  sich  an  der  Nahe  bzw.  Feme 
von  der  eucharist.  Dienstleistung  miBt,  so 
dafl  an  ihrer  Spitze  Bischof  u.  Diakon,  an 
ihrem  Ende  der  Laie  stehen.)  Die  erste  kla- 
re  Information  fiber  den  Aufbau  der  alt- 
kirchl.  L.  erhalten  wir  von  Justin  (gest.  um 
165).  Wir  haben  es  mit  einem  um  den 
„Gleitkern“  von  Einsetzungsbericht  u. 
Anamnese  des  lukanisch-paulin.  Typs  ange- 
legten  Strukturmodell  zu  tun,  das  fortan  be- 
stimmend  blieb.  Deutlich  lassen  sich  in  die- 
sem  Modell  bereits  3  Teile  unterscheiden: 
A.  der  Gebets-  u.  Lesegottesdienst  (-»  auch 
Synaxis);  B.  die  eigentl.  eucharist.  Feier;  C. 
die  Kommunion  (Justin:  grch.  metalepsis, 
‘Teilhabe’).  Im  ganzen  ergibt  sich  foigender 
Aufbau: 


A  (1)  Gemeinsame  Gebete  (grch.  koinai 
euchai) 

(2)  Lesungen  aus  NT  u.  AT 

(3)  Ermahnung  ( nuthesia )  u.  Auffor- 
derung  zu  sittl.  Leistung  (parakle - 
sis) 

B  (4)  Gemeinsames  Gebet  (vom  Bischof 
vorgesprochen?) 

(5)  FriedenskuB  {philema ) 

(6)  Darbringung  von  Brot,  Wasser  u, 
Mischwein  dem  „Vorsteher“ 
durch  die  „Brfider“ 

(7)  „Eucharistia“,  Danksagung  durch 
den  „Vorsteher“ 


C 


(8)  Amen  der  „Bruder“  ( epeuphe - 
mein,  Akklamation?) 

(9)  Einsetzungsbericht  mit  knapper 
eucharist.  Theologie  („Brot“  u. 
„Trank“  werden  im  Leib  u.  Blut 
Christi  durch  dessen  Fleischwer- 
dung  heilswirksam) 

(10)  (Vorepikletische  Vorsteilung  vom 
Gebet  des  Wortes  [logos]  fiber  der 
eucharisierten  „Speise“?) 

(11)  (Vorsteilung  von  einer  Verwand- 
lung  [metabole]  der  Elemente  in 
die  Heilsspeise,  die  der 
Fleischwerdung  entspricht?) 

(12)  Austeilung  ( diadosis ) 

(13)  „Teilhabe“  ( metalepsis ),  d.  h.  Vor- 
form  der  spateren  Kommunion 


Die  Kiichenordnung  Hippolyts  von  Rom 
(gest.  um  235,  -»  auch  Kirchenrecht),  etwa 
ein  Jh.  spater  als  die  Justins,  zeigt  dasselbe 
Strukturmodell,  nur  mit  weit  deutlicheren 
Konturen  der  einzelnen  Abschnitte,  wie  die 
Ubersicht  zeigt  (unter  Ju  die  Nr.  des  L.- 
Schemas  Justins): 

Ju 


A 


6 

(1) 

(2) 

7(7) 

(3) 

9 

(4) 

(5) 

10  (?) 

(6) 

nicht  beschrieben,  darf  voraus- 
gesetzt  werden 
Darbringung  der  Gaben  der 
Gemeinde  durch  Diakone  vor 
den  Bischof,  der  seine  Hand 
auf  die  Gaben  legt 
Dialog  zwischen  Bischof  u. 
Gemeinde 

Eucharistisches  Hochgebet 

Einsetzungsbericht 

Anantnese 

Epiklese 


Was  Hippolyt  uberliefert  hat,  ist  eine  voll 
ausgefiihrte  Anaphora,  der  Canon  missae, 
das  Herzstuck  der  L.  Da  die  Gaben  durch 
Diakone  dem  Bischof  dargebracht  werden, 
wird  die  Verbindung  zwischen  ihm  u.  der 
Gemeinde  durch  den  Dialog  (2)  hergestellt, 
damit  auch  in  ihrem  Namen  das  Eucharist. 
— >  Hochgebet  vom  Bischof  gesprochen  wer¬ 
den  kann.  Dieses  tragt  altertiimliche,  fiber 
1.  Clemens  auf  die  Didache  zuruckweisende 
Zfige  (3),  geht  aber  mit  dem  Hinweis  auf 
das  freiwillige  Leiden  Christi  nahtlos  in  den 
Einsetzungsbericht  (4)  fiber.  Die  Anamnese 
(5)  erwahnt  nur  Tod  u.  Auferstehung, 
wahrend  in  der  Epiklese  (6)  Gott  um  Her- 
absendung  des  hi.  Geistes  „auf  das  Opfer 
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(grch.  thysia )  der  hi.  Kirche“  gebeten  wird. 
Wandlungscharakter  besaB  sie  sicherlich 
nicht.  Mil  iiberzeugender  innerer  Logik  hat 
sich  die  altkirchl.  L.  bei  alien  lokalen  Be- 
sonderheiten  (wie  sie  sich  in  den  groBen  Li- 
turgiefamilien  [— >  unter  Ritus]  manifcstier 
ten)  innerhalb  dieses  Rahmenwerkes  wei- 
terentwickelt.  Ende  des  4./Anfang  des  5.  Jh. 
wurde  das  Sanctus  endgultig  in  das  Eucha¬ 
rist.  -»  Hochgebet  aufgenommen.  Ende  des 
5.  Jh.  wurde  das  Dreimalheiiig,  das  Trisha- 
gion  tiblich.  Auch  die  Kommunion  hatte  be- 
reits  feste  Gestalt  angenommen,  ebenso  wie 
der  Aufbau  u.  die  liturg.  Formgebung  der 
Lesungen.  Damit  war  das  schon  bei  Justin 
Mitte  des  2.  Jh.  anzutreffende  Grundsche- 
ma  durchgefiihrt  u.  aufgefiillt  worden.  Im 
Bereich  der  mit  friihchristl.  Tradition  (s. 
Abs.  2)  eng  verbundenen  antiochen.  L.-Pro- 
vinz  (einschliel.ilich  Jerusalem)  entfaltete 
sich  im  4.  u.  5.  Jh.,  nicht  zuletzt  im  Zusam- 
menhang  mit  dem  Aufbau  der  stadtjerusa- 
lem.  Karfreitags-L.,  eine  bestimmte  Emo- 
tionalisierung  des  Gottesdienstes,  die  in 
dem  unblutigen  Opfer  der  Eucharistie  ein 
„schauervolles  Mysterium"  sah  u.  deshalb 
die  Bemazone  durch  Velen  verhangte,  ge- 
wisse  hi.  Texte,  wie  die  Einsetzungsworte 
Christi,  mit  Hilfe  von  Stillgebeten  kultisch 
„verschwieg“  u.  schlieBlich  die  schlichte 
Darbringung  der  Gaben  zu  einer  weihevol- 
len  Prozession  (Oblationsgang)  der  Diako- 
ne  (die  als  Abbilder  der  Engel  in  der  hintml. 
L.  verstanden  wurden)  weiterentwickelte 
(— >  auch  Prothesis).  Damit  war  die  L.-Ge- 
schichte  der  Alten  Kirche  abgeschlossen. 
4.  Die  Entwicklung  der  byz.  L.  beginnt  im 
Zeitalter  Justinians  (6.  Jh.).  Sie  fiihrt  die  vor 
allem  antiochen.  Ansatze  fort  u.  baut  sie  in 
Verbindung  mit  einer  eigenen  Kultusasthe- 
tik  weiter  aus.  Unverkennbar  sind  auch  die 
Ziige  einer  fiir  dieses  Zeitalter  typ.  „Reichs- 
christologie“,  die  im  zunehmenden  Be- 
miihen  um  Reprasentation  des  sich  in  der 
Eucharistie  darstellenden,  gerade  im  Tode 
triumphierenden  Christus  zum  Ausdruck 
kommt  u.  im  gleichzeitigen  Biid  der  Kreuzi- 
gung  Christi  eine  genaue  Entsprechung  er- 
halt.  Der  Einzug  des  Bischof  mit  seinem 
Klerus  zu  Beginn  der  L.  kannte  wohl  schon 
den  Hymnus  „Eingeborner  Sohn“.  Der  Ob¬ 
lationsgang  der  Diakone  wird  nun  allmah- 
lich  zum  feierl.  GroBen  —>  Einzug  umgestal- 
tet.  Der  dabei  gesungene  Hymnus  „Konig 
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der  Ehren11  (Ps.  24,  7-10)  wurde  jetzt  durch 
den  Cherubimhymnus  abgeiost  (-»  auch  Li¬ 
turgie  der  vorgeweihten  Gaben).  War  das 
Vaterunser  schon  386  von  Kyrill  von  Jerusa¬ 
lem  bezeugt  worden,  so  fand  nun  das  Glau- 
bensbekenntnis  ebenso  Eingang  in  die  L. 
wie  die  Diptychen-Gebete.  Ende  des 
8./Anfng  des  9.  Jh.  werden  die  beiden  L.- 
Formulare  der  Chrysostomus-  u.  Basiliusli- 
turgie  in  das  alteste  Euchologion  aufgenom¬ 
men,  ebenso  die  Liturgie  der  vorgeweihten 
Gaben.  In  derselben  Epoche  ist  wahrschein- 
lich  die  Jakobusliturgie  entstanden  u.,  wenn 
auch  wohl  etwas  spater  u.  vor  einem  kir- 
chenpolitisch  bedeutsamen  Hintergrund, 
die  Petrusliturgie.  Damit  setzt  die  zweite 
Phase  der  byz.  L.-Geschichte  ein.  Sie  ist  vor 
allem  durch  den  Ausbau  einer  Art  Vormes- 
se,  der  Prothesis,  gekennzeichnet,  die 
zunachst  vor  dem  GroBen  Einzug  ihre  Stelle 
hatte,  dann  aber  an  den  Anfang  der  L.  ge- 
legt  wurde.  Diese  Entwicklung  ist  im  12./13. 
Jh.  abgeschlossen.  Im  ganzen  hat  sich  das 
L.-Schema,  wie  es  der  Patriarch  von  Kon- 
stantinopel,  Philotheros  Kokkinos  (gest. 
1379)  fixiert  hat,  bis  heute  erhalten.  Ge- 
danklich  ist  es  durch  den  EinfluB  der  byz. 
Mystagogie  gekennzeichnet,  die  das  liturg. 
Drama  stark  auf  die  Kreuzigung  Christi 
konzentriert,  wie  sie  in  der  Ausbildung  u. 
Deutung  der  Prothesis  deutlich  wurde.  Die 
Ausgrenzung  der  Bemazone  mit  dem  Kle¬ 
rus  vora  Kirchenschiff  mit  den  Laien  er- 
reicht  durch  den  Ausbau  des  Templons  zur 
Bilderwand  in  spatbyz.  Zeit  ihre  Perfektion, 
wie  denn  auch  ein  bestimmter  Funktionalis- 
mus  im  Ablauf  der  L.  nicht  zu  leugnen  ist 
(-»  auch  Kultusasthetik).  Diese  Entwick¬ 
lung  wird  durch  einen  gewissen  Manieris- 
mus  der  byz.  Kirchenmusik  (vgl.  auch  byz. 
-»  Notationen  u.  -4  Renaissancen  in  By- 
zanz)  u.  in  der  Kirchenmalerei  bestaligt. 

5.  Mit  der  Annahme  des  byz.  Ritus  um  1000 
iibernahm  das  Kiever  RuBland  auch  die 
byz.  L.,  u.  zwar  in  erster  Linie  die  inzwi 
schen  vorherrschend  gewordene  Chrysosto- 
musliturgie.  Die  Prothesis,  vor  allem  die 
Schlachtung  (Opferung)  des  Lammes  u.  die 
Mischung  von  Wein  u.  Wasser,  zeigt  alter- 
titml.  Zuge.  In  den  altesten  Zeugnissen  der 
altruss.  L.  fehlt  der  Cherubimhymnus;  auch 
Vaterunser  u.  Glaubensbekenntnis  er- 
scheinen  erst  im  13.  Jh.  endgultig  in  den 
Formularen.  Die  obenerwahnte  Festlegung 
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u.  Kodifizierung  der  byz.  L.  durch  den  Patri- 
archen  Philotheos  wurde  von  der  russ.  Kir- 
che  nicht  iiberall  mitvollzogen.  Die  weitere 
Entwicklung  der  Kathedral-  (d.  h.  Gemein 
de-)  L.  ist  durch  immer  groflere  Aufwendig- 
keit  gekennzeichnet,  wogegen  reformist. 
Kreise  des  Mbnchtums  Stellung  nehmen. 
Die  Anzahl  der  Hymnen,  Gebete,  Zeremo- 
nien,  Prozessionen  u.  a.  schwoll  derart  an, 
daB  man  im  17.  Jh.  zu  Simultanlosungen  im 
Ablauf  der  L.  kam  (->  Mnogoglasie),  die  al- 
lerdings  bald  wieder  abgeschafft  wurden. 
Die  Geschichte  der  vor  aliem  im  14./15.  Jh. 
durch  balkanslav.  Einfltisse  gepragten 
altruss.  L.  wird  wesentlich  erganzt  durch  die 
Entwicklung  einer  ebenso  eigenstandigen 
wie  den  erwahnten  Einfliissen  offenen  Kir- 
chenmusik. 

6.  Im  4.  Jh.  gait  es  als  Regel,  die  L.  zur  Terz, 
d.  h.  etwa  um  9  Uhr  zu  halten.  Bis  heute 
wurde  es  Vorschrift,  daB  dabei  der  Morgen- 
gottesdienst,  der  im  allgemeinen  vor  aliem 
in  Weltkirchen  mit  der  Terz  vereinigt  wird, 
beendet  sein  muB  (->  auch  Stundengebet). 
In  Verbindung  mit  der  Nachtwache  vor 
Weihnachten  (-»  Geburt  Christi),  — >  Epi- 
phanie,  ->  Griindonnerstag,  -*  Ostern  (bzw. 
Karsamstag)  ist  die  L.  auch  am  friihen 
Nachmittag  moglich  (->  auch  Basiliuslitur- 
gie).  Der  Aufbau  der  heutigen  L.  kann  in 
folgendem  Ubersichtsschema  dargestellt 
werden  (Ju  =  vgl.  mit  dem  Schema  Justins, 
Hi  =  vgl.  mit  dem  Schema  Hippolyts): 

A  (1)  Prothesis 

(2)  Enarxis  (mit  „Einge- 
borener  Sohn“) 

(3)  Kleiner  Einzug 

(4)  Dreimalheiiig  (Tris- 
hagion) 

Ju:  2  (5)  Lesungen 

Ju:  3  (6)  Homilie  (Predigt) 

(7)  Ektenien 

(8)  Entlassung  der  Kate- 
chumenen 

B  (9)  Entfaltung  des  Anti- 

mensiums  (— >  Altar- 
decken) 

(10)  Kleine  Ektenie  -  er- 
stes  Stillgebet 

(11)  Kleine  Ektenie  - 
zweites  Stillgebet 

Ju:  6  (12)  GroBer  Einzug  mit 

Hi:l  (13)  Cherubimhymnus  - 

Stillgebet 


(14)  Kleine  Ektenie  - 
Stillgebet 

Ju:5  (15)  FriedenskuB 

ANAPHORA 
(16)  Glaubensbekenntnis 
Hi:2  (17)  Dialog 

Ju:7  (18)  Eucharist.  Hoch- 

Hi:  3  gebet,  erster  Teil 

(19)  Sanctus 
(18)  Eucharist.  Hochge- 
bet,  zweiter  Teil 

Ju:9  (20)  Einsetzungsbericht 

Hi:  4 

Hi:5  (21)  Anamnese 

Ju:  10  (22)  Epiklese 

Hi:6 

Ju:ll  (23)  Wandlung 

(24)  GroBe  Fiirbitte 

(25)  Segen 

(26)  Bitt-Ektenie  u. 
Vaterunser 

(27)  Elevation 

Ju:  12, 13  C  (28)  Kommunion 

D  (29)  Entlassung  (mit 

Nunc  dimittis  u. 
Trishagion) 

Dieses  Ubersichtsschema  richtet  sich  nach 
den  Rubriken  u.  vermeidet  die  moderne 
Hilfsorientierung  der  Einteilung  der  L.  in 
Liturgie  der  Katechumenen  (A)  u.  Liturgie 
der  Glaubigen  (B),  weil  fiir  ostkirchl.  Vor- 
stellungen  die  L.  in  ihrem  Ablauf  eine  Ein- 
heit  bildet  (-*  auch  Epiklese). 

7.  In  der  Ikonographie  der  altkirchl.  u.  byz.- 
slav.  Kunst  fand  die  L.  vor  aliem  im  Ab- 
schnitt  der  Kommunion  in  Gestalt  der  Apo- 
stelkommunion  ihre  Darstellung  (-^  auch 
Abendmahl,  -»  Agape).  Die  Themen  der 
anderen  L.-Abschnitte  wurden  sowohl  im 
Bildprogramm  (— >  auch  Kirchenbau)  als 
auch  in  der  Ikonenmalerei  bildhaft  wieder- 
gegeben.  Zu  ihnen  gehort  vor  aliem  die 
Vormesse,  die  Prothesis,  deren  spezielle 
Mystagogie  vom  13.  Jh.  ab  ikonographisch 
auBerordentlich  fruchtbar  gewesen  ist  (— > 
auch  Christusbilder  [7]).  In  spat-  u.  nachbyz. 
Zeit  (vor  aliem  in  RuBland  im  16./18.  Jh.) 
wurden  die  Darstellungen  des  Cherubim¬ 
hymnus  u.  des  Eingeborenen  Sohnes,  oft  zu- 
sammen  mit  der  Kreuzigung  u.  Auferste- 
hung  Christi,  zu  komplizierten  bildhaften 
theolog.  Traktaten.  Cliristus  als  urbildhafter 
u.  in  seinem  Bild  zugleich  vergegenwartigter 
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Die  Entwicklungsgeschichte  der  orthodoxen  Liturgie 

1.  Jahrhundert 


Etwa  30: 

Einsetzungsworte  Christi 
(Matt.  26, 26-29,  mit  Parallelen) 
und  Erinnerungsauftag  (Anamnese) 

Vorpaulinisches  „Brotbrechen“  mit  Wasserbecher(?) 

Anfang  55; 

Paulus  (1.  Kor.  11, 23-26) 

75-95; 

Synoptiker  (Matth.  26, 26-29  mit  Parallelen) 

<-  Vor  100: 

Joh.  6,  51  £f.:  Sarx  (‘Fleisch’)  statt  Soma  (‘Leib’)  Christi  bei  den  Synoptikern  u.  Paulus 

2.  Jahrhundert 


UmlOO: 

Erster  Clemensbrief 
Didache 

<-  Ignatius  von  Antiochien  (gest.  um  110) 

Justin  (gest.  165) 

2  Teile  der  Eucharistiefeier:  A  Lesungen,  B  Einsetzungsbericht 
Zeugnisspuren  (vgl.  Fendt,  20-28): 

Aberkios-Inschrift 
Brief  des  Jtingeren  Plinius 

Martyrium  des  Polykarp  von  Smyrna  (gest.  155/156) 
Apokryphe  Paulusakten 
/  Irenaus  von  Lyon  (gest.  um  202) 

Sarx  (‘Fleisch’)  Christi,  Spendung  alleiniges  Recht 
(Reservat)  des  Bischofs 

3.  Jahrhundert 


Formular  Hippolyts  von  Rom  (gest.  um  235) 
Syrische  Didaskalia  (vgl.  Fendt,  39-58) 
Apostolische  Kirchenordnung  (Anfang  4.  Jh.  ?) 
Gnostische  Schriften 
Kirchenvater 

4.  Jahrhundert 


Formular  der  Apostolischen  Konstitutionen  (Ende  4.  Jahrhundert) 

Aufnahme  des  Sanctus 

Andere  Schriften  (vgl.  Fendt  67-77): 

Johannes  Chrysostomus  (gest.  397) 

Kyrill  von  Jerusalem  (gest.  386) 

Serapion  von  Thmuis  (gest.  um  362) 

Vaterunser 

Antiochenische  Liturgieprovinz  mit  Jerusalem,  Palastina: 

„SchauervoIles  Mysterium“ 

Verhiillen 

„Verschweigen“ 

Abbild  des  himmlischen  Gottesdienstes 
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5.  Jahrhundert 

Trishagion 

6.  Jahrhundert 


Eingeborener  Sohn 
Cherubimhymnus 
Grofler  Einzug 

Einfiihrung  des  Glaubensbekenntnisses 
Diptychengebete 

Cancelli  mit  Architraven  und  Vorbangen  (Hagia  Sophia) 

7.  Jahrhundert  _ 


Liturgie  der  vorgeweihten  Gaben 

8.-9.  Jahrhundert  _ 


Bilderstreit 

Euchologion  (Basilius-,  Chrysostomusliturgie, 

Liturgie  der  vorgeweihten  Gaben) 

Ausbau  der  Prothesis 

9. -10.  Jahrhundert _ _ _ _ _ 

Altslavische  Liturgie  (->  unter  Sprachen)  z.  T.  mit  Verarbeitung  der  romischen  Messe: 
Kiever  Blatter 
Petrusliturgie 

10. -14.  Jahrhundert  _ _ _ 


Cancelli  -  Templon  -  Bilderwand  | 

,<-  Liturgieschema  (Rubriken)  des  Philotheos  Kokkinos  (gest.  1379) 
12.  Jahrhundert  _ 


Ruflland: 

Al teste  Liturgieformulare  mit  altertiimlichen  Ziigen: 

Formular  des  Varlaam  Chutynskij  (Ende  des  12.  Jahrhunderts) 

Formular  des  Antonij  „des  Romers“  in  Novgorod  (Mitte  des  12.  Jahrhunderts) 

15./16.  Jahrhundert _ _ 

Allmahliche  Ubernahme  des  Schemas  des  Philotheos  in  der  russischen  Kirche 


eucharist.  Zelebrant  erscheint  als  Bischof  in 
liturg.  ->  Gewandern  unter  den  Typen  der 
Christusbilder,  wie  auch  Basilius  u.  Chryso- 
stomus  als  „Chefliturgen“  der  orth.  Kirche 
sowohl  in  der  Darstellung  der  himml.  L.  wie 
auf  der  mittleren  Tiir  u.  dem  Deesis-Rang 
der  Bilderwand.  Kirchenbau  u.  Bildpro- 
gramm  stellen  auf  direkte  u.  indirekte  Wei- 
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se  variantenreiche  Entfaltungen  der  L.  als 
ganzer  wie  ihrer  Einzelthemen  dar,  wobei 
alle  drei  eine  sich  gegenseitig  auslegende 
(hermeneutische)  Einheit  biiden,  die  aller- 
dings  den  problemat.  Funktionalismus  eines 
verwickelten  u.  beziehungsreichen  Zeichen- 
systems  kaum  verdecken  kann.  -  Tab.;  vgl. 
auch  die  Ubersicht  S.  255. 


Lit.:  Baumstark;  J.  Betz,  Die  Eucharistie  in  der 
Zeit  der  Grch.  Vater,  Bd.  1,  1;  Freiburg/Br.  1955; 
ders.,  Die  Eucharistie  in  der  Didache  ALW  11, 
1969,  10-39;  Beck,  233-241;  B.  Botte,  H.  Cazelles 
(Hg.),  Eucharistie  d’Orient  et  d’Occident.  Paris 
1970;  L.  Boyer,  Eucharistie,  Tournai  1966;  E.  Bra- 
niste,  L. -Reform  in  der  orth.  Kirche:  Ihre  Not- 
wendigkeit,  ihre  Grenzen  u.  ihre  Aussichten, 
OstKSt  27,  1978,  128-142;  O.  Cullmann,  Urchri- 
slentum  u.  Gottesdienst,  Zurich  19563;  I.-H.  Dal- 
mais,  Die  L.  der  Ostkirchen,  Aschaffenburg  1960; 
J.  Damelou,  L.  u.  Bibel,  Miinchen  1963;  Dix;  G. 
Celling,  Der  Gottesdienst  im  NT,  Berlin  1952;  1. 1. 
Dmitrievskij,  Istoriceskoe,  Dogmaticeskoe  i 
Tainstvenoe  Izjasnenie  na  Liturgiju,  Moskau 
1856*;  ders.,  Bogosluzenie  v  Russkoj  Cerkvi  za 
pervye  pjat  vekov,  Pravoslavnyj  Sobesednik  1882, 
1883  (s.  auch  BoTr  4,  1968,  95);  ders., 
Bogosluzenie  v  Russkoj  Cerkvi  v  XVI  veke,  T.  I, 
Kazan  1884  (weitere  Arbeiten  dess,  in  BoTr.,  14, 
95-107);  L.  Duchesne,  Origine  du  Culte  Chretien, 
Paris  19255;  Eisenhofer  2;  Fendt;  K.  Gamber,  L.  u. 
Kirchenbau,  Regensburg  1976;  Goar;  Handbuch 
1;  Hanssens;  Heiler,  189-227;  Heyer,  109-117; 
Jungmann  1,  2;  N.  Krasnosel’cev,  K  Istorii  Pravo- 
slavnogo  BogosluJ.enija  ...,  Kazan  1889;  G. 
Kretschmar,  Die  friihe  Gesch.  der  Jerusalemer 
L„  JLH  2,  1956,  22-46;  P.  Lebedev,  O  Bogos- 
tuzenii  Pravoslavnoj  Cerkvi,  1,  2,  Moskau  19012; 
Lietzmann;  N.  Maurice  Denis  u.  R  Boulet,  Eu- 
chariste  ou  la  Messe  dans  ses  Varietes,  son  Hi- 
stoire  et  ses  Origines,  Paris  1953;  E.  Nesterovskij, 
Liturgika  ili  Nauka  o  BogosluHenii  Pravoslavnoj 
Cerkvi,  2  Bde.,  St.  Petersburg  -  Moskau  1905, 
1909;  K.  Nikol’skij,  Posobie  k  Izuceniju  Ustava 
Bogosluzenija  Pravoslavnoj  Cerkvi,  S.  Peterburg 
19077;  Onasch,  Konfessionskunde,  83-126;  ders., 
Der  Funktionalismus  der  orth.  L.  Grundztige 
einer  Kritik,  JLH  6,  1961,  1-48;  J.  Pascher,  Eucha¬ 
ristie.  Gestalt  u.  Vollzug,  Munster  (Westf.)  19532; 
E.  Raitz  v.  Frenlz,  Der  Weg  des  Wortes  „L.“  in 
der  Gesch.,  EphLit  55, 1941,  74-80;  D.  Trempelas, 
Der  orth.  christl.  Gottesdienst,  Orthodoxe  Kirche 
1,  157-168;  J.  Tyciak,  Gegenwart  des  Heils  in  den 
ostl.L,n,  Freiburg/Br,  1968;  Werner,  Reg.:  Liturgy; 
H.-J.  Schulz,  Handbuch  Ostk.kunde  II;  ders.,  Die 
Byz.Liturgie;  M.  LurkerfHg.),  Worlerbuch  der 
Symbolik,  Stuttgart  19832,  408-409;  A.  Schme- 
mann,  Introduction  to  Liturgical  Theology,  New 
York  1966;  M.  Arranz,  Les  grands  etapes  de  la 
lilurgie  byz.:  Palestine-Byzance-Russie,  Liturgie 
de  l’Eglise  particulidre  et  liturgie  de  I’Eglise  uni- 
veiselle,  Rome  1976,  43-76;  N.  D.  Uspenskij, 
Vizantijskaja  Lilurgija,  BoTr  21,  1980,  5-53; 
22,  1981,  63-115;  K.  Ch.  Felmy,  Heilsgesch.  u. 
eschatologische  Fiille  im  orth.  Gottesdienst,  JLH 
24, 1980,  1-22;  ders..  Die  Deutung  der  Gotti.  L,  in 
der  russ.  Theologie.  Wege  u.  Wandlungen  russ. 
L.-Auslegungen,  Berlin,  New  York  1984;  Th.  J. 
Talley,  Lilurg.  Zeit  der  Alien  Kirche,  LJb  32, 
1982,  25-45;  A.  J.  Chupungco,  Cultural  Adaption 
of  the  Liturgy,  New  York  1982;  Liturgie,  Spiri- 
tualite.  Cultures,  Conference  Saint  Serge,  29e 
Semaine  d’Etudes  Liturgiques,  Rome  1983;  La 
Mere  de  Jesus-Christ  et  la  Communion  des  Saints 
dans  la  Liturgie,  32e  Semaine  d’Etudes  Litur¬ 
giques,  Rome  1986;  Eschatologie  et  Liturgie.  31e 


Liturgie  der  vorgeweihten  Gaben 

Semaine  d’Etudes  Liturgiques,  Rome  1985;  Ch. 
Walter,  Art  and  Ritual  of  the  Byz.  Church,  Lon¬ 
don  1982, Reg.;  R.  Taft,  The  Liturgy  of  the  Great 
Church:  an  initial  synthesis  of  structure  and  inter¬ 
pretation  of  the  eye  of  iconoclasm,  DOP  34/35, 
1981,  45-75;  H.  A.  J.  Wegman,  Gesch.  der  L.  im 
Westen  u.  Osten,  Regensburg  1979;  LexMA  5, 
2029-2032  (L.II). 

Texte:  Brightman;  N.  Edelby,  Liturgikon,  Reck¬ 
linghausen  1967;  F.  v.  Lilienfeld  (Hg.),  Die  Gtittl. 
L.  des  hi.  Johannes  Chrysostomus  mit  den  bes. 
Gebeten  der  Basilius-L.,  Heft  A:  Grch.-Dl.,  Heft 
B:  Russ.-Kirchenslav.-Dt.,  Heft  C:  Einfiihrung  in 
den  Gottesdienst  der  orth.  Kirche  mit  bes. 
Beriicksichtigung  des  eucharist.  Gottesdienstes 
(Gotti.  L.),  Erlangen  1979;  Georgievskij;  S.  Heitz, 
Der  Orth.  Gottesdienst  I.  GiHtl.  L.n  u.  Sakramen- 
te,  Mainz  1965;  La  Priere1;  Maltzew1;  J.  Quasten, 
Monumenta  Eucharistica  et  Liturgica  Vetustissi- 
ma,  Bonn  1935-1937;  Th.  Schermann,  Grch.  L.n, 
Bibliothek  der  Kirchenviiter,  5.  Bd.,  Kempten  u. 
Miinchen  19122;  C.  A.  Swainson,  The  Greek  Li¬ 
turgies,  Cambridge  1884;  Sluzebnik,  Prag  1950,  70 
bis  96  (Cin),  97-177  (Chrysostomus-L.),  195-258 
(Basilius-L.);  P.  N.  Trempelas,  Hai  Treis  Leitur- 
giai,  Athen  1935.  -  S.  auch  Lit.  zu  Basiliuslituigie, 
Chrysostomusliturgie. 

Lilurgie  der  Gliiubigen  (grch.  leiturgia  ton 
piston ;  russ.  liturgija  vernych),  Bezeichnung 
fur  den  Abschnitt  B  der  Liturgie  mit  ihrem 
Kernstiick,  der  Anaphora  (dem  Canon  mis- 
sae  der  kath.  Kirche).  Im  Unterschied  dazu 
wird  mit  der  Liturgie  der  Katechumenen 
(grch.  leiturgia  ton  katechumenon;  russ.  li¬ 
turgija  oglaSennych)  der  Abschnitt  A  der  Li¬ 
turgie  bezeichnet,  in  dessen  Mittelpunkt  die 
Lesungen  und  die  Wortverkiindigung  (— > 
Homilie)  stehen.  (Der  manchmal  hierfiir  ge- 
brauchte  Ausdruck  „Vormesse“  sollte  bes- 
ser  ftir  die  Piothesis  reserviert  bleiben). 
Beide  Bezeichnungen  sind  sekundarer  Art, 
weil  aus  den  lat.  Begriffen  der  kalh.  Kirche 
iibernommen.  Dort  wurden  im  9.  Jh.  unter 
Missa  fidelium  bzw.  Missa  catechumenorum 
die  Entlassungen  der  jeweiligen  Personen- 
gruppen  verstanden;  der  zuietzl  genannte 
Begriff  war  schon  Ende  des  4.  Jh.  in  Nord- 
afrika  iiblich.  Erst  nach  dem  11.  Jh.  begann 
man  im  Westen  unter  beiden  Bezeichnun¬ 
gen  die  erwahnten  Liturgieabschnitte  zu 
verstehen.  Der  ftir  sie  u.  die  orth.  Lexik  ent- 
sprechendere  Begriff  ware  die  nichteucha- 
rist.  bzw.  eucharist.  Synaxis. 

Lilurgie  der  Katechumenen  — >  unter  Litur¬ 
gie  der  Glaubigen 

Liturgie  der  vorgeweihten  Gaben  (grch.  lei- 
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/ur gin  ton  prohagiasmenon  doron;  russ.  li- 
turgija  prezdeosvjascennych  darov;  tat.  missa 
praesanctificatorum  [donorum]),  auch  ver- 
deutscht  „Praesanktifikatenmesse“,  Sonder- 
form  dei  Liturgie  ohne  Vormesse  (— >  Pro¬ 
thesis)  u.  ohne  Wandlung  der  Elemente 
Brot  u.  Wein  in  Leib  u.  Blut  Christi.  Das 
letztere  geschieht  am  Sonntag  vorher  in  ei 
ner  Voll-Liturgie,  indem  wahrend  der  Pro¬ 
thesis  die  fur  die  L.  d.  v.  G.  notwendigen 
Prosphoren  vorbereitet  werden.  Bei  der  Er- 
hebung  der  hi.  Gaben  (->  Elevation)  wird 
wahrend  der  Brotbrechung  nur  eines  der 
Siegel  gebrochen,  wahrend  die  anderen  mit 
einem  liturg.  Loffel  (->  unter  Altargerate) 
mit  konsekriertem  (verwandeltem)  Wein 
befeuchtet  u.  in  einem  Brotbehalter  (— >  Al¬ 
targerate)  verwahrt  werden.  Die  L.  d.  v.  G. 
ist  also  eine  Kommunionsfeier  in  einem  ent- 
sprechend  reduzierten  Rahmenwerk  der  Li¬ 
turgie.  Am  Abend  gefeiert,  ist  ihr  Aufbau 
auBerdem  noch  mit  dem  des  Abendgottes- 
dienstes  (Vesper)  verflochten  (s.  auch 
Ubersichtsschema).  Sie  beginnt  deshalb  wie 
dieser  u.  folgt  ihm  unter  Verlesung  der  3  er- 
sten  Abschnitte  (grch.  staseis )  des  18.  Psal- 
ter-Kathismas  (— >  auch  Gradualpsalmen)  u. 
dem  sehr  alten  Lichterpsalm  (->  Kyrie  eke- 
kraxa)  bis  zum  ebenfalls  altiiberlieferten 
feierl.  Abendlied.  Nach  dem  Kleinen  — > 
Einzug  u.  den  AT-Lesungen  (— >  auch  Pa- 
remejnik,  — >  Prophetologion)  an  Festtagen 
mit  anschiieBendem  Apostolos  u.  Evangeli- 
urn  folgt  die  Entlassung  der  Katechumenen. 
Der  Cherubimhymnus  wahrend  des  GroBen 
Einzuges  besitzt  einen  eigenen  Text,  in  dem 
auf  Ps.  24,7  hingewiesen  wird,  der  wahr- 
scheinlich  der  Vorlaufer  dieses  feierl.  Hym- 
nus  war.  Es  reiht  sich  die  Feier  der  Kom- 
munion  an,  das  eigentl.  Herzstiick  der  L.  d. 
v.  G. 

Die  Entstehungsgeschichte  der  L.  d.  v.  G. 
ist  noch  nicht  vollig  geklart.  Die  Tradition, 
d.  h.  die  Handschriften,  schreiben  sie  ver- 
schiedenen  Kirchenvatern  zu  (Gregorios 
Dialogos,  d.  i.  Papst  Gregor  I.  [gest.  604]; 
Epiphanios  von  Cypern  [gest.  403];  Patri¬ 
arch  Germanos  von  Konstantinopel  [gest. 
733);  Basilius  der  GroBe  [gest.  379]  u.  a.), 
ohne  daB  sich  fiir  einen  von  ihnen  hinrei- 
chende  Griinde  beibringen  lieBen.  Lediglich 
einzelne  Gebete  lassen  sich  fiir  diesen  od. 
jenen  Kirchenvater  nachweisen,  Im  iibrigen 
ist  kaum  anzunehmen,  daB  iiberhaupt  einer 


von  ihnen  allein  „Verfasser“  eines  so  kom- 
plizierten  liturg.  Gebildes  sein  konnte,  wie 
es  schon  die  Basilius-  u.  Chrysostomuslitur- 
gie  sind.  Wenn  man  die  Entstehung  der  L. 
d.  v.  G,  auch  wohl  kaum  mit  dem  apostol. 
Zeitalter  wird  ansetzen  konnen,  so  doch 
hinsichtlich  des  in  ihr  verborgenen  Pro¬ 
blems  in  dem  unmittelbar  folgenden  nacha- 
postolischen.  Dieses  Problem  wurde  bereits 
um  100  akut,  als  die  Jerusalemer  Gemein- 
deiibung  der  tagl.  u.  abend!.  Tischgemein- 
schaft  des  „Brotbrechens“  (vgl.  Luk.  24,  35; 
Apg.  2, 42,  — >  auch  Liturgie)  ab gelds  t  wurde 
dtirch  die  sonntaglich  u.  morgendlich  gehal- 
tene  u.  immer  feierlicher  ausgestaltete  Eu- 
charistie.  Eine  andere  Frage  stellte  sich,  als 
die  GroBe  — t  Fastenzeit  immer  starkere  Be- 
deutung  fiir  das  Gemeindeleben  gewann. 
Das  Monchtum  mit  seiner  inneren  Distan- 
zierung  von  der  standig  aufwendiger  wer- 
denden  Liturgie  u.  seiner  Forderung  nach 
strenger  Einhaltung  der  GroBen  Fastenzeit 
als  einer  Zeit  der  Bufle  verband  das  Wort 
Jesu  von  der  Abwesenheit  des  Brautigams 
(Matth.  9, 15)  mit  der  Einschrankung  der  li¬ 
turg.  Feiem  in  diesem  Abschnitt  des  Kir- 
chenjahres.  Als  die  Synode  von  Laodizaa 
(um  370)  die  „Darbringung  des  Brotes“ 
(grch.  arton  prospherein)  wahrend  der 
GroBen  Fastenzeit  mit  Ausnahme  des 
Samstags  u.  Sonntags  verbot,  regelte  sie  nur 
etwas,  was  bereits  seit  langerem  Sitte  gewe- 
sen  sein  muB.  Dem  stand  aber  die  Zusage 
Christi,  taglich  gegenwartig  zu  sein  (Matth. 
28,  20)  u.  die  durch  Paulus  iiberlieferte  Auf- 
forderung  Christi,  seiner  in  der  Eucharistie 
zu  gedenken  (1.  Kor.  11,  25-26),  gegeniiber. 
Der  eher  seelsorgerlich  als  liturgisch  rnoti- 
vierte  KompromiB  zwischen  beiden  Forde- 
rungen  wird  die  Voraussetzung  fiir  die  ali- 
mahl.  Entstehung  der  spateren  L.  d.  v.  G. 
gewesen  sein.  Dabei  diirfte  die  Altjerusale- 
mer  Tradition  des  abendl.  „Brotbrechens“, 
wie  sie  im  Kern  von  der  L.  d.  v.  G.  in  ihrer 
endgiiltigen  Gestalt  immer  noch  erhalten 
wir'd,  eine  wichtige  Rolle  gespielt  ha  ben. 
Ein  anderer  Grundgedanke  dieser  Liturgie 
war  im  4.  Jh.  bekannt  u.  diirfte  schon  vorher 
praktiziert  worden  sein:  die  Reservierung 
des  konsekrierten  Brotes  fur  bestimmte 
Zwecke,  etwa  fiir  Sterbende  (nicht  zu  ver- 
wechseln  mit  den  Eulogien,  den  nichtkon- 
sekricrten  Partikeln,  die  am  SchluB  der  Li¬ 
turgie  verteilt  werden.)  Mit  Hilfe  dieser  bei- 
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den  wichtigsten  Strukturelemente  (abendl. 
Kommunion  u.  Reservierung  des  hi.  Brotes) 
entstand  eine  eucharist.  Feier,  die  es  der 
Gemeinde  erlaubte,  Gemeinschaft  (grch. 
koinonia,  lat.  communio)  mit  dem  erhohten 
Christus  u.  damit  untereinander  zu  haben, 
auch  dann,  wenn,  wie  in  der  GroBen  Fasten- 
zeit,  die  Feier  der  Liturgie  nicht  gestattet 
war.  Der  Weg  fur  die  L.  d.  v.  G.  wurde  vor 
allem  frei,  als  die  Trullan.  Synode  von  692 
das  Liebesmahl,  die  Agape,  in  den  Kirchen 
verbot.  Zugleich  bezeugt  sie  neben  dem 
Chronikon  Paschale  (der  „Osterchronik“) 
aus  der  ersten  Halfte  des  7.  Jh.  zum  ersten- 
mal  die  Existenz  der  ausgebildeten  L.  d.  v. 
G.  Mit  der  Basilius-  u.  Chrysostomusliturgie 
wird  auch  das  Formular  dieser  Speziallitur- 
gie  im  altesten  Euchologion  vom  8./9.  Jh. 
mitgeteilt.  Etwa  zur  selben  Zeit  wird  ein 
einfaches  Sattigungsmahl  ohne  den  Charak- 
ter  eines  Sakramentes  bekannt,  die  Akolu- 
thia  der  Typika,  die  in  Kreisen  des  Monch- 
tums  beliebt  war  (das  Typikon  des  Studios- 
klosters  in  Konstantinopel  bezeugt  dieses 
Spezialoffizium  zum  erstenmal).  Ihm  ge- 
gentiber  stellt  die  L.  d.  v.  G.  aber  eine  wirkl. 
Liturgie  dar. 

Rom  ubernahm  im  7.  Jh.  die  Missa  prae- 
sanctificatorum  aus  Byzanz,  beschrankte  sie 
aber  auf  den  in  der  Ostkirche  absolut  ali- 
turg.  Karfreitag.  Nach  immer  komplizierte- 
ren  Ausgestaitungen  im  MA  wird  diese 
Messe  jetzt  wieder  in  ihrer  ursprungl.  Ge¬ 
stalt  gefeiert.  Die  L.  d.  v.  G.  wird  heute  in 
der  Ostkirche  an  folgenden  Tagen  bzw.  zu 
folgenden  Zeiten  gehalten:  am  Mittwoch  u. 
Freitag  in  den  ersten  6  Wochen  der  GroBen 
Fastenzeit,  am  Donnerstag  der  4.  Woche, 
am  Montag,  Dienstag  u.  Mittwoch  der  Kar- 
woche  sowie  an  Festtagen  wahrend  der 
GroBen  Fastenzeit,  wenn  diese  nicht  auf  ei- 
nen  Samstag  od.  Sonntag  fallen.  Zum  Fest 
der  Verktindigung  der  Gottesmutter  wah¬ 
rend  der  Fastenzeit  s.  dieses.  Aliturgische 
Tage,  d.  h.  Tage,  an  denen  keine  Liturgie, 
auch  nicht  die  L.  d.  v.  G.,  gehalten  wird, 
sind  die  Tage  der  GroBen  Fastenzeit,  ausge- 
nommen  Samstag  u.  Sonntag  sowie  die 
obenerwahnten  der  L.  d.  v.  G.;  die  Tage  der 
Karwocbe,  ausgenommen  die  3  ersten  Tage 
und  der  Griindonnerstag;  die  Freitage  vor 
dem  Fest  der  Epiphanie  u.  der  Geburt  Chri- 
sti,  wenn  diese  Feste  auf  einen  Sonntag  od. 
Montag  fallen. 


Liturgie  der  vorgeweihten  Gaben 

Liturgie  der  vorgeweihten  Gaben  (Uber- 
sichtsschema) 

Abendgottesdienst  (Vesper),  Chrysosto¬ 
musliturgie 

Eingangspsalm  104  mit  Stillgebet  4-7 
GroBe  Kollekte  (— >  Synapte)  mit  Stillgebet  1 
18.  Psalter-Kathisma 
Abendpsalm  (— >  Kyrie  ekekraxa) 

Einzug  des  Bischofs  mit  Klerus  od.  des  Prie- 

sters  mit  Diakon 

Abendlied 

Vesper-Lesungen: 

Lectio  continua  wahrend  der  GroBen 
Fastenzeit 

(1)  aus  1.  Mose 

(2)  aus  den  Sprtichen  Salomonis 

(3)  aus  den  Briefen  (-»  Apostolos) 

(4)  aus  dem  Evangelium  (-»  auch  Lese- 
biicher) 

Inbrtlnstige  Ektenie 
Entlassung  der  Katechumenen 
Wahrend  der  GroBen  Fastenzeit  Gebet  fiir 
die  „Erleuchteten“  (grch.  photizomenoi),  d. 
h.  fiir  diejenigen,  die  wahrend  der  Oster- 
nacht  die  Taufe  empfangen  wollen 
Erste  u.  zweite  Kleine  Ektenie  der  Glaubi- 
gen  mit  Stillgebeten  des  Priesters 
GroBer  Einzug  mit  Cherubimhymnus 
Kommunion 

Ps.  34;  145  (aus  der  Akoluthia  der  Typika  u. 
des  Tisches) 

Entlassung _ 

Text:  s.  Anhang  Nr.  5, 4. 

Lit.:  Baumstark,  29,  171,  235;  Dix,  36,  440,  442, 
529;  H,  Engberding,  Zur  Gesch.  der  L.  d.  v.  G., 
OstKSt  13,  1964,  310-314;  Fendt,  3, 141,  246,  252; 
GeoTgievskij,  145-185;  Handbuch  1,  467  f.;  Hans- 
sens,  Index  materiarum:  Praesanctificatorum  mis¬ 
sa;  V.  Janeras,  La  Parde  Vesperale  de  la  Liturgie 
Byzantine  des  Presanctifies,  OrChrPer  30,  1964, 
193-222;  Jungmann,  Reg.:  Missa  praesanctifica- 
torum;  D.  N.  Moraitis,  La  Messe  des  Pi6sanctifies, 
Actes  du  Xle  Congr.  Intern.  Etudes  Byz.  2,  Athe- 
nes  1956,  220-228;  deis.,  He  Leiturgia  ton  Prohe- 
giasmenon,  Thessalonich  1955;  A.  Raes,  La  Com¬ 
munion  au  Calice  dans  l’Office  Byzantin  des  Pre¬ 
sanctifies,  OrChrPer  20,  1954,  166-174;  M. 
TarchniSvili,  Die  Missa  Praesanctificatorum  u.  ih- 
re  Feier  am  Karfreitag,  ALW  2, 1952, 75-86;  N.  D. 
Uspenskij,  Liturgija  PreEdeosvjaiSCcnnych  Darov, 
BoTr  15,  1976,  146-184;  G.  Winkler,  Dei  ge- 
schichtl.  Hinlergrund  der  Prasanktifikatenvesper, 
OrChr*  56,  1972,  184-206;  ders.,  Uber  den 
BuGcharakter  der  byz.  Missa  Praesanctificatorum, 
EphLit  88, 1974, 117-123. 
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Liturgiefamilien 
Liturgiefamilien  ->  unter  Ritus 

Liturgiekommentare  ->  unter  Mystagogie 

liturgische  Bucher  — >  Bucher,  liturgische 

liturgische  Farben  — >  unter  Farben 

liturgische  Gewander  Gewander,  liturgi¬ 
sche 

liturgische  Korperhaltungen  — >  unter  Ge- 
stik,  Gestus 


M 

Magnificat  (lat.,  nach  den  Anfangsworten 
von  Luk.  1, 46-55,  Magnificat  anima  mea  do- 
minum,  ‘Meine  Seele  erhebet  den  Herrn’; 
grch.  Megalynei  he  psyche  mu  ton  kyrion; 
russ.  velicit  dusa  moja  gospoda),  Lobpreis 
der  Gottesinutter.  Aufbau  u.  Inhalt  richten 
sich  nach  1.  Sam.  2,  1-10.  Die  Frage  der 
Herkunft  ist  umstritten,  ebenso  die  Frage, 
ob  das  M.  analog  1.  Sam.  2  nicht  ursprung- 
lich  der  Elisabeth  zugesprochen  wurde.  Mit 
Benedictus  u.  Nunc  dimittis  findet  sich  das 
M.  als  eine  der  bibl.  Oden  bereits  im  An- 
hang  des  Codex  Alexandrinus  (5.  Jh.).  - 
Wahrend  es  seit  dieser  Zeit  in  der  kath.  Kir- 
che  zum  Abendgottesdienst  gehort,  wird  es 
im  byz.  Morgengottesdienst  vor  der  neunten 
Ode  des  Kanons,  die  seit  alters  marian. 
Charakter  tragt,  derart  gesungen,  dafi  nach 
jedem  Vers  als  Antiphon  eine  Kurzhymne 
(— >  Megalynaria)  eingeschaltet  wird. 

Lit.:  Baumstark,  26,  40,  99,  110;  ders.,  Nocturna 
Laus,  Munster  (West!.)  1957, 110  f„  185  ff.;  Eisen- 
hofer  1,  159,  582;  2,  478,  544  f.;  Fendt,  Reg.;  J.  T. 
Foreslell,  Background  of  the  M.,  Marian  Studies 
12.  Washington  1961,  205-244;  Handbuch.  Reg.; 
Wirtz,  Das  M.  unter  exeget.,  textkrit.,  dogmat.  u. 
asthet.  Gesichtspunkten,  Trierer  Theolog.  Zs.  29, 
Trier  1917,  289-301,  345-353.  -  S.  auch  Lit.  zu 
Oden. 

Majestas  Domini  (lat.,  ‘Majestat  des 
Herrn’),  ikonograph.  Bezeichnung  fUr  die 
Darstellung  des  erhohten,  von  4  Lebewesen 
umgebenen,  oft  iiber  dem  Hinnnelsbogen 
mit  den  Gestirnen  thronenden  Christus 
(Jes.  6, 1-14;  66, 1;  Hes.  1,  4-28;  Offb.  4,  2-9). 


Fur  die  Interpetation  ist  Irenaeus  von  Lyon 
(gest.  um  202)  von  Wichtigkeit;  er  deutete 
den  Lowen  als  die  Tatkraft  u.  das  Konig- 
tum,  den  Stier  ais  das  Opferpriesteramt,  das 
Wesen  mit  Menschenantlitz  als  die  Erschei- 
nung  mit  Fleisch  u.  den  Adler  als  den  Geist 
Christi  (— »  auch  Evangelistensymbole;  — > 
Tetramorph).  Auch  das  Sanctus  mit  seiner 
Vorstellung  von  den  Engelmachten  hat  auf 
die  Entstehung  dieses  Motivs  eingewirkt. 
Die  altesten  Zeugnisse  der  M.  D.  erschei- 
nen  auf  Bildern  der  Apsis  (— »  auch  Bildpro- 
gramm).  Der  zunachst  noch  bartlose  Chri 
stus  thront  vor  einem  in  Gestalt  einer  Man- 
dorla  (— »  Aureole)  wiedergegebenen  Wol- 
kenkranz,  hinter  dem  die  4  Wesen  (oft  mit 
dem  jeweiligen  Evangelienbuch)  hervor- 
schauen.  In  der  byz.  Malerei  erscheinen  die 
Wesen  wegen  der  Ablehnung  der  Apoka- 
lypse  seltener,  in  spat-  u.  nachbyz.  Zeit  oft 
im  Zusammenhang  mit  andeTen  Themen  (z. 
B.  der  Dreieinigkeit).  In  der  russ.  Kunst 
entspricht  der  M.  D.  der  Spas  v  silach.  Nach 
orientalisch-byz.  Vorbild  u.  unter  dem  Ein- 
flug  der  Laudes  regiae  entwickelte  sich  zwi- 
schen  830-850  ein  westl.  Typ  der  M.  D.,  der 
im  12.  Jh.  auch  das  Tympanon  (das  Halb- 
rundbogenfeld  des  Portals)  eroberte.  Im 
Osten  u.  Westen  blieb  der  Charakter  der  M. 
D.  als  liturg.  Reprasentationsbild  erhalten. 

Lit.:  A.  Baumstark,  Die  karolingisch-roman.  M.  u. 
ihre  oriental.  Parallelen,  OrChr*  23, 1927,  242  bis 
260;  A.  Grabar,  Images  de  la  Theophanie  et  de  la 
Majeste  du  Christ  dans  les  Absidcs,  Bulletin  de  la 
Socidtd  des  Antiquaires  de  France,  Paris  1943,  40, 
44,  79  ff.;  C.  Ihm,  Die  Programme  der  christi.  Ap- 
sismalerei...,  Wiesbaden  1960,  Reg.;  E.  H.  Kan- 
torowicz,  Laudes  regiae,  Washington  1946,  48  ff. 
u.  Reg.:  M.;  F.  van  der  Meer,  M.  Theophanie  de 
l’Apocalypse  dans  i’Art  Chretien,  Rome  1938;  P. 
van  Moorsel,  Une  Theophanie  Nubienne,  RivAC 
42,  1966  (1968,  297-316);  V.  A.  Plugin,  Mirovoz- 
zrenie  Andrcja  Rubleva,  Moskau  1974,  105-106; 
LChl  3,  136-142;  LdK  3,  108-110;  LexMA  6,  111 
bis  113. 

Makarismen  ->  Seligpreisungen 

makcdonischc  Renaissance  — >  unter  Re- 
naissancen,  byzantinische 

Malerbiicher.  1.  Aus  byz.  Zeit  sind  utts  bis- 
her  keine  Aufzeichnungen  zusammenfas- 
sender  Art  iiber  Techniken  u.  Bildschemata 
(—1  Ikonographie)  der  kirchl.  Malerei  des 
MA  erhalten  geblieben.  Wahrscheinlich 
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sind  iiber  Giotto,  Taddeo  u.  Agnolo  Gaddi 
mtindlich  tiberlieferte  Malpraktiken  aus  By- 
zanz  in  den  „Trattato  della  pittura"  des  Cen 
nini  (zwischen  1390  u.  1400)  gelangt.  Das 
Aufkommen  der  Zwolferfestreihe  (des  -> 
Dodekaortions)  machte  lehrbuchmaBige 
Anweisungen  fiir  die  Ikonen-  u.  die  Monu- 
mentalmalerie  notwendig.  Die  ersten  M. 
dieser  Art  diirften  im  16.  Jh.  in  Griechen- 
land  u.  RuBland  entstanden  sein.  In  Grie- 
cheniand  haben  nationales  KulturbewuBt- 
sein  gegenilber  dern  Islam  u.  Abwehr  kath. 
u.  protestant.  Einfliisse  ein  gesteigertes  In- 
teresse  an  der  Malerei  der  byz.  Epoche  ge- 
weckt  u.  die  Herausgabe  von  gedruckten 
M.n  vom  17.  bis  zum  19.  Jh.  gefordert.  Da- 
bei  schloB  die  Unterdriickung  durch  die 
Tiirken  westl.  Einwirkungen  keineswegs 
aus,  wie  die  aul  Holbein  u.  Diirer  zuriickzu- 
fiihrende  Apokalypse  des  Malerbuches  vom 
Athos  (-»  Kloster;  s.  Abs.  2)  zeigt.  Zugleich 
erwachte  auch  im  Osten  die  Individualtitat 
des  Kiinstlers;  sie  vermochte  sich  aber  unter 
dem  Zwang  der  Tradition  nur  im  Kompilie- 
ren  einzelner  Einfliisse  durchzusetzen. 
Nicht  nur  der  Kiinstler,  auch  die  einzelne 
Werkstatt  trat  immer  mehr  aus  der  Anony- 
mitat  heraus,  wahrend  gleichzeitig  der  Mas- 
senbedarf  an  Devotionalien  stieg.  Die  M. 
hatten  deshalb  die  Aufgabe,  einen  gewissen 
Qualitatsstandard  der  religiosen  Malerei  zu 
erhalten  u.  die  alten  Maltraditionen  im 
obengenannten  Sinne  zu  konservieren. 

2.  Das  bekannteste  der  grch.  M.  ist  das  vom 
Berge  Athos,  die  „Hermeneia  tes  zographi- 
kes  technes “  (‘Erklarung  der  Malkunst’,  her- 
meneia  bedeutet  hier  Auslegung  [Herme- 
neutik]  eines  authentischen,  auf  bestimmte 
Urbilder  zuriickgehenden  Bildes).  Wenn 
sich  auch  eine  Handschrift  des  16.  Jh.  mit 
dem  Text  der  gedruckten  Hermeneia  weit- 
hin  deckt,  handelt  es  sich  bei  der  letzteren 
doch  um  die  Kompilation  eines  unbekann- 
ten  Verfassers  aus  der  ersten  Halfte  des  18. 
Jh.  Wie  damals  iiblich,  wurde  das  Buch  als 
Werk  eines  viel  alteren  Autors,  eines  gewis¬ 
sen  Dionysios  von  Phurna,  ausgegeben,  der 
es  1468  im  AnschluB  an  die  Arbeiten  des 
beriihmten  Malers  Pansellinos  fertiggestellt 
haben  soli.  Eine  textkritische  u.  werkmafii- 
ge  Uberpriifung  der  „Hermeneia“  hat  erst 
in  jilngster  Zeit  begonnen.  Das  Buch  be- 
steht  aus  4  Teilen:  Teil  1  behandelt  die  Mal- 
techniken  einschlieBlich  der  des  „Pausens“ 


authent.  Vorbilder,  die  nach  Ikonen-  u.  Mo- 
numentalmalerei  getrennt  behandelt  wer- 
den;  die  Teile  2  u.  3  beschaftigen  sich  mit 
der  Ikonographie  der  einzelnen  Themen, 
Teil  4  mit  dem  Bildprogramm  der  Kirchen. 
Zuletzt  wird  auf  die  Legenden  eingegangen 
(Ausgaben:  grch.  Athen  1853;  frz.  Paris 
1845;  dt.  Trier  1855,  Miinchen  1966;  wissen- 
schaftl.  Ausgabe:  Petersburg  1909  von  Pa- 
padopulos-Kerameus).  Ahnliche,  z.  T.  von 
der  „Hermeneia“  unabhangige  M.  hat  es  an 
mehreren  Orten  auf  dem  Balkan,  im  Orient 
u.  in  RuBland  gegeben,  bes.  an  den  Zentren 
der  Malerwerkstiitten.  Viele  von  ihnen,  vor 
allem  auf  dem  Balkan,  in  der  Ukraine  u.  in 
Galizien,  tragen  volkstuml.  Charakter. 
Manche  liefen  auch  unter  falschem  Namen. 
DaB  eine  „Hermeneia“  des  Serben  Nektari- 
os  schon  am  Ende  des  16.  Jh.  auf  die  Entste- 
hung  der  russ.  M.  eingewirkt  hat,  wird  von 
manchen  Forschern  bezweifelt. 

3.  Die  alteste  Handschrift  eines  russ.  Maler¬ 
buches  stanimt  aus  dem  Jahre  1523;  sie  be- 
fand  sich  in  der  Novgoroder  Sophienkathe- 
drale  (Ausgabe  Moskau  1873).  Sie  steht 
wohl  im  Zusammenhang  mit  den  Bemiihun- 
gen  um  eine  Reform  der  Ikonenmalerei, 
wie  sie  in  den  Anweisungen  der  Hundertka- 
pitel-Synode  in  Moskau  1551  zum  Ausdruck 
kam.  Solche  M.  wurden  auch  in  RuBland 
zunehmend  die  Vermittler  neuer  ikono- 
graph.,  techn.  u.  asthet.  Einfliisse  u.  Vorstel- 
lungen.  Ihre  Drucke  gehen  groBtenteils  auf 
Handschriften  des  17.  Jh.  zurlick  (Stroga- 
nov-Handbuch  [Taf.],  Moskau  1869;  Uva- 
rov-  u.  Antoniev-Sijskij-  Handbuch  aus  dem 
hohen  Norden,  Petersburg  1895-1899,  sowie 
das  obengenannte  Novgoroder  Handbuch). 
Die  Altglaubigen,  die  sich  von  der  Patriar- 
chatskirche  trennten,  schrieben  ihre  eigenen 
M.,  die  z.  T.  wertvoile  Traditionen  pflegten. 
Mittelpunkte  dieser  Produktion  von  M.n 
waren  die  zentralruss.  Malerdorfer  mit 
ihren  Meistern,  von  denen  Dolotov  aus 
Palech  im  17.  Jh.  als  Verfasser  eines  solchen 
Handbuches  bekannt  ist.  -  Man  unterschei- 
det  2  Grundtypen  der  altruss.  M.:  (a)  den 
Licevoj  podlinnik  (der  russ.  Begriff  podlin- 
nik  entspricht  dem  grch.  hermeneia )  mit 
Darsteliungen  hi.  Personen,  einzeln,  in 
Gruppen  od.  Szenen  u.  nach  dem  orth.  Kir- 
chenjahr  geordnet.  Die  bebilderten  Menaen 
(—>  Menaion)  des  Festzyklus  sind  wohl  das 
Vorbild  gewesen.  -  (b)  Diesem  Typ  ging 
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zeitlich  das  „kommentierte  Malerbuch" 
(russ.  tolkovyj  podlinnik)  mit  kurzgcfaBlcn 
Bemerkungen  zum  Licevoj  podlinnik  voran, 
z.  T.  auch  ohne  Bilder.  Die  Handschrift  von 
1523  ist  ein  kommentierter  Podlinnik  gewe- 
sen,  wahrend  die  meisten  spateren  M.,  dar- 
unter  der  Stroganovskij  podlinnik,  dem  er- 
sten  Typ  angehoren.  Im  erwShnten  Maler- 
buch  des  Antoniev-Sijskij-Klosters  sind  in- 
teressante  Einfliisse  des  russ.  Malers 
USakov  (— >  auch  Ikonenmalerei)  festzustel- 
len.-Taf.  46, 65-69. 

Lit.- F.  I.  Buslaev,  SoCinenija,  2.  Bd.,  S.  Peterhurg 
1910,  344-416  (Literatura  russkich  ikonopisnych 
pod  Linnikov);  435-455  (Podlinniki  po  redakcii 
XVIII  veka;  P.  Hetherington  (Hg.),  The  ..Painters 
Manual11  of  Dionysius  of  Fourna,  London  1974; 
Onasch,  Ikonenmalerei,  113-128;  A.  Papadopulos 
-  Kerameus,  Dionisiu  tu  ek  Phurnu:  Hermeneia 
tes  Zographikes  Technes,  S.  Peterburg  1909;  N. 
Pokrovskij,  Sijskij  Ikonopisnyj  Podlinnik,  1,  2,  S. 
Peterburg  1895-1899;  M.  Restle,  Die  Byz.  Wand- 
malereien  in  Kleinasien,  1.  Bd.,  Recklinghausen 
1967,  193-230;  Rothemund  55  ff.;  G.  Schafer 
(Hg.),  Das  Handbuch  der  Malerie  vom  Berge 
Athos,  Trier  1855  (Reprint  Munchen  1966);  Stro¬ 
ganovskij  Ikonopisnyj  Licevoj  Podlinnik,  Moskau 
1869;  H.Torp,  The  Integration  System  of  Propor¬ 
tion  in  Byz.Art.  An  Essay  on  the  Method  of  the 
Painters  of  Holy  Images,  Roma  1984;  A.  J.  Jako¬ 
vleva,  „Erminija“  Dionisija  iz  Furny  i  technika 
ikon  Feofana  Greka,  Drevnerusskoe  Iskusstvo, 
Moskau  1984,  7-25;  H.  Skrobucha  (Hg.),  Die  Iko 
nenmalerei-Technik  u.  Vorzeichnungen,  Reck¬ 
linghausen  1978;  LdK  3, 118-119, 121-122. 

Mandorla  >  unter  Aureole 

Mandyas  (grch.,  m.;  russ.  mantija,  f.),  eines 
der  dem  Bischof  zustehenden  kirchl.  Ge- 
wander  von  pelerinenartiger  Form  u.  bis  zur 
Erde  herunterreichend;  es  entspricht  etwa 
der  Cappa  magna  der  kath.  Kirche.  Im  byz. 
Ritus  ist  dieses  Kleidungsstiick  weit  geoff- 
net  u.  nur  an  den  beiden  unteren  Enden  be- 
festigt.  Der  M.  ist  mit  seidenen  Querstreifen 
(grch.  potamoi;  russ.  reki,  ‘Fliisse’,  vgl.  Joh. 
7,  38)  u.  an  den  beiden  unteren  Ecken  der 
Offnung  manchmal  mit  quadratisch  bis 
rechteckigen  Zierstucken  geschmtickt,  die 
den  Gainmadia  (->  Gammadion)  ahneln. 
Sie  heifien  auch  Pomata  (grch.,  ‘Trank’; 
russ.  pitie;  vgl.  1.  Kor.  10,  4;  Hebr.  9, 10)  od. 
in  ihrer  schlichten  Form  Tablia  (grch.;  russ. 
skrizal,  f.,  ‘Gesetzestafeln’),  Der  M.  wird 
beim  Einzug  in  die  Kirche  u.  bei  gottes- 
dienstl.  Verrichtungen  geringeren  Grades 
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getragen.  Er  gehorte  zu  den  kaiserl.  Repra- 
sentationsprivilegien,  die  Konstantin  an  den 
Episkopat  delegieite,  ehe  ihn  dieser,  aller- 
dings  ohne  die  Ausschmiickungen,  an  das 
Monchtum  weitergab.  Ledighch  ein  Abt, 
der  einem  Stauropegiai-Kloster  (— »  Kloster) 
vorsteht,  darf  die  Tablia  an  seinem  M. 
fiihren. 

Lit.:  Braun,  Paramente,  178  f.,  244  ff.;  Eisenhofer 

l,  435  f.;  Goar,  99,  399.  -  S.  auch  Lit.  zu  Gewan- 
der,  kirchliche;  Gewander,  liturgische. 

Mandylion  — >  unter  Acheiropoietos 

Maria  -»  Gottesmutter 

Maria  von  Agypten  unter  Heiligenvereh- 
rung 

Marienbilder  ->  Gottesmutterbilder 

Marienfeste  ->  Gottesmutterfeste 

Marienlieder  -4  Theotokion 

Marientod  -»  unter  Entschlafen  der  Gottes¬ 
mutter 

Martyrer  (grch.  martys,  m.;  russ.  mucenik, 
von  muka,  f.,  ‘Qual’,  ‘Pein’,  strastoterpec, 

m. ,  ‘Leidensdulder’,  strastonosec,  m.,  ‘Lei- 
denstrager’;  lat.  testis,  m.,  martyr,  m.,  ‘Zeu- 
ge’)  im  NT  der  Zeuge  in  Rechtsangelegen- 
heiten  (Matth.  18, 16;  Apg.  7,  57;  2.  Kor.  13, 
1;  1.  Tit.  5,  19),  der  Augen-  u.  Ohrenzeuge 
(Erfahrungszeuge,  oft  mit  rechtl.  Charakter: 
1.  Thess.  2,  10;  1.  Tim.  6,  12;  2.  Tim.  2,  2; 
Hebr.  12, 1)  u.,  mit  zusatzlicher  u.  wechseln- 
der  Betonung  beider  Bedeutungen,  vor  al- 
lem  der  Zeuge  des  Leidens,  Sterbens  u. 
Auferstehens  Christi  (Luk.  24  ,  48;  Apg.  1, 
8.22;  3,15;  1.  Kor.  11,  1;  1.  Thess.  1,  6;  1. 
Petr.  5,1  [vgl.  Joh.  3,  11.32-33;  5,  31.34;  8, 
13.14.17;  19,  35;  21,  24]).  Nachdem  Christus 
selbst  das  Vorbild  des  Blutzeugnisses  (Offb. 
1,  5;  3, 14)  gegeben  hat,  das  das  Gotteszeug- 
nis  einschlielit  (Joh.  5,  30-32),  gilt  Knlspre- 
chendes  von  dem,  der  liber  ihn  Zeugnis  ab- 
legt  (Apg.  22,  20;  Offb.  2,  13;  17,  6).  Damit 
war  ein  neuer  Typ  der  Zeugenschaft  ent- 
standen,  der  neben  die  Apostel  trat.  Im  1. 
Clemensbrief  (um  100)  wird  an  Petrus  u. 
Paulus  die  Einheit  des  Wahrheits  u.  Lei- 


denszeugnisses  prototypisch  demonstriert. 
Der  Ansatz  einer  christl.  Martyriologie  wur- 
de  von  Bischof  Polykarp  von  Smyrna  (gest. 
156)  dahingehend  entwickelt,  daB  die  M. 
„Scliulcr  u.  Nachahmer  des  Herrn“  seien. 
Die  Vorstellung  von  der  Nachahmung 
(grch.  mimesis )  des  Opfertodes  Christi  im 
Blutzeugnis  in  Verbindung  mit  liturg.  Erin- 
nerung,  der  Anamnese,  ubertrug  in  der 
friihcn  Christenheit  dem  M.  die  Rolle  des 
sakramentalen  Vermittlers,  indem  aus  dem 
Martyrium  als  ideeller  u.  dinglich  verstande- 
ner  Fortseizung  der  Eucharistie  bzw.  der  Li- 
turgie  (so  neben  Polykarp  schon  Ignatius 
von  Antiochien,  gest.  nach  110)  u.  als  Ersatz 
der  Taufe  („Bluttaufe“,  vgl.  Joh.  19,  34; 
Rom.  6)  eine  Vollmacht  erwuchs,  die  dem 
Amt  des  Bischofs  gleichkam  u.  auch  die 
Vollmacht  des  Charismatikers  iibertraf.  Auf 
Ftirsprache  eines  M.s  wurde  z.  B.  der  vom 
Glauben  Abgefallene  (lat.  lapsus )  wieder  in 
die  Gemeinde  aufgenommen,  nicht  selten 
gegen  den  Willen  des  Bischofs.  Haufig 
wurden  die  M.  in  den  Klerus  aufgenommen, 
um  ihren  EinfluB  zu  neutralisieren.  Nach 
dem  Aufhoren  der  Verfogung  durch 
den  rom.  Staat  u.  der  Abnahme  der  Zahl 
der  M.  tibernahm  das  Monchtum  mit 
dem  asket.  Ideal  einer  „perpetua  crucifixio “ 
(lat.,  ‘immerwahrende  Kreuzigung’)  die 
Nachfolge  der  Blutzeugen.  Noch  einmal,  im 
Zeitalter  des  Bilderstreits  (— >  unter  Bild), 
konnte  die  orth.  Kirche  eine  Reihe  von 
M.n  aufweisen,  u.  auf  den  weiten  Missions- 
feldern  des  byz.  Patriarchats  horte  ihre  Zahl 
me  auf. 

Die  Anlage  von  Martyrerakten  bildete  seit 
der  Friihzeit  des  Christentums  die  Grundla- 
ge  der  spateren  Marty rerverehrung  (dort 
auch  M.  in  der  Kunst).  Die  Klassifizierung 
der  M.  in  GroB-M.  (grch.  megalomartys; 
russ.  velikomucenik ),  Bischofs-  od.  Priester- 
M.  (grch.  hieromartys;  russ.  svajascenno- 
mucenik),  Monchs-M.  (grch.  hosiomartys; 
russ.  iero-  od.  prepodobnomucenik)  u. 
schlieBlich  Bekenner  (grch.  homolegetes; 
russ.  ispovednik),  der  den  Glauben  unter 
Martern,  aber  ohne  zu  sterben,  unter  gesell- 
schaftl.  Achtung,  Giiterkonfiszierung  u.  a. 
bezeugt  (schon  von  Tertullian  [gest.  nach 
220]  als  Titel  gebraucht),  ist  erst  spater  ein- 
gefiihrt  worden;  sie  zeigt  deutlich  die  Inte- 
grierung  eines  Frdmmigkeitstyps,  der  im 
friihen  Christentum  selbstandig  war,  in  die 


Martyrerakte 

Standeordnung  (— >  Klerus,  — >  Laien,  — » 
Hierarchie)  der  kirchl.  Sozietat. 

Lit.:  N.  Brox,  Zeuge  u.  M.  Untersuchungen  zur 
frilhchristl.  Zeugnis-Terminologie,  MUnchen  1961; 
H.  v.  Campenhausen,  Die  Idee  des  Martyriums  in 
der  Alten  Kirche,  Gottingen  1936;  Dassmann, 
Reg.;  Delehaye,  Origines;  ders.,  Martyr  et  Confes¬ 
ses,  AB  39,  1921,  20-49;  E.  Gllnther,  Zeuge  u. 
M„  ZNW  47,  1956,  145-161;  Kotting.  Reg.;  H. 
Kraft,  Zur  Entstehung  des  altchristl.  M.-Titels, 
Ecctesia  et  Res  Publica.  Fs.  fiir  K.  D.  Schmidt, 
Gottingen  1961,  64-75;  G.  van  der  Leeuw,  Phano- 
menologie  der  Religion,  Tubingen  1956,  Reg.:  M.; 
M.  Lods,  Confesseurs  et  Martyrs,  NeuchStel  1958; 
J.  Wach,  Religionssoziologie,  Tubingen  1951, 154, 
408,  437;  G.  Widengren,  ReligionsphSnomenolo- 
gie;  Berlin  1969,  172,  211,  420  f.,  576  f.;  W.  C. 
Weinrich,  Spirit  and  Martyrdom,  A  study  of  the 
works  of  the  Holy  Spirit  in  contexts  of  persecution 
and  martyrdom  in  the  New  Testament  and  early 
Christian  literature, Washington  1981;  Th.  Bau- 
meister,  Die  Anfange  der  Theologie  des  Marty¬ 
riums,  Munster  1980;  Ch.  Walter,  Art  and  Ritual 
of  the  Byz.  Church,  London  1982,  Reg.:  martyr¬ 
dom;  martyrs.  -  S.  auch  Lit.  zu  MaTtyrerakte, 
Martyrerverehrung. 

Martyrerakte,  Martyrervita.  1.  Wie  der  Be- 
griff  des  Martyrers  hat  auch  der  einer  M. 
Rechtscharakter.  Man  unterscheidet  2  For- 
men  der  M.:  (a)  die  von  Gerichtspersonen 
angefertigten  Protokolle  der  Christenpro- 
zesse  (lat.  acta  martyrum).  Zwei  solcher 
Protokolle,  u.  zwar  iiber  das  Verfahren  ge¬ 
gen  Cyprian,  Bischof  von  Karthago,  u.  seine 
Hinrichtung  am  14.  Sept.  258  in  der  Regi- 
stratur  des  Prokonsuls  von  Afrika,  sind  er- 
halten  geblieben;  (b)  die  von  Augenzeugen 
od.  Zeitgenossen  angefertigten  Aufzeich- 
nungen  (grch.  martyria ;  lat.  passiones).  Als 
alteste  Passio  ist  die  des  Polykarp  von  Smy¬ 
rna  (gest.  156)  bekannt;  sie  wurde  nach 
Aufbau  u.  Inhalt  fiir  die  altkirchl.  Martyrio- 
iogie  vorbildlich.  Zu  nennen  sind  aus  der 
Friihzeit  ferner:  die  Passiones  der  Perpetua 
u,  Felicitas  von  202,  der  „Brief  der  Gemein- 
den  von  Vienna  u.  Lyon  an  die  Gemeinden 
in  Asien  u.  Phrygien“  vom  Ende  der  70er 
lahre  des  2.  Jh.,  der  Bericht  iiber  das  Marty¬ 
rium  des  Philosophen  Apollonius  zwischen 
180  u.  185,  der  als  Bericht  eines  Zeitgenos¬ 
sen  auf  den  Protokollen  der  Praefectura 
praetorio  in  Rom  basiert,  u.  die  pers.  M.n 
iiber  die  Verfolgungen  in  Persien  im  4.  u.  5. 
Jh.  Fiir  die  Abfassung  solcher  Berichte  u. 
Protokolle  wurden  die  Mitteilungen  des  NT 
iiber  die  Passion  Christi,  als  dessen  „Nach- 
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ahmer"  die  Martyrer  galten,  vorbildlich.  Zu 
den  Apokryphen  zahlen  die  schon  Justin 
dem  Martyrer  (gest.  um  165)  bekannten  Pi- 
latusakten  (im  Nikodemusevangelium),  in 
denen  eine  M.  iiber  den  ProzeB  Christi  re- 
konstruiert  wurde.  Der  Wert  der  M.n  be- 
steht  in  der  Historizitat  der  in  ihnen  geschil- 
derten  Personlichkeiten,  deren  Bekennt- 
nisse  von  groBer  Bedeutung  fur  die  Ge- 
schichte  des  Glaubensbekenntnisses  sind. 
Eine  Sammlung  von  M.n  Eusebs  von  Casa- 
rea  (gest.  339)  ist  verlorengegangen.  Sie  bil- 
dete  den  Kern  seiner  Kirchengeschichte,  in 
die  auch  eine  Kurzfassung  der  Schrift  „Uber 
die  palastinens.  Martyrer'1  aufgenommen 
wurde.  Das  uferlose  Material  gelangte,  viel- 
fach  bearbeitet,  zusammen  mit  den  Heili- 
genviten  in  die  Menaen  (->  Menaion), 
Menologien  (Lesemenaen)  u.  Synaxarien; 
es  gehort  damit  zu  den  altesten  Zeugnissen 
der  Liturgie  (— >  auch  Martyrerverehrung). 
Nicht  zu  unterschatzen  ist  die  Bedeutung 
der  M.n  wie  der  Passionsberichte  Christi  fur 
ein  selbstandiges  GeschichtsbewuBtsein  des 
Christentums  (s.  oben  Euseb). 

2.  Schon  in  den  altesten  M.n  findet  sich  eine 
Stoffanreicherung  (Wunder,  Visionen,  Au- 
ditionen),  die  tiber  den  remen  Protokollcha  • 
rakter  hinausgeht.  Sie  filhrte  nicht  selten  zu 
phantast.  Ausmalungen  u.  sogar  reinen  Fik- 
tionen  von  Martyrern.  Das  volkstilml.  Ele¬ 
ment  erreichte  in  bestinunten  Abschnitten 
imrner  wieder  die  Oberhand  u.  muBte  wie- 
derholt  ausgeschieden  werden  (-»  auch  Me- 
nologion).  Das  erreichbare  od.  bei  fiktiven 
Blutzeugen  konstruierte  Material  wurde 
nach  literar.  Regeln  (— >  Enkomion,  -»  Pa- 
negyrikos,  — >  Topik)  bearbeitet  u.  zur  „ep. 
Passion"  (Delehaye),  der  M.,  gestaltet. 
Nicht  selten,  vor  allem  in  bestimmten  Pha- 
sen  der  byz.  theologisch-asket.  Literaturge- 
schichte,  arteten  die  byz.  Martyrerviten  in 
Schwarz-Weifi-Malerei  aus  u.  scheuten  billi- 
ge  Uberraschungseffekte  nicht;  ebenso  aber 
entstanden  auch  Werke  von  klass.  Schon- 
heit.  Heute  sind  diese  Viten  nicht  mehr 
Gegenstand  der  eigentl.  Martyriologie,  son- 
dern  der  Hagiographie,  der  Heiligenge- 
schichtsschreibung.  -  Wie  die  Heiligenvita 
hat  auch  die  M.  auf  die  christi.  Ikonogra- 
phie  eingewirkt. 

Lit.:  H.  Delehaye,  Les  Passions  des  Martyrs  et  les 
Genres  Litteraires,  Bruxelles  19662;  A.  Hamann, 


Das  Heldentum  der  frtthen  Martyrer,  Aschaffeu- 
burg  1958;  J.  Quasten,  Patrology,  1.  Bd.,  Utrecht  - 
Antwerpen  1950,  176-185;  H.  Rahner,  Die  M.n 
des  zweiten  Jh.,  Freiburg/Br.  1941;  K.  Gamber, 
Sie  gaben  Zeugnis.  Authentische  Berichte  iiber 
Martyrer  der  Friihkirche,  Regensburg  1882.  -  S. 
auch  Lit.  zu  Martyrer,  Martyrerverehrung;  altruss. 
M.n  s.  Lit.  zu  Hagiographie,  Heiligenverehrung. 

Martyrergrab,  Martyrerkirche  — »  Martyrion, 
— >  Memoria 

Martyrerverehrung,  1.  Im  Gegensatz  zu  den 
Helden-(Heroen-)Festen  der  Spatantike 
war  der  Ausgangspunkt  der  frilhchristl.  M. 
die  jahrl.  nachtl.  Erinnerungsfeier  (lat.  anni- 
versaria)  bei  der  man  am  Grabe  des  Marty- 
rers  (— >  Martyrion,  -»  Memoria)  seinen  To- 
destag  als  in  der  Auferstehung  Christi  be- 
griindete  Neugeburt  (-4  Dies  natalis)  be- 
ging.  Diese  grundsatzl.  u.  ausschlieBl. 
Orientierung  an  der  Person  Christi  wurde 
dann  auch  auf  die  Heiligenverehrung  iiber- 
tragen.  Drei  Voraussetzungen  waren  ftir 
solche  Feiern  konstitutiv:  (a)  die  Verlesung 
der  Martyrerakte,  (b)  das  Gedachtnismahl 
od.  Refrigerium  (lat.),  wie  es  uns  von  den 
Anfangen  der  Apostelfeste  u.  aus  den  Kata- 
komben  bekannt  ist,  u.  schlieBlich  (c)  die 
Feier  der  Eucharistie  (->  auch  Liturgie).  Im 
3.  Jh.  waren  solche  Gedachtnisfeiern  allge- 
mein  iiblich.  Noch  im  4.  u.  5.  Jh.  wurden  sie 
oft  von  den  Heroenfeiern  mit  ihrer  lauten 
Musik  u.  ihren  Tanzen  gestort.  Gegen  diese 
richteten  sich  bestimmte  Prozessionen  u. 
„Umgange“  mit  spezifisch  christi.  Gehalt  u. 
Stil.  Gleichzeitig  mehrten  sich  aber  auch 
Klagen  iiber  die  Ubernahme  einer  Reihe 
von  nichtchristl.  Sitten  durch  die  Christen 
bei  ihren  Trauerfeiern,  wie  z.  B.  das  Ver- 
zehren  der  Kolyba. 

2.  Die  im  4.  Jh.  (auch  unter  den  Arianern) 
stark  zunehmende  M.  machte  eine  Kontrol- 
le  durch  den  Bischof  dringend  notwendig. 
Sie  wurde  durch  Vorlage  der  erwahnten 
Martyrerakte  u.  durch  die  Heiligsprechung 
erreicht.  War  sie  erfolgt,  wurde  die  Vereh- 
rung  eines  Martyrers  durch  die  Feier  der 
Eucharistie  als  Ausdruck  der  Kirchenge- 
meinschaft  (grch.  koinonia )  u.  die  Errich- 
tung  einer  Erinnerungsstatte  an  dem  Grabe 
im  Sinne  des  Kirchenrechts  anerkannt.  Zu- 
gleich  wurde  der  Dies  natalis  in  die  Reihe 
zunachst  der  lokalen,  spater  der  gesamt- 
kirchl.  Eeste  aufgenommen.  Die  Gedacht- 
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nistage  der  M.  u.  spater  der  Heiligenvereh- 
rung  allgemein  bildeten  das  erste  Geriist 
des  unbewegl.  Zyklus  im  Kirchenjahr.  Im 
Laufe  der  Zeit  wurde  an  jedem  Tag  minde- 
stens  ein  Martyrer  od.  Heiliger  kommemo- 
riert  (lat.  commemoratio,  liturg.  Form  der 
Erinnerung  im  Gottesdienst);  ihre  Namen 
u.  Viten  gingen  schlieBlich  in  die  Menaen, 
Menologien  u.  Synaxarien  ein.  Ein  wesentl. 
Faktor  der  M.  bildete  das  den  Martyrern  zu- 
gestandene  Recht  der  Fiirbitte  (Interzessi- 
on)  vor  Gott,  begriindet  durch  ihre  Abbild- 
haftigkeit  im  Verhaltnis  zu  Christus  u.  die 
Christusvisionen  wahrend  des  Martyriums. 
Die  M.  wurde  zu  alien  Zeiten  durch  die 
Verbreitung  ihrer  Reliquien  gefordert;  letz- 
tere  bildeten  die  Voraussetzung  fur  die  Kir- 
chenweihe. 

з.  Das  Recht  zur  Anfertigung  eines  Bildes, 
das  in  spiiterer  Zeit  bereits  mit  der  bischbfl. 
Erlaubnis  einer  Gedachtnisfeier  verbunden 
war,  eroffnete,  auch  im  Zusammenhang  mit 
den  kirchl.  Patrozinien  der  Martyrer,  fiir  die 
Kunst  reiche  Moglichkeiten.  Das  Bild  des 
altkirchl.  Martyrers  erscheint,  lange  vor  der 
Anerkennung  bildhafter  Wiedergaben 
durch  die  Kirche,  in  den  verschiedensten 
Formen  der  Kleinkunst  u.  Devotionalie; 
durch  sie  ist  die  schnelle  Ausbreitung  der 
M.  nach  dem  Aufhoren  der  Verfolgungen 
mit  zu  erklaren.  Neben  der  Monumental- 
war  es  im  MA  vor  allem  die  Ikonenmalerei, 
die  durch  ihre  Randbilder  die  Moglichkeit 
zur  Darstellung  der  Martyrerviten  u.  die 
Schaffung  einer  bestimmten  Frommigkeits- 

и.  Intimsphare  bot,  wahrend  die  erstere  ins- 
besondere  im  Bildprogramm  der  Kirchen 
das  Leiden  u.  Sterben  des  jeweiligen  Kir- 
chenpatrons  vielen  Glaubigen  nahebringen 
konnte.  Zu  den  Symbolen  der  M.  in  der 
Kunst  gehoren  die  allgemeinen  u.  speziellen 
Attribute  der  Blutzeugenschaft  u.  die  rote 
Farbe. 

Lit.:  B.  de  Gaiffier,  Reflexions  sur  les  Origines  du 
Culte  des  Martyrs,  Maison-Dieu  52,  Paris  1957, 19 
bis  43;  G.  Jouassard,  Aux  Origines  du  Culte  des 
Martyrs  dans  le  Christianisme,  RSR  39, 1951,  362 
bis  367;  Th.  Klauser,  Christl.  Martyrerkult,  heidn. 
Heroenkult  u.  spatjiid.  Heiligenverehrung.  Neue 
Einsichten  u.  Probleme,  Koln  u.  Opladen  1960.  - 
S.  auch  Lit.  zu  Heiligenverehrung,  Martyrer,  Max- 
tyrerakte. 

Martyriologie,  der  Hagiographie  entspre- 


Martyrion 

chende,  heute  durch  sie  vertretene  For- 
schung  iiber  Eigenart  u.  Geschichte  des 
Martyrers,  der  Martyrerakten,  des  Marty- 
riologiums  u.  der  MartyrerVerehrung. 

Martyrion  (grch.,  n.,  ‘zum  Beweis  od.  Zeug- 
nis  dienendes  Objekt’). 

1.  In  der  oben  angefiihrten  Bedeutung  wird 
M.  von  Euseb  von  CSsarea  (gest.  339)  fiir 
den  im  Mittelpunkt  der  Feierlichkeiten  des 
Karfreitages  stehenden  Komplex  der  Bau- 
ten  des  hi.  Grabes  in  Jerusalem  (zum  fol- 
genden  ->  auch  Kirchenbau)  als  Zeugnisort 
des  Leidens,  Sterbens  u.  Auferstehens  Chri- 
sti  gebraucht.  Erst  Ende  des  4.  Jh.  wird  mit 
M.  die  Konstantinische  Basilika  bezeichnet, 
wahrend  die  Rotunde  iiber  der  Grabeshoh- 
le  Anastasis  (grch.,  ‘Auferstehung’)  hied. 

2.  In  der  Nachfolge  E.  Renans  (Palastina 
mit  seinen  hi.  Statten  als  „fUnftes  Evange- 
iium“)  hat  A.  Grabar  den  Begriff  des  M.s  in 
erster  Linie  auf  alle  Bauten  angewendet,  die 
mit  den  lokalen  Traditionen  der  Erschei- 
nung  Christi  („Theophanien“)  in  Jerusalem 
u.  Palastina  verbunden  sind.  Dazu  gehoren 
die  hi.  od.  „myst.  HohIen“  der  Geburt  Chri¬ 
sti,  des  Grabes  u.  der  Auferstehung  (s. 
oben),  des  Olbergs  (grch.  eleona,  Hohle,  in 
der  Christus  seine  Jiinger  gelehrt  haben 
soli)  u.,  ideell  vor  allem  mit  der  Grabeshoh- 
le  zusammenhangend,  das  Grab  des  Lazarus 
(-»  auch  Lazarussamstag).  Wie  das  Helden- 
grab  (Heroon)  der  Antike  u.  Spatantike  oft 
als  kleinerer  Zentralbau  mit  einem  Tempel 
verbunden  war,  so  auch  in  den  erwahnten 
Fallen  der  hi.  Hohlen  der  iiber  ihnen  errich- 
tete  Zentralbau  mit  einer  Basilika. 

3.  Auch  der  Gedachtnisbau  iiber  dem  Grab 
mit  den  Reliquien  eines  Martyrers,  fiir  den 
im  Lat.  der  Begriff  Memoria  ublich  war, 
wurde  nicht  selten  als  M.  bezeichnet,  wie 
man  denn  auch  die  „myst.  Hohlen“  als  Stat¬ 
ten  ideeller  Reliquien  auffassen  kann.  Fiir 
die  Ikonographie  der  entsprechenden  Feste 
(— >  Geburt  Christi,  ->  Karfreitag,  -»  Kreu- 
zigung  Christi,  -»  Lazarussamstag)  waren 
sie  von  entschiedener  Bedeutung. 

Lit.:  J.  Davis,  Eusebius'  Description  of  the  Marty- 
rium  at  Jerusalem,  American  Journal  of  Archaeo¬ 
logy  61,  Baltimore  -  Princeton  1957,  171  ff.;  Gra¬ 
bar,  Martyrium,  1.  Bd.;  Th.  Klauser,  Vom  Heroon 
zur  Miirtyrerbasilika,  Bonn  1942;  Onasch,  Weih- 
nachtsfest,  178-194  (zur  Mystagogie  der  hi. 
Hohlen);  E.  Wistrand,  Konstantins  Kirche  am  hi. 
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Grabe  in  Jerusalem  nach  den  altesten  literar. 
Zeugnissen,  Goteborg  1952;  LdK  3,  186;  RBK  3, 
525-615  (Jerusalem),  -  S.  auch  Lit.  zu  Memoria. 

Martyrologium,  eine  nach  dem  Kirchenjahr 
geordnete  Namenliste  der  Martyrer  mit  der 
Angabe  des  Todestages  (— »  Dies  natalis)  u. 
der  Orte  ihrer  Verehrung,  oft  mit  Hinweis 
auf  die  Gedenkstatte,  die  — >  Memoria.  Das 
alteste  M.  ist  die  „Depositio  martyrum"  des 
stadtrom.  Chronographen  von  354  (— >  auch 
Geburt  Christi,  — >  Zeitrechnung).  Daneben 
ist  eine  syr.  Liste  von  411  aus  Edessa  zu 
nennen,  deren  verlorengegangene  grch. 
Vorlage  in  das  4.  Jh.  zuriickgereicht  haben 
diirfte.  Das  falschlich  Hieronymus  (gest. 
419)  zugeschiiebene  M.  Hieronymianum 
harrt  noch  der  genauen  Untersuchung.  Im 
byz.  Ritus  entsprechen  dem  M.  etwa  die 
Notizen  des  Synaxarions. 

Lit.;  H.  Achelis,  Die  Martyroiogien.  Ihre  Gesch. 
u.  ihr  Wert,  Berlin  1900;  Handbuch  2,  316-317  u. 
Reg.;  H.  Quentin,  Les  Martyrologes  Historiques 
du  Moyen  Age,  Paris  1908.  -  S.  auch  Lit.  zu  Mar¬ 
tyrer,  Martyrerverehrung. 

Maliikone  (russ.  razmernaja  ikona),  eine 
Ikone,  deren  Bildtriiger  unmittelbar  nach 
der  Geburt  eines  Kindes  nach  dessen 
MaBen  zugeschnitten  u.  mit  dem  Bild  seines 
Namensheiligen  od.  Patrons  (— >  auch  Hei- 
Iigsprechung)  versehen  wurde.  Solche  M.n 
waren  vor  allem  in  RuBland  im  17./18,  Jh. 
sehr  beliebt.  Technik  u.  Stil  entsprachen  der 
Miniatunnalerei. 

Matroneum  flat.,  n.;  grch.  gynekaion,  n.), 
Aufenthaltsraum  fiir  die  Frauen,  vorzugs- 
weise  auf  der  Empore.  Nach  den  Apostol. 
Konstitutionen  (— »  Kirchenrecht)  am  Ende 
des  4.  Jh.  hatten  die  Frauen  (in  Jungfrauen, 
Verheiratete  mit  Kindern  u.  Witwen  einge- 
teilt)  im  Kirchenraum  (grch.  oikos)  ihren 
Platz  hinter  den  Mannern. 

Matulin  -4  Morgengottesdienst 

Mausoleum  unter  Memoria 

Medaillon  (frz./ital.),  moderne  Bezeichnung 
fiir  bestimmte  Gegenstande  der  spatantiken 
u.  altkirchlich-byz.  Kunst. 

1.  Bezeichnung  fiir  einen  Schmuck  od.  ein 
Bildnis  runden,  ovalen  od.  vieleckigen  For¬ 


mats,  grdfitenteils  aus  Email,  aber  auch  aus 
Metall  od.  Glas,  die  an  einem  Kettchen  ge- 
tragen  wurden,  z.  B.  das  Brust-M.  (— >  En- 
kolpion). 

2.  Bezeichnung  fiir  ein  rundes  od.  ovales 
Bildnis,  das  weitgehend  dem  Clipeus  (lat.; 
ital.  tondo)  entspricht.  Solche  M.s  finden 
sich  bei  Christus-  u.  Gottesmutterbildern, 
auf  dem  frilhen  Templon  (der  Vorform  der 
Bilderwand),  auf  friihen  Darstellungen  der 
Deesis  u.  a. 

3.  Mit  M.  werden  auch  Bilder  auf  Altargera- 
ten,  vor  allem  auf  dem  Kelch,  bezeichnet. 

4.  Dasselbe  gilt  fiir  entsprechende  Darstel¬ 
lungen  auf  sakraien  Textilien. 

Megalyuaria,  Megalynarien  (grch.,  n.  plur., 
von  megalynein;  russ.  zadostojniki,  m.  plur., 
von  dostojno  est’,  ‘wiirdig  ist  es’;  lat.  magni- 
ftcore,  ‘erheben’,  ‘lobpreisen’  [vgl.  Luk.  1, 
46]),  Kurzstrophen,  die  an  den  GroBen 
Festen  anstelle  des  Magnificats  in  die  Tro- 
parien  der  neunten  Ode  des  Kanons  einge- 
schaltet  werden  u.  den  jeweiligen  Festgehalt 
mariologisch  u.  heilsgeschichtlich  deuten 
(— »  auch  Kanon,  Goldener).  Von  manchen 
werden  auch  die  Gottesmutterhymnen,  mit 
denen  in  der  Liturgie  die  groBen  Ftirbitten 
der  Diptychen  eingeleitet  werden,  zu  den 
M.  gezahlt.  Diese  Entwicklung  von  der  bibl. 
neunten  Ode,  dem  Magnificat,  zur  poeti- 
schen,  ebenfalls  mariologisch  bestimmten 
neunten  Ode  des  Kanons  u.  zu  den  M.  ist 
charakteristisch  fiir  die  byz.  Kultusasthetik. 
-Text:  s.  Anhang Nr.  24. 

Lit.:  Anthologia  Graeca,  LXV1,  84-86;  Georgiev¬ 
skij,  11-12;  Jutigmann  2, 215,  Anm.  13. 

Melashippos  ->  unter  Heiligenverehrung,  -> 
auch  Heiligenbilder 

Melismos  -4  unter  Christ  usbilder 

Melode  (grch.  melodos,  m.,  ‘Dichter’,  ‘San¬ 
ger’;  russ.  rospevscik,  in.,  sladkopevec,  m.), 
Schdpfer  der  Texte  u.  Melodien  byz.  Hym- 
nen  (— »  unter  Kirchendichtung,  — »  Kirchen- 
■musik),  im  Gegensatz  zu  den  spatbyz.  Mel- 
urgoi  (grch.),  die  in  der  Hauptsache  die  tra- 
ditionellen  Formen  iibeinahmen,  u.  den 
Maistores  (grch.,  von  dt.  Meister,  ital.  mae¬ 
stro ),  denen  die  prakt.  Durchfiihrung  unter- 
stand.  Zu  den  bedeutendsten  M.n  gehoren 
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u.  a.  Romanos  (gest.  573),  Andreas  von 
Kreta  (gest.  740),  Johannes  von  Damaskus 
(gest.  um  750),  Kosmas  von  Majum  (8.  Jh.), 
Theodor  Stndites  (gest.  826;  — i  auch  Kanon, 
— >  Kontakion).  Zur  Gruppe  der  Maistores 
gehoren  u.  a.  Johannes  Glykys  (gest.  1319), 
Manuel  Chrysaphes  (gest.  um  1453),  Theo- 
dulos  Hieromonachos  (14.  Jh.)  u.  Johannes 
Kukuzeles  (gest.  nach  1355),  der  letzte  be- 
deutende  Theoretiker  u.  Kirchenliedschop- 
fer  des  dem  Untergang  geweihten  Byzanz. 
Soweit  kanonisiert  (— >  Heiligsprechung), 
sind  die  M.n  auch  in  der  Kunst  dargestellt 
worden. 

Li).:  E.  Bouvy,  Po fetes  et  Mfelodes,  Nimes  1886;  Fi- 
laret  (Gumilevskij),  Istoriceskij  Obzor  Pesnopev- 
cev  i  Pesnopenij  GreJeskoj  Cerkvi,  S.  Peterburg 
19023;  Palikarova  -  Verdeil,  26,  30;  Welles/.  145, 
238,  329;  Werner,  187;  LChl  8,  1-3;  s.  dort  auch 
Lit.  zu  den  einzelnen  M.n. 

Memoria  (lat.,  f.,  ‘Erinnerung’,  ‘Geden- 
ken’),  Lokalitat  zum  Abhalten  feierl.  Totem 
gedenkens  (grch.  mneme;  lat.  commemora- 
tio),  in  der  Antike  als  Heroon  (grch.,  ‘Hel- 
dengedenkstatte’)  od.  auch  Martyrion  be- 
kannt.  Fiir  die  Geschichte  der  christl.  M. 
waren  die  Memorien  des  Spatjudentums 
liber  den  Grabern  von  Propheten,  Glau- 
benszeugen  u.  beriihmten  Lehrern  in  Ge¬ 
stalt  einfacher  kubusformiger,  mit  Dach  od. 
kleiner  Kuppel  bedeckter  Bauten  vorbild- 
lich,  in  dieser  Weise  wurden  sie  allerdings 
auch  von  anderen  Kultgemeinschaften  er- 
richtet.  SchlieBlich  sind  Synagogen  bekannt, 
die  tiber  solchen  Grabern  erbaut  wurden. 
Die  Alte  Kirche  iibernahm  diese  Prototy- 
pen  fiir  die  Errichtung  von  Martyrer-Ge- 
denkstatten,  an  denen  die  liturg.  Martyrer- 
verehrung  gepflegt  werden  konnte.  Mit  de- 
ren  Zunahme  u.  nach  Aufhoren  der  Verfol- 
gungen  hatte  die  Kirche  grpGes  Interesse  an 
der  baul.  Gestaltung  solcher  Memorien;  fiir 
sie  wurde  sowohl  der  Typus  der  Basilika  als 
auch  der  des  Zentralbaus  mit  seinen  rnan- 
nigfachen  architekton.  Moglichkeiten  her- 
angezogen  (— >  auch  Kirchenbau).  Im  Orient 
waren  alleinstehende  Mausoleen  tiblich  od. 
die  M.  als  Nebenbau  einer  Kirche. 

DoTt  wurden  die  Reliquien  deponiert, 
wahrend  sich  im  Westen  ihre  Unterbrin- 
gung  unter  dem  Altar  durchsetzte.  Neben 
der  Rotunde  (z.  B.  Helena-Mausoleum,  S. 
Costanza,  S.  Stefano  Rotondo  mit  dem 


Martyrion  in  Jerusalem  als  Vorbild)  wurde 
deshalb  in  Rom  die  groBraumige  Basilika 
der  westl.  Prototyp  einer  Memorialkirche 
(— »  auch  Coemeterialkirche),  wie  die  alte 
Apostel-M.  Petri  et  Pauli  der  Basilica  Apo- 
stolorum  an  der  Via  Appia,  Alt-S.  Peter,  S. 
Paolo  fuori  le  mura  (S.  Paul  vor  den  Mau- 
ern)  u.  a,  (— »  Kirchenbau).  Schon  mit  Riick- 
sicht  auf  die  Pilgerscharen  wurde  in  solchen 
Basiliken  (auch  in  der  Konstantinsbasilika 
in  Jerusalem)  taglich  Liturgie  gehalten,  im 
Gegensatz  zu  den  Mausoleen  des  Orients 
mit  der  jahrl.  Eucharistiefeier  am  Dies  nata- 
lis,  dem  Todestag  des  Martyrers.  Um  die- 
sem  Zweck  zu  geniigen,  wurde  bei  manchen 
Kirchen  zwischen  die  Apsis  u.  das  Haupt 
haus  das  Querhaus,  das  Transept,  gezogen. 
In  der  Apsis  befand  sich  die  M.  im  engeren 
Sinne,  d.  h.  eine  oberird.  Anlage  mit  Balda¬ 
chin  od.  Ciborium  tiber  dem  Altar  u.  der 
unterird.  Confessio  mit  dem  Grab.  Damit 
war  im  Westen  die  Martyrerverehrung  der 
Liturgie  vdllig  integriert  u.  der  Zugang  von 
Mitgliedern  einer  Haresie  zu  ihr  sehr  er- 
schwert.  Es  sei  noch  darauf  hingewiesen, 
dal.S  es  auch  Memorien  ohne  Reliquien-De- 
ponierung  gab,  wie  die  Apostelkirche  in 
Konstantinopel  u.  die  Johanneskirche  in 
Ephesos,  wo  die  Reliquien  durch  ein  Keno- 
taph,  ein  leeres  Grab  als  Reprasentations- 
monument,  ersetzt  wurden. 

Lit.:  F.  W.  Deichmann  -  A.  Tschira,  Das  Mausole¬ 
um  der  Kaiserin  Helena  u.  die  Basilika  der  hi. 
Marcellinus  u.  Petrus  an  der  Via  Labicana  vor 
Rom,  Jb.  des  DAI  72,  Berlin  1957,  44-110;  F.  Dol- 
ger  -  A.  M.  Schneider,  Byzanz,  Bern  1952, 265  bis 
268,  281  ft.;  Grabar,  Marlyrium,  2.  Bd.;  J.  Jere- 
mias,  Heiligengraber  in  Jesu  Umwelt,  Gottingen 
1958;  Th.  Klauser,  Vom  Heroon  zur  Martyrerbasi- 
lika,  Bonn  1942.  -  S.  auch  Lit.  zu  Kirchenbau, 
Martyrion. 

Menaion  (grch.  biblion  menaion ,  ‘Monats- 
buch’),  eines  der  fiir  den  unbewegl.  Zyklus 
des  Kirchenjahres  notwendigen  liturg.  — > 
Bucher  des  orth.  Ritus.  Wahrend  das  hand- 
schriftl.  M.  in  Aufbau  u.  Inhalt  sich  nur  we- 
nig  vom  Menologion  unterschied  u.  mit  ihm 
synonym  gebraucht  wurde,  fiihrt  das  ge- 
druckte  M.  sowohl  Kurzfassungen  der  Heili- 
genviten,  das  Synaxarion,  als  auch  das  nach 
den  8  Kirchentonen  (— >  Oktoechos)  geord- 
nete  hymn.  Material,  neben  bestimmten 
Gruppen  der  Stichera  vor  allem  den  Kanon, 
die  anderen  Gesange  des  Morgengottes- 
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dienstes  (bei  Festtagen  auch  der  Nachtwa- 
che)  u.  die  Lesungen.  Auch  das  liturg.  Typi- 
kon,  das  Vorschriften  fiir  den  Ablauf  des 
Kirchenjahres  enthalt,  ist  in  das  M.  aufge- 
nommen  worden.  Wie  die  Bezeichnung 
„Monatsbuch“  bereits  sagt,  handelt  es  sich 
uni  jeweils  eines  von  12  Monatsbiichern,  das 
mit  anderen  auch  zu  Viertel-  u.  Halbjahres 
banden  vereinigt  werden  kann.  Die  Ent- 
wicklung  des  M.s  scheint  im  11.  Jh.  einge- 
setzt  zu  haben.  Die  Druckausgaben  begin- 
nen  mit  den  venetianischen  des  16.  u.  denen 
des  Athosmonchs  Kutlumusianos  im  18.  Jh. 
In  der  russ.  orth.  Kirche  unterscheidet  man 
die  Mineja  mesjacnaja  (‘Monats’-M.)  mit 
dem  Hymnenmaterial  der  Herrn  ,  Gottes- 
mutter-  u.  Heiligenfeste  (->  Heiligenvereh- 
rung)  fiir  jeden  Tag  von  der  Mineja 
prazdnicnaja  (‘Fest’-M.)  mit  dem  gesamten 
liturg.  Material  fiir  die  groBen  Fest-  u.  Heili- 
gentage  einschlieBlich  der  Stundengottes- 
dienste,  wahrend  schlieBlich  die  Mineja 
obscaja  (Allgemeines  M.)  die  allgemeinen 
Anweisungen  fiir  die  Klassen  u.  Gruppen 
der  Martyrer  u.  Heiligen  u.  anderes  Mate¬ 
rial  der  tagl.  Offizien  bringt.  Von  diesen  Ty- 
pen  des  russ.  M.s  sind  die  nichtliturg.  Lese- 
menaen  grundsatzlich  zu  unterscheiden.  -  S. 
auch  die  Tab.  zu  Kirchenjahr. 

Lit.:  Beck,  251-252,  555;  Maltzew5;  Onasch,  Weih- 
nachtsfest,  33-40,  48-69.  -  S.  auch  Lit.  zu  Bucher, 
liturgische;  Menologion,  Synaxarion. 

Menologion  (grch.  biblion  menologion, 
‘Monatsbuch’),  im  byz.  Ritus  ein  Buch,  in 
dem  ausfiihrl.  Heiligenviten  nach  den  Mo- 
natstagen  u.  dem  Kirchenjahr  geordnet  u. 
im  allgemeinen  ohne  das  gottesdienstl.  Ma¬ 
terial  des  Menaions  gesammelt  sind.  Das 
gesamte  M.  besteht  aus  12  Banden;  bereits 
die  Handschriften  kennen  Sammlungen  fiir 
2,  3  u.  4  Monate  sowie  fiir  ein  halbes  Jahr. 
Das  M.  ist  also  keines  der  liturg.  -»  Biicher 
im  strengen  Sinne,  sondern  bietet  neben 
den  bibl.  auch  nichtbibl.  Lesungen,  oft  auch 
Predigten  (— >  Homilie),  Texte  aus  Apo- 
kryphen,  Enkomien  u.  Panegyriken  fiir  be- 
stinimte  Feste,  fiir  den  Gebrauch  im  Kloster 
u.  als  Privatlektiire.  Dieser  Typus  wurde  im 
16.  Jh.  von  den  russ.  Lesemenaen  weiter 
ausgebaut.  Die  Kurzfassungen  der  Viten 
wurden  im  Menaion  u.  Synaxarion  aufge- 
nommen.  Es  gibt  schlieBlich  auch  Sammlun¬ 


gen,  die  das  Lesematerial  fiir  den  bewegl. 
Zyklus  des  Kirchenjahres  bieten.  Sie  sind 
aber  relativ  seiten. 

Historisch  bilden  die  Martyrerakten  den 
Ausgang  einer  zum  M.  fiihrenden  Entwick- 
lung.  Die  Erganzung  u.  schlieBlich  Ablo- 
sung  der  Martyrer-  durch  die  Heiligenver- 
ehrung  brachte  eine  starke  Vermelirung  des 
Lesestoffes  vor  allem  fiir  den  Bedarf  der 
Kloster  mit  sich.  Wahrend  wir  vom  5.-7.  Jh. 
nur  aus  Andeutungen  auf  das  Vorhanden- 
sein  solcher  Sammlungen  der  altkirchl.  u. 
friihbyz.  Hagiographie  schlieflen  kdnnen, 
erhalten  wir  die  ersten  genaueren  Informa- 
tionen  zur  Zeit  des  Bilderstreites  (— >  unter 
Bild),  nicht  zuletzt  wegen  der  Martyrer  in 
den  Reihen  der  Biiderfreunde  (Nachrichten 
auf  der  7.  Okumen.  Synode  787,  erganzt 
durch  solche  des  Patriarchen  Methodios 
[gest.  847]).  Ihre  Bezeichnung  lautete  wahr- 
scheinlich  Panegyrikomariyriologion  od. 
M.,  womit  ihr  Aufbau  u.  Inhalt  beschrieben 
ist.  Dieser  in  der  Folgezeit  sehr  zahlreich 
vertretene  Typus  wurde  sowohl  zur  Lekttire 
in  den  Klostern  als  auch  in  den  Gottesdien- 
sten  benutzt.  Aus  ihm  haben  sich  die  ande¬ 
ren  obenerwahnten  Bucher  entwickelt.  Das 
Anwachsen  der  Texte,  die  Infiltration  phan- 
tastisch-legendarer  Vorstellungen  auf  der 
einen  u.  die  intensive  Beschaftigung  mit  der 
antiken  Rhetorik  im  10711.  Jh.  (— »  Renais- 
sancen  in  Byzanz)  auf  der  anderen  Seite 
fiihrten  zu  einer  durchgreifenden  Reform 
des  M.s  im  10./11.  Jh.  durch  Symeon  Meta- 
phrastes.  Traditionelle  Texte  wurden  iiber- 
arbeitet  u.  diejenigen  der  Herrn-  u.  Gottes- 
mutterfeste  in  das  Panegyrikon  tibernom- 
men.  Jeder  Tag  wurde  im  allgemeinen  mit 
nur  einem  Heiligen  bedacht  u.  schlieBlich 
die  Viten  des  Sommerhalbjahres  wegen  der 
Ktirzung  des  Morgengottesdienstes  redu- 
ziert.  Das  M.  des  Metaphrastes  wurde  vor- 
bildlich  fiir  alle  entsprechenden  Sammlun¬ 
gen  im  byz.-slav.  Raum.  Daneben  hielten 
sich  in  den  verschiedenen  orth.  Kirchen  (— > 
auch  Autokephalie,  — >  Ritus)  nichtmeta- 
phrastische  bis  volkstiiml.  Texte.  Im  Hesy- 
chasmus  des  spatbyz.  Monchtums  vollzog 
sich  ein  letzter  Stilwandel  von  der  klass. 
Strenge  zur  psychologisierenden  Darstel- 
lung  der  Heiligen  (— >  auch  Renaissancen  in 
Byzanz);  er  konnte  sich  aber  in  Byzanz 
nicht  mehr  auswirken. 

Das  M.  war  Gegenstand  der  Miniaturmale- 
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rei.  Zu  den  kostbarsten  illuminierten  Exem- 
plaren  gehort  das  M.  des  byz.  Kaisers  Basi- 
leios’  II.  (gest.  1025). 

Lit:  Beck,  251-252,  272  tf.,  572  ff.;  H.  Delehaye, 
Les  Menologes  Grecs,  AB  16,  1897,  311-329; 
ders.,  Le  Mdnologe  de  Metaphraste,  AB  17,  1898, 
448-452;  A.  Ehrhard,  Uberlieferung  u,  Bestand 
der  hagiograph.  u.  homilet.  Lit.  der  grch.  Kirche,  3 
Bde.,  Leipzig  1937-1952;  P.  Mijovic,  Une  Classifi¬ 
cation  Iconographique  de  Menologes  Eidummds, 
Actes  Xlle  Congr.  Intern.  Etudes  Byz.  Ochride 
10-16  Sept.  1961,  3.  Bd.,  Beograd  1964, 271-279;  S. 
der  Neisessian,  The  Illustrations  of  the  Metaphra- 
stian  Menologium,  Late  Classical  and  Medieval 
Studies.  In  Honor  of  A.  M.  Friend  Jr.,  Princeton 
1955,  222-231;  Onasch,  Weihnachtsfest,  36-39;  K. 
Weitzmann,  Greek  Mythology  in  Byzantine  Art, 
Princeton  1951,  Reg.:  M.;  ders.,  Aus  den  Biblio- 
theken  des  Athos,  Hamburg  1963,  Nr.  17,  18,  19. 

Metanien  — >  unter  Proskynese 

Method  —>  unter  Heiligenverehrung, 
auch  unter  Sprachen 

Metropolit  (grch.  metropolites,  m.,  von  me¬ 
tropolis,  f.,  Hauptsladt  einer  rom.  Provinz 
od.  Didzese:  russ.  mitropolit,  m.),  in  der  Al- 
ten  Kirche  u.  in  Byzanz  leitender  Bischof 
mit  dem  Sitz  in  der  Hauptstadt  eines  groBe- 
ren  staati.  Verwaltungsgebietes,  vor  allem 
einer  Provinz  od.  Diozese.  Im  Gegensatz 
zum  Institut  des  Erzbischofs  u.  auch  des  Pa- 
triarchen,  die  sich  aus  den  Vorstellungen 
der  Gemeinde  u.  des  Kirchenrechts  liber 
das  Bischofsamt  entwickelt  haben,  ist  das 
des  M.en  charakteristisch  fiir  das  Verhaltnis 
von  Kirche  u.  Staat  im  Zeitalter  Kaiser 
Konstantins  (  gest.  337).  Die  Kanones  4-7 
der  1.  Okumen.  Synode  von  Nicaa  (325) 
setzten  die  Metropolitanverfassung  durch, 
nach  der  ein  M.  mit  dem  Sitz  in  der  jeweili- 
gen  Provinzhauptstadt  die  Oberaufsicht 
liber  die  Bischofe  seines  Bereiches  fiihren 
sollte.  Dabei  konnte  man  z.  T.  an  die  altere 
u.  bewahrte  Tradition  der  bedeutenden  Erz- 
bistiimer,  alien  voran  in  Alexandrien,  Rom 
u.  Antiochien,  ankiiiipfen.  In  der  Institution 
eines  Ober-M.en  in  den  Diozesanhauptstad- 
ten  des  Reiches  wurde  eine  Angleichung  an 
die  obersten  staati.  Verwaltungsbehorden 
erreicht;  auBerdem  war  angesichts  der  mit 
den  dogniat.  Streitigkeiten  verbundenen 
Kampfe  um  Bischofssitze  bzw.  bei  deren 
Vakanz  eine  bessere  Kontrolle  im  Interesse 
der  Reichskirche  u.  des  Kaisers  moglich. 


Metropolit 

Ohne  Zweifel  machte  die  Situation  der  vom 
Staate  anerkannten  Kirche  iibergemeindl. 
Organisationsformen  notwendig,  wobei  die 
parallelen  Verwaltungsmechanismen  beider 
keineswegs  nur  ihrem  gegenseitigen  Kon- 
sensus  dienten,  sondern  auch  Ausdruck  ei¬ 
nes  grundsatzl.  Konkurrenzverhaltnisses 
waren. 

Zu  den  Rechten  des  M.en  gehorten  die 
Aufsicht  iiber  die  Wahl  der  Bischofe,  oft 
auch  deren  Weihe  (— >  auch  Cheirotonie), 
sowie  die  Einberufung  nicht  nur  der  Metro- 
politansynode,  sondern  ebenso  der  Synoden 
der  lokalen  Bistiimer;  die  ersteren  dienten 
auch  als  Zwischeninstanzen  zu  den  Reichs- 
synoden  (Okumen.  Synoden).  Der  M.  selbst 
wurde  von  den  Bischofen  seines  Aufsichts- 
bereiches  gewahlt  u.  inthronisiert.  Hatte  er 
einen  der  obenerwahnten  groBen  u.  bedeu¬ 
tenden  erzbischofl.  Throne  inne,  war  er  der 
unumschrankte,  monarchisch  regierende 
Herrscher  iiber  Klerus  u.  Laien  seiner  Dio- 
zese,  wie  auch  die  Metropolitanverfassung 
die  altere  erzbischofliche  nur  in  seltenen 
Fallen  zu  erschilttern  vermochte.  Vielmehr 
erreichte  die  erzbischofl.  Verfassung  in  der 
Errichtung  der  Patriarchate  (->  Patriarch) 
nicht  nur  die  Obergewalt  iiber  die  M.en, 
sondern  wurde  zugleich  die  einzige  Auto- 
ritat  einer  selbstandigen,  d.  h.  autokephalen 
Kirche.  Trotzdem  blieb  im  Osten  die  Me¬ 
tropolitanverfassung  der  Kirche  angesichts 
der  standigen  inneren  u.  aufleren  Erschiit- 
terungen  u.  der  im  Verhaltnis  zu  den  west! 
Diozesen  groBeren  Zahl  u.  Dichte  der  Stad- 
te  u.  Provinzen  ein  Faktor,  der  Tradition  u. 
Stabilitat  der  Gemeinden  garantierte.  Mit 
der  Unterordnung  unter  den  jeweiligen  Pa- 
triarchen  wurde  es  in  Byzanz  iiblich,  daB  die 
in  Konstantinopei  standig  tagende  Bischofs- 
synode  (grch.  endemusa)  den  M.en  wahlte, 
der  vom  Patriarchen  geweiht  wurde.  Gleich- 
zeitig  verlor  auch  die  Metropolitansynode 
Bedeutung  u.  EinfluB  auf  die  Bischofssyn- 
oden.  Der  Umbau  der  alten  Verwaltungsge- 
biete  des  Rom.  Reiches,  der  Prafekturen 
und  Diozesen,  in  die  Themata,  die  Militar- 
provinzen,  seit  dem  7.  Jh.  u.  der  Verlust  der 
oriental.  Provinzen  seit  demselben  Zeit- 
raum  lieBen  zwar  die  Metropolien  ihrer  ur- 
sprungl.  Basis  verlustig  gehen,  machten 
aber  auf  der  anderen  Seite  in  mittelbyz.  Zeit 
ihre  Starkung  notwendig.  Neben  u,  nicht 
selten  in  Konkurrenz  zu  den  Erzbistiimem 
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des  Reiches  waren  sie  das  Riickgrat  einer 
Kirche,  die  weit  entfernte  u.  umfangreiche 
Gebiete  umfaBte.  Die  Rangstellung  eines 
M.en  richtete  sich  in  altkirchl.  u.  byz.  Zeit 
nicht  nach  seinem  Dienstalter,  sondern  nach 
der  Stellung  seiner  Diozese  innerhalb  der 
Diozesanrangliste  (grch.  taxis  prokathe- 
drias)  beim  Patriarchal. 

Sowohl  die  kirchenrechtl.  Voraussetzungen 
der  Metropolitanverfassung  wie  die  geo¬ 
graph.  Situation  mancher  Metropohen 
schlossen  eine  Art  von  potentieller  Autoke- 
phalie  ein.  Das  gait  in  besonderer  Weise  fur 
die  zunachst  als  Erzbistum,  dann,  seit  etwa 
1019,  als  Metropolie  eingerichtete  Kirchen- 
provinz  der  Kiever  Rus,  wobei  das  erstere 
vom  (weit  entfernten)  Patriarchat  in  Kon- 
stantinopel  unabhangiger  war  ats  die  letzte- 
re  (— »  auch  Erzbischof).  Der  Riickgriff  auf 
altere  kononist.  Vorstellungen,  nach  denen 
der  M.  nicht  von  der  erwahnten  Endemusa, 
sondern  von  den  Bischofen  seines  Kirchen- 
gebietes  gewahit,  wenn  auch  vom  Patriar- 
chen  geweiiit  wurde,  lieB  es  zu  Spannungen 
zwischen  ihm  u.  dem  GroBfiirsten  von  Kiev 
sowie  dem  russ.  Episkopat  iiber  die  Beset- 
zung  des  Metropolitenstuhles  durch  Grie 
chen  od.  Russen  kommen.  Es  waren  denn 
auch  russ.,  von  Bischofen  u.  Laien  beschick- 
te  Landessynoden,  die  1051  u.  1147  ohne 
Befragung  der  Endemusa  u.  ohne  Weihe 
durch  den  Patriarchen  einen  national -russ. 
M.en  einsetzten  u.  damit  die  Autokephalie 
ihrer  Kirche  proklamierten.  Die  Errichtung 
des  Patriarchates  von  Moskau  1589  durch 
den  Okumen.  Patriarchen  lag  in  der  Konse- 
quenz  der  Entwicklung  einer  von  Anfang  an 
geographisch,  kirchenpolitisch  u.  kulturell 
auf  Autokephalie  angelegten  Metropolie,  in 
der  wesentl.  Strukturelemente  ihrer  alt¬ 
kirchl.  Bedeutung  mitwirkten.  Eine  ahnl. 
Entwicklung  nahmen  bereits  in  altkirchl. 
Zeit  die  mit  dem  Patriarchat  von  Antiochi- 
en  verbundenen  Metropolien,  die  vor  allem 
in  der  nestorian.  Kirche  (vgl.  die  Ubersicht 
zum  Stw.  Ritus)  bis  tief  nach  Persien  u.  spa- 
ter  nach  Asien  reichten  u.  ein  hohes  MaB 
von  Selbstandigkeit  besaBen. 

Heute  ist  die  Stellung  des  M.en  in  den  ver- 
schiedenen  Ostkirchen  unterschiedlich.  In 
der  russ.  orth.  Kirche  wird  der  Rang  eines 
M.en  auf  Vorschlag  des  Patriarchen  von  der 
Bischofssynode  an  Bischofe  od.  Erzbischdfe 
bedeutender  u.  traditionsreicher  Bischofs- 


sitze  verliehen;  seinem  Triiger  werden  be- 
sondere  Aufgaben  iibertragen.  Zu  den  epi- 
skopalen  Insignien  (-4  Bischofinsignien) 
des  M.en  gehort  das  Recht,  ein  weiBes 
Epanokamelauchion  zu  tragen.  -  S.  auch 
Lit.  zum  Stichwort  Erzbischof;  s.  Karte  I. 

Lit.:  Beck,  Reg.;  Feine,  Reg.:  M.;  P.  V.  Gidul'ja- 
nov,  Mitropolily  v  pervye  tri  veka  Christianstva, 
Moskau  1905;  H.  Grotz,  Die  Hauptkirchen  des 
Ostens  bis  zum  Konzil  von  Nikaia,  Diss.  Rom 
1962;  K.  Liibeck,  Reichseinteiiung  u.  kirchl.  Hier- 
archie  des  Orients  bis  zum  Ausgang  des  4.  Jh. 
MUnchen  1901;  Milasch,  §  89, 92,  93. 

Michael  —>  Engel 

Michail  — »  unter  Heiligenverehrung  — >  auch 
Heiligenbilder 

Mimik  — >  unter  Gestik 

Miniatur,  Miniaturmalerei  (von  lat.  minium, 
n.,  ‘Mennige’).  1.  UrsprUnghch  handelte  es 
sich  bei  der  M.  um  rote  Randleisten,  Stri- 
che,  Anlegung  von  Initialien  u.  a.,  die  spater 
durch  Darstellungen  vermehrt  wurden.  Der 
Maler  hieB  Miniator,  Illustrator  (16.  Jh.)  od. 
Illuminator  (18.  Jh.).  Miniator  u.  Scriptor 
(lat.,  ‘Textschreiber’)  waren  oft  dieselbe 
Person.  Mehrere  solcher  Handwerker  wa¬ 
ren  im  Kloster,  aber  wohl  auch  auBerhalb  in 
Scriptorien  (lat.)  zusammengefaBt.  Als  Illu- 
minationstrager  diente  im  Altertum  der  Pa¬ 
pyrus,  daneben  auch  das  in  Pergamon 
wahrend  eines  agypt.  Papyrusembargos  im 
2.  Jh.  v.  Chr.  hergestellte  Pergament,  das  fiir 
die  Bibeliilustrationen  unentbehrlich  wurde. 
Bei  Prachtausgaben  wurde  das  Pergament 
mit  Purpur  eingefarbt  (Wiener  Genesis, 
Rossanensis  u.  a.).  Das  vom  11./12.  Jh.  an 
von  der  byz.  Kaiserkanzlei  importierte  teure 
arab.  Bombyzinpapier  (als  weiches  Lum- 
penpapier  aus  dem  alleren  China-  od.  K&- 
gidpapier  entwickelt)  wurde  erst  ab  14.  Jh. 
u.  auch  nur  selten  zur  Illumination  verwen- 
det  (ersetzt  durch  das  bessere  italien.  Pa¬ 
pier).  Bis  in  die  Neuzeit  blieb  das  Perga¬ 
ment  Bildtrager  liir  den  kirchl.  Gebrauch. 
Die  ersten  Papierdrucke  ubernahmen  Aus- 
fiihrung  und  Stil  der  M. 

2.  Ahnlich  wie  der  Grund  der  Ikonenmale- 
rei  wurde  auch  der  Uluminationstrager 
zunachst  mit  einer  diinnen  Gipsschicht  be- 
deckt,  auf  die  dann  die  Farben  (in  der 
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Spatantike  in  Enkaustik,  im  MA  in  Tempe- 
ramalerei)  u.  der  Goldgrund  (— »  Chrysogra- 
phie)  aufgetragen  wurden. 

3.  Schon  in  der  Antike  u.  Spatantike  hatte 
sich  ein  bestimmtes  System  des  Verhaltnis- 
ses  von  Text  u.  M.  entwickelt,  das  die  Kir- 
che  vor  allem  fur  die  Bibelillustration  liber- 
nahm  u.  fiir  diesen  Zweck  weiter  ausbaute. 
Dabei  handelt  es  sich  urn  folgende  Grundty- 
pen:  (a)  die  Rand-M.,  bei  der  die  Figuren 
od.  Szenen  ohne  eigenen  Bildraum  u.  oft 
auch  ohne  eigene  Standlinie  neben  den  Text 
gesetzt  wurden.  Daneben  gab  es  auch  ge- 
rahmte  Randbilder;  -  (b)  Streifenbilder,  die 
wie  eine  Art  „FiIm“  die  entsprechenden  Le- 
sungen  begleiteten,  wenn  es  auch  keines- 
wegs  immer  zur  volligen  Entsprechung  von 
M.  u.  Text  kam.  Solche  Streifenbilder  konn- 
ten  unter  den  Text  bzw.  die  Textkolummen 
od.  zwischen  die  Zeilen  gesetzt  werden.  - 
(c)  Wenn  ein  Streifenbild  einen  Teil  (bis  zur 
Halfte)  der  Seite  einnimmt,  spiicht  man 
vom  Teilbild.  Es  konnte  ebenfall  den  Text 
begleiten,  als  Titelbild  einer  Randschrift  od. 
eines  Kapitels  dienen  u.  sowohl  fiber  als 
auch  unter  dem  Text  erscheinen. 

4.  Das  Vollbild  ist  schon  auf  den  altesten 
Beispielen  der  altkirchlich-friihbyz.  M.  des 
6.  Jh.  bekannt  (Rabulaskodex,  Rossanensis) 
u.  hat  die  Geschichte  der  M.  bis  in  die  spat- 
u.  nachbyz.  Zeit  bestimmt.  Es  gab  gerahmte 
u.  ungerahmte  Vollbilder.  Sie  konnten  das 
Portrat  des  Verfassers,  d.  h.  die  Evangeli- 
stenbilder  (im  Psalter  die  Darstellung  Da¬ 
vids),  aber  auch  Szenen  in  iibereinanderlie- 
genden  Streifen  zeigen.  Dieser  Typ  u.  die 
Rand-M.  haben  auf  entsprechende  Obertra- 
gungen  von  Texten  in  bildhafte  Darstellun- 
gen  auf  der  Ikone  eingewirkt.  Wahrend  bei 
Streifenbildern  Szenen  im  zeitl.  Ablauf  ge- 
zeigt  werden  konnen,  wurde  beim  Vollbild 
die  komplexe  — >  Ubertragung  angewendet. 
Neben  der  Bibelillustration  ist  die  M.  auch 
in  liturg.  —>  Biichern,  Chroniken  (-»  unter 
Zeitrechnung)  u.  Menologien  anzutreffen.  - 
Zur  Geschichte  der  kirchl.  M.  — >  unter  Bi¬ 
belillustration. 

Lit.:  H.  Belting,  Das  illuminierte  Buch  in  der  spat- 
byz.  Gesellschaft,  Heidelberg  1970;  D.  Diringer, 
The  Illuminated  Books,  its  History  and  Produc¬ 
tion,  London  1958;  Drevnerusskoe  Iskusstvo.  Ru- 
kopisnaja  Kniga,  1.  Bd.,  Moskau  1972;  2.  Bd., 
Moskau  1974;  O.  Popova,  Les  Miniatures  Russes 
du  Xle  au  XVe  Siecle,  Leningrad  1975;  O.  I.  Po- 
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dobedova,  Miniatjury  Russkich  IstoriCeskich  Ru 
kopisej,  Moskau  1965;  Fr.  Unterbucher,  Die 
Buchmalerei,  Entwicklung,  Technik,  Eigenart, 
Wien  -  Miinchen  1974;  K.  Weitzmann,  Die  byz. 
Buchmalerei  des  9.  u.  10.  Jh.,  Berlin  1935;  ders., 
Ancient  Book  Illumination,  Cambridge  (Mass.) 
1959;  ders.,  Studies  in  Classical  and  Byzantine 
Manuscript  Illumination,  Chicago  -  London  1971; 
LdK  1  (1987),  693-698;  LexMA  2,  867-889 
(Buchmalerei  B,C);  RBK  1, 757-784.  -  S.  auch  Lit. 
zu  Bibelillustration,  Psalter. 

Mischung  von  Wasser  u.  Wein,  ein  speziel- 
ler,  alien  oriental.  Kirchen  mit  Ausnahme 
der  armenischen  gemeinsamer  Ritus  im  An- 
schluB  an  den  am  Abendmahlsbrot  (— > 
Prosphore)  vollzogenen  Ritus  der  Schlach- 
tung  (Opferung)  des  Lammes  innerhalb  der 
Vormesse  (— >  Prothesis).  Die  M.  v.  W.  u.  W. 
bezieht  sich  auf  den  Hinweis  von  Joh.  19, 
34.35  u.  hat  deshalb  den  Charakter  einer 
Mystagogie,  insofern  sie  in  analoger  Weise 
(— »  Kultusasthetik)  auf  den  Ritus  des  „ War- 
men  Wassers"  bei  der  Kommunion,  das  Ze- 
on,  hinfiihrt.  Die  Bezeichnung  der  Rubrik 
fiir  die  M.  v.  W.  u.  W.  lautet  „Vereinigung“ 
(grch.  henosis;  russ.  soedinenie).  Von  einem 
Mischkelch  (grch.  poterion  hydatos  kai  kra- 
matos),  der  dem  Vorsteher  gebracht  wird, 
berichten  schon  Justin  (gest.  um  165)  u.  an- 
dere  Quellen  des  2.  Jh.  (z.  B.  die  Aberkios- 
inschrift:  kerasma).  Die  Verwendung  von 
Wasser  bei  der  friihchristl.  Abendmahlsfei- 
er  (— >  unter  Liturgie)  ist  ebenso  bekannt 
wie  sein  Gebrauch  in  der  Gnosis  u.  im 
friihen  Monchtum.  Die  Wasserbeimischung 
war  bei  Juden,  Griechen  u.  Romern  tagl. 
Sitte.  -  Die  M.  v.  W.  u.  W.  wird  manchmal 
auf  den  Fresken  der  Prothesis  durch  eine 
Wasserkanne  angedeutet,  die  ein  himml. 
Diakon  hinter  einem  Liturgen  her  tragt,  der 
den  Kelch  in  den  Handen  halt. 

Lit.:  E.  S.  Drower,  Water  into  Wine.  A  Study  of 
Ritual  Idiom  in  the  Middle  East,  London  1956; 
Eiscnhofer  2,  128  f.;  Hanssens,  Nr.  403-440;  Jung- 
mann  2,  48  f;  Schulz,  Die  byz.  Liturgie,  Reg.: 
Mischwein. 

Missale  — »  unter  Euchologion 

mittelbyzantinische  Notation  -->  unter  Nota- 
tionen,  byzantinische 

MUternachtsgottesdienst  (grch.  mesonykti- 
kon,  n.;  russ.  potunoscnica,  f.),  einer  der 
Stundengottesdienste,  der  zur  Mitternacht 
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(Mark.  13,  35)  gehalten  wird.  Bei  einer 
‘Ganznachtfeier’  (grch.  parmychis,  —> 
Nachtwache)  kommt  er  in  Fortfall.  Sein  Ort 
ist  nicht  das  Kirchenschiff  (— »  Naos),  son- 
dern  die  Vorhalle,  der  Narthex,  womit  sein 
BuBcharakter  unterstrichen  wird  (— >  auch 
BuBklassen).  Die  Sitte,  in  der  Familie  zur 
MiUernacht  ein  Gebet  zu  sprechen,  laBt  sich 
schon  im  friihen  Christentum  des  2./3.  Jh,, 
nicht  zuletzt  als  Tradition  des  Judentums, 
feststellen.  Das  byz.  Mesonyktikon,  fiir  das 
es  in  der  kath.  Kirche  keine  Entsprechung 
(auch  nicht  der  Nocturnen)  gibt,  ist  der  Rest 
einer  urspriinglich  groBen,  den  Abendgot- 
tesdienst  des  Vortages,  den  Nachtgottes- 
dienst  (bzw.  die  Nachtwache)  u.  den  Mor- 
gengottesdienst  umfassenden  Komplexfeier. 
Die  Grundstruktur  des  M.es  besteht  in  der 
Psalmodie  von  Ps.  51  (er  gehort  zum  alten 
Bestand  des  eben  genannten  GroBgottes- 
dienstes),  121  u.  134,  um  die  sich  Troparien 
(an  Sonntagen  ersetzt  durch  den  Triadikos 
Kanon  u.  an  Festtagen  durch  ein  Festkonta- 
kion),  das  Glaubensbekenntnis,  das  Drei- 
malheilig  (— >  Trishagion)  u.  das  Vaterunser 
ranken,  Der  BuBcharakter  wird  nochmal 
durch  Gebete  Basilius’  des  GroBen  (gest. 
379)  u.  des  Eustratius  (gest.  582)  unterstri¬ 
chen.  Der  M.  besteht  aus  2  Teilen;  der  zwei- 
te,  den  Verstorbenen  gewidmete  Teil  wird 
an  Sonn-  u.  Feiertagen  fortgelassen.  Von 
Montag  bis  Freitag  wird  das  17.  Kathisma, 
der  Amomos  (Ps.  119),  gelesen.  Aufs  Ganze 
gesehen,  wird  im  Aufbau  u.  im  Sinngehalt 
des  byz.  M.es  seine  Herkunft  aus  dem 
Monchtum  einsichtig,  seine  Strenge  wurde 
aber  im  Gemeindegottesdienst  wesentlich 
gemildert. 

Lit Daniel,  299-301;  J.  Mateos,  Office  de  Minuit 
et  du  Matin  chez  S.  Athanase,  OrChrPer  28, 1962, 
173-180;  La  Priere1,  79-90;  Onasch,  Weihnachts- 
fest,  78-79;  Wellesz,  125-129.  -  S.  auch  Lit.  zu 
Abendgoltesdienst,  Morgengottesdienst,  Nacht- 
gottesdienst,  Nachtwache. 

Mnogoglasie  (russ.,  n.,  ‘Vieltonen’),  Krisen- 
erscheinung  des  russ.  Chorgesanges  im  17. 
Jh.  (— >  Kirchenmusik).  Die  einzelnen  Teile 
der  Liturgie  wurden  wegen  deren  Lange  an 
verschiedenen  Stellen  der  Kirche  gleichzei- 
tig  gesungen.  Das  Ergebnis  war  ein  grotes- 
kes  Tonchaos.  Wie  die  Chomonie,  der  Ge- 
sangsstil  mit  aitertuml.  Aussprache,  wurde 
auch  das  M.  auf  der  Synode  von  1666/1667 
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verboten  u.  das  Odnoglasie  (russ.,  auch  edi- 
noglasie),  das  Nacheinander  der  Teile  der 
Liturgie,  wieder  eingefuhrt. 

Lit.:  J.  Keldysch,  Gesch.  der  russ.  Musik,  Leipzig 
1956,  109-110;  V.  M.  Metallov,  Ocerk  Istorii  Pra- 
voslavnogo  Cerkovnogo  Penija,  Moskau  1914,  56 
bis  59;  Joh.  v.  Gardner,  Gesang  der  russ.-orth. 
Kirche  bis  zur  Mitte  des  17.  Jh.,  Wiesbaden  1983, 
Reg.  -  S.  auch  Lit.  zu  Kirchenmusik. 

Monatsikonen  -» unter  Festzyklus 

Monchtum  (von  grch.  monachos,  ‘der  abge- 
sondert  [od.  auf  besondere  Weise]  Leben- 
de’),  in  fast  alien  Hochreligionen  anzutref- 
fende  Form  individueller  od.  kollektiver  Se¬ 
paration  innerhalb  einer  Sozietat  auf  Grund 
bestimrnter  sittlich-maximalist.  Anschauun- 
gen. 

1.  Die  Wurzel  des  christl.  M.s  ist  in  der  friih- 
christl.  Gemeinde  zu  suchen.  Gewisse  For- 
men  der  Askese  (grch.  askesis,  ‘Ubung’, 
‘Training’)  sind  frith  durch  die  Nachfolge 
Christi  (Matth.  19, 16-30)  motiviert  worden, 
wie  das  Wandem  u.  die  sich  daraus  erge- 
bende  Heimatlosigkeit  (Mark.  6,  7;  1.  Petr. 

2,  11;  Hebr.  11,  38),  die  bis  in  die  altruss. 
Askese  verfolgt  werden  kann  {russ.  stranni- 
cestvo,  bezrodstvo),  die  Ehelosigkeit  (grch. 
agamia  [->  auch  Zolibat],  vgl.  1.  Kor.  7,  8; 
32,  33)  u.  die  Keuschheit  (grch.  hagneia,  vgl. 
1.  Tim.  4,  12;  5,  2).  Bei  Ignatius  von  Antio- 
chien  (gest.  nach  110)  vereinigten  sich  diese 
Ideale  mit  dem  des  Martyrers.  Besondere 
Auszeichnungen  (Titel  eines  „Erwahlten“ 
[grch.  eklektos],  Platz  beim  Klerus  wahrend 
der  Liturgie,  Gleichstellung  mit  den  Blut- 
zeugen)  begiinstigten  eine  zunachst  noch 
ideelle  Separation  innerhalb  der  Gemeinde, 
die  bald  auch  zu  einer  auBeren  Separation 
fiihrte.  Giiltiges  Vorbild  eines  in  der  Wilste 
Lebenden  (grch.  eremites)  od.  an  einem  ein- 
samen  Ort  sich  Aufhaltenden  (grch.  ana- 
choretes)  wurde  die  von  Athanasius  von 
Alexandrien  (gest.  373)  verfaBte  Heiligenvi- 
ta  des  Einsiedlers  Antonius  (gest.  356  im 
Alter  von  105  Jahren).  Gehen  auf  ihn  die 
agypt.  Anachoretensiedlungen,  die  Vorstufe 
der  spateren  Lauren,  zuriick,  so  das  gemein- 
same  Leben  (grch.  koinobia)  in  einem  Klo- 
ster  auf  Pachomius  (gest.  346).  Damit  waren 
die  Grundformen  des  monast.  Lebens,  das 
eremitar-anachoretische  (russ.  osobozitie)  u. 
das  koinobitische  (russ.  obsceziiie)  gegeben, 
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die  fortan  Geschichte  u.  Problematik  des 
M.s  bestimmen  sollten. 

2.  Erst  mit  der  4.  Okumen.  Synode  451  kam 
es  zur  Integration  des  M.s  in  die  kirchl.  So- 
zietat,  d.  h.  zu  seiner  Unterstellung  unter 
die  Jurisdiktion  des  zustandigen  Bischofs. 
Vor  allem  das  Kirchenrecht  der  Epoche 
Kaiser  Justinians  (gest.  565)  hat  diese  Ent- 
wicklung  entschieden  vorangetrieben.  Die 
Ereniiten  wurden  der  Kontrolle  des  Abts  ei- 
nes  Koinobions  (— >  auch  Laura)  unterge- 
ordnet,  das  Betreten  einer  Stadt  war  ihnen 
wegen  ihres  ungepflegten  Aussehens  u.  ih- 
rer  Nacktheit  (->  Akt)  verboten.  Die  Be- 
dingungen  fiir  den  Eintritt  in  ein  Kloster 
(Mindestalter;  3  Jahre  dauerndes  Noviziat, 
zweimalige  Tonsur,  Einkleidung  mit  spe- 
ziellen  Gewandern  u.  a.)  wurden  ebenso  ge- 
regelt  wie  dessen  interne  Leitungsstruktur 
(die  Jurisdiktion  des  Hegumenos  [grch.  — » 
Abt]  auf  das  innerklbsterl.  Leben  begrenzt) 
u.  sein  okonom.  Status  (— >  unter  Kloster). 
Der  Grund  hierfiir  lag  nicht  nur  in  der  reli- 
gios-gesellschaftl.  Problematik  des  M.s,  son- 
dern  auch  in  der  Anfalligkeit  vor  allem  der 
Anachoreten  fiir  eine  Reihe  enthusiastisch- 
maximalist.  Haresien  u.  die  Notwendigkeit 
der  Kontrolle  einiger  eremitarer  Sonderfor- 
men  (z.  B.  der  Styliten  [‘Saulensteher’],  der 
Dendriten,  [‘Baumbewohner’,  von  grch. 
dendron,  ‘Baum’],  der  ‘Eingeschlossenen’ 
[grch.  enkleistoi;  russ.  zatvorniki;  lat.  inclusi, 
reclusi ]  u.  der  hi.  Narren,  —>  auch  Heiligen- 
verehrung).  SchlieBlich  wurden  in  der  Justi¬ 
nian.  Epoche  die  Voraussetzungen  fiir  die 
disziplinaren  u.  gottesdienstl.  Regeln  des 
monast.  Lebens  geschaffen,  die  zur  Ausbil- 
dung  des  Typikons  (— >  Typikon  3)  fiihrten. 
(Das  byz.-slav.  M.  kennt  keine  Orden,  son- 
dern  nur  Einzelgriindungen  von  Gemein- 
schaften  auf  der  Basis  eines  Typikons). 
Gleichzeitig  entstanden  allmahlich  die  Klo 
steramter,  die  der  Verwaltung  u.  der  diszi¬ 
plinaren  Kontrolle  der  Bruderschaft  dien- 
ten;  sie  sollten  im  Laufe  der  Zeit  oft  zu  ei¬ 
ner  immer  starkeren  Reglementierung  des 
geistl.  Lebens  ftihren.  Bei  der  Verwaltung 
des  Klosters  stand  dem  Abt  der  Rat  der 
Altmonche  (grch.  gerontes;  russ.  starcy)  zur 
Seite.  Zu  diesem  Rat  gehorten  der  Vertre- 
ter  des  Hegumenos  (grch.  deuteros,  ‘der 
Zweite’),  der  Chef  der  Gtiterverwaltung 
(grch.  oikonomos),  der  Schatzmeister  (grch. 
skeuophylax),  der  Archivverwalter  (grch. 


chartophylax ),  die  Vorsteher  der  karitativen 
Einrichtungen  (—>  unter  Kloster),  u.  a.  Bei 
der  Aufrechterhaltung  der  Disziplin  halfen 
ihm  z.  B.  ein  Bruder,  der  die  Monche  zum 
Stundengebet,  zum  Stundengottesdienst  u. 
zur  Liturgie  weckte  (grch.  aphynistes, 
‘Wecker’),  einer  der  die  Einhaltung  des  Ty¬ 
pikons  kontrollierte  (grch.  typikares),  ein 
fiir  die  sittl.  Lebensfiihrung  Verantwortli- 
cher  (grch.  epistemonarches)  u.  der  Auf- 
sichtfuhrende  bei  den  Mahlzeiten  (grch.  epi- 
teretes).  Fiir  das  eigentl.  geistl.  Leben  stand 
den  Brudern  der  „geistl.  Vater"  (grch.  paler 
pneumatikos;  russ.  duchovnik)  zu  Diensten; 
sein  Amt  konnte  u.  U.  auch  vom  Abt  wahr- 
genommen  werden  u.  zeigt  damit  zugleich 
eine  fiir  das  orth.  M.  charakterist.  Proble¬ 
matik.  Neben  diesem  Amt,  das  dem  des 
„Spiritual“  (lat,  magister  spiritus,  ‘Lehrer  im 
geistl.  Bereich’)  ahnlich  ist,  kennt  das  mo¬ 
nast.  Leben  der  Ostkirche  noch  den  nichtin- 
stitutionalisierten  Altvater  (grch.  geron; 
russ.  starec),  dessen  Vollmacht  als  Seelen- 
filhrer  aus  einer  nicht  mehr  ableitbaren 
geistl.  Autoritat  erwachst;  ihr  unterwirft 
sich  der  Monch  aus  freiem  Willensent- 
schlulJ,  dann  aber  auch  mit  unbedingtem 
Gehorsam.  Das  altruss.  Starzentrum  (s.  un- 
ten)  ist  aus  dieser  alten  asketisch-spirituel- 
len  Tradition  erwachsen,  in  der  sich  Wider- 
spruch  u.  Konkurrenz  zwischen  Amter-  u. 
charismat.  Autoritat  noch  aus  der  Zeit  der 
Alten  Kirche  erhalten  hatten. 

3.  Die  Geschichte  des  mittelbyz.  M.s  ist  ge- 
kennzeichnet  durch  einen  tiefen  Dualismus 
zwischen  wesenseigener  Spiritualitat  des 
„engelgleichen  Lebens“  (grch.  bios  angeli- 
kos,  —>  auch  Engel)  u.  Entfremdung  von 
den  alten,  vorwiegend  eremitaren  Idealen 
der  Frtihzeit  sowie  durch  ein  latentes  Span- 
nungsverhaltnis  zum  Staat.  Wahrend  sich 
das  geistl.  Leben  zu  eindrucksvoller  Hohe 
erhob  (s.  auch  Abs.  4)  verscharfte  sich 
druch  die  Fcudalisierung  der  byz.  Kloster 
das  Konkurrenzverhaltnis  zu  den  weltl.  Feu- 
dalherren  u.  zum  Staat,  der  sich  durch  den 
„toten“  Landbesitz  der  Kloster  in  seinen  Fi- 
nanzen  u.  durch  die  demograph.  Problema¬ 
tik  des  M.s  nicht  selten  bedroht  sah.  Zu¬ 
gleich  nahm  der  EinfluB  maximalist.  Hare¬ 
sien,  vor  allem  der  Messalianer  u.  Bogomi- 
len,  auf  das  M.  zu,  dessen  innere  Separation 
oft  genug  zum  inneren  u.  auBeren  Protest 
gegen  die  Kirche  u.  ihre  Sozietat  fiihrte.  Die 
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letzte  groBe  monast.  Bewegung  des  byz. 
M.s,  der  Hesychasmus  (s.  Abs.  4),  ist  durch 
diese  z.  T.  widerspriichl.  Spannungsmomen- 
te  gekennzeichnet.  Diese  religios-sittl.  u.  ge- 
sellschaftl.  Grundsituation  bestimmte  auch 
die  Entwicklung  des  M.s  in  den  anderen 
orth.  Landern.  Sie  beginnt  im  Kiever  RuB- 
land  in  den  Personen  der  Griinder  des 
Hohlenklosters,  Antonij  (gest.  1073)  u.  Feo- 
dosij  (gest.  1074),  sofort  mit  dem  Gegensatz 
zwischen  eremitarem  u.  koinobit.  Leben  der 
Klosterinsassen.  Bis  in  das  15./16.  Jh.  hinein 
iiberwogen  in  Rufiland  die  Anachoreten- 
siedlungen  (— >  auch  Laura);  unter  dem 
Druck  des  Episkopats  wichen  sie  dann  den 
Koinobien.  Unter  Sergij  Radonezskij  (gest. 
1392),  dem  Griinder  des  beriihmten  Dreiei- 
nigkeits-Sergij-Klosters,  erlebte  das  altruss. 
M.  seine  groBe  Bliite,  die  auch  die  Kultur 
dieser  Zeit  pragte.  Lm  15.  Jh.  kam  es  zwi¬ 
schen  dem  Starzen  Nil  Sorskij  (gest.  1508) 
u.  dem  Abt  (Igumen)  Josif  Volokolamskij 
(gest.  1515)  zu  Streitigkeiten  iiber  die  Frage 
nach  dem  Landbesitz  der  Kloster;  schlieB- 
lich  siegte  die  Partei  Josifs,  gewann  starken 
EinfluB  aut'  die  Kirche  u.  bestimmte  deren 
keineswegs  nur  auf  Anpassung  orientiertes 
Verhaltnis  zum  Staat.  Charakteristisch  fiir 
die  Josiflian.  Gemeinschaftskloster  ist  deren 
starke  Reglementierung,  die  allerdings 
schon  in  der  byz.  Tradition  wurzelt.  Das  18. 
Jh.  ist,  wie  iiberall  in  der  Orthodoxie,  durch 
einen  zunehmenden  Zerfall  des  M.s  ge¬ 
kennzeichnet;  aus  ihm  fiihrten  es  die  Tradi- 
tionen  des  Starzentrums  (d.  h.  der  Fiihrung 
durch  einen  „geistl,  Vater"  u.  Altmonch) 
wieder  heraus  (Paisij  Velickovskij  [gest. 
1794],  Tichon  Zadonskij  [gest.  1783]  u.  a.). 
Diese  Traditionen  erreichten  in  der  Optina- 
Einsiedelei  im  19.  Jh.  ihre  letzte  Bliite.  Ein 
besonderes  Charakteristikum  des  russ.  M.s 
im  19.  Jh.  ist  das  „Laien-M.“  u.  das  gelehrte 
M. 

4.  Das  Sozialverhalten  des  M.s,  das  sowohl 
durch  ein  Distanzverhaltnis  zur  Welt  wie 
auch  durch  den  Dienst  an  ihr  bestimmt  ist, 
brachte  eine  sowohl  nach  innen  wie  nach 
auBen  orientierte  spezifisch  monast.  Kultur 
hervor.  Zum  erstgenannten  Aspekt,  dem 
Distanzverhaltnis,  gehort  neben  der  Schaf- 
fung  einer  eigenen  Sozialstruktur  innerhalb 
der  kirchl.  Sozietat  die  damit  verbundene 
eigene  Kulturleistung,  wie  sie  etwa  auf  li- 
terarisch.  Gebiet  in  den  altkirchl.  u.  byz.- 


slav.  Vaterbiichern  (-»  Paterika)  zum  Aus- 
druck  kommt.  Sie  spiegelt  sich  vor  allem  in 
der  asket.  Mystik  wider,  die  eine  eigene  Li- 
teratur  hervorbrachte  (die  „Geistl.  Wiese" 
[grch.  leimonarion;  lat.  pratum  spirituale] 
des  Johannes  Moschus,  gest.  619;  die  „Para- 
diesesleiter"  [grch.  klimax  tu  paradeisu ]  des 
Johannes  Klimakos,  gest.  um  649;  die 
Schriften  des  Evagrius  Pontikus  [gest.  399] 
u.  Basilius’  des  GroBen  [gest.  379];  die  „Phi- 
lokalie  [‘Liebe  zur  geistl.  Schonheit’]  aus 
Origenes"  [grch.  Origenus  philokatia]  des 
letzteren  u.  des  Gregorios  von  Nazianz 
[gest.  374]  sowie  in  mittelbyz.  Zeit  die  myst. 
Hymnen  Symeons  des  Theologen  [gest. 
1022]).  Die  Vorstellung  von  dem  Weg,  der 
tiber  die  „Praxis“  (grch.)  des  Gebets  zur 
„Schau“  (grch.  theoria)  Gottes  u.  seiner  we- 
senhaften  Erkenntnis  (grch.  gnosis  usiodes) 
fiihre  u.  innere  Ruhe  (grch.  hesychia)  schen- 
ke,  erfuhr  eine  letzte  Steigerung  im  spatbyz. 
Hesychasmus  (Technik  der  „Nabelschau“ 
[grch.  omphaloskopeia],  wilde  Ekstasen, 
Nonkonformismus  gegentiber  Staat  u.  Kir¬ 
che,  EinfluB  der  Bogomilen),  dessen  negati¬ 
ve  Seiten  durch  die  „Theologie  der  Ver- 
klarung  u.  Gnade"  des  Gregorios  Palamas 
(gest.  1359)  iiberwunden  wurden.  Der  He¬ 
sychasmus  in  seinen  Auswirkungen  auf  die 
Literatur  u.  Kunst  dieser  Epoche  (— >  auch 
Rennaissancen  in  Byzanz)  zeigt  exempla- 
risch  die  (wenn  auch  keineswegs  problem- 
freie)  Wechselwirkung  zwischen  innerer  u. 
nach  auBen  wirksamer  monast.  Spiritualitat 
u.  Kultur.  Die  Herausgabe  der  Schriften  der 
asket.  Vater  in  der  sog.  „Philokalia“  1782 
mit  ihren  von  Paisij  Velickovskij  (s.  Abs.  3) 
veranlaBten  Slav.  Obersetzungen  wirkte  im 
19.  Jh.  weit  iiber  die  Grenzen  des  M.s  hin- 
aus  u.  schuf  die  bereits  erwahnte  Erschei- 
nung  des  Laien-  u.  Gelehrten-M.s  vor  allem 
in  Rufiland. 

5.  Das  M.  hat  nicht  nur  die  Kunst  des  MA 
beeinfluBt  (die  Monumental-  u.  Ikonenma- 
lerei  Andrej  Rublevs  z.  B.  ist  ohne  das  mo¬ 
nast.  Leben  seiner  Epoche  undenkbar),  es 
ist  auch  selbst  zum  Gegenstand  der  Malerei 
geworden.  Die  altesten  Darstellungen  der 
Styliten  (s.  Abs.  2)  haben  die  Verehrung  des 
Bildes,  dessen  konsequente  Verteidiger  die 
Monche  geblieben  sind,  vorbereiten  helfen. 
Der  Charakter  der  inneren  Separation  u. 
ein  grundsatzlicher,  oft  genug  militant  sich 
auBernder  Nonkonformismus  des  M.s  nicht 
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nur  gegeniiber  der  Welt,  sondern  auch  ge- 
geniiber  der  Hierarchie  der  Kirche  hat  sich 
in  seiner  Kleidung  (— »  Kamelauchion,  — > 
Mandyas),  vor  allem  in  dem  mit  Kreuzen 
iibersaten  u.  rait  einer  Kapuze  das  Gesicht 
verhiillenden  groBen  Schima  Ausdruck  ver- 
schafft,  dessen  Gegensatz  zu  den  prunkvol- 
len  kirchl.  u.  liturg.  — >  Gewandern  des  Kle- 
rus  zur  Darstellung  reizte.  In  der  Ikonenma- 
lerei  ist  das  Portrat  der  groBen  Monchsvater 
auch  fiir  die  Geschichte  des  M.s  von  Bedeu- 
tung  geworden.  Die  Darstellung  des  „ge- 
kreuzigten  Mdnchs“  u.  der  „Paradieseslei- 
ter“  (s.  Abs.  4)  gehoren  zu  den  wichtigsten 
Themen  der  Malerei  des  MA  aus  dem  Be- 
reich  der  Monchsaskese.  — >  auch  Kloster. 

Lit.:  A.  Adam,  Grundbegrifie  des  M.s  in  sprachl. 
Sicht,  ZKG  65, 1953-1954,  209-239;  H.  Bacht,  Das 
Vermachtnis  des  Ursprungs.  Studien  zum  friihen 
M.  I,  Wiiizbuig  1972;  Beck,  120-140  u.  Reg.;  ders.. 
Das  Byz.  Jahrtausend,  Miinchen  1978,  Kap.  VI; 
H.  v.  Campenhausen,  Die  asket.  Heimatlosigkeit 
im  altkirchl.  u.  fruhmittelalteri.  M.,  Tubingen 
1931;  H.-  D.  Dopmann,  Der  EinfluB  der  Kirche 
anf  die  Moskowit.  Staatsidee.  Staats-  u.  Gesell- 
schaftsdenken  bei  Josif  Volockij  u.  Nil  Sorskij, 
Berlin  1967;  A.  J.  Festugiere,  UrspiUnge  Christ]. 
Frommigkeit,  Bildung  Oder  Heiligkeit  im  M.  des 
altchristl.  Orients,  Freiburg  -  Base]  -  Wien  1963 
(Paris  1961);  ders.,  Theologie  de  la  Vie  Mona- 
stique,  Aubier  1961;  S.  Frank,  AGGELIKOS  BI¬ 
OS,  Munchen  1964;  I.  Hausherr,  Hesychasme  et 
Priere,  Roma  1966;  K.  Holl,  Enthusiasmus  u.  BuB 
gewalt  beim  grch.  M„  Tubingen  1898;  Heiler,  253 
bis  275;  K.  Heussi,  Der  Ursprung  des  M.s,  Tubin¬ 
gen  1936;  Heyer,  94-105;  P.  Kazanskij,  Istorija 
Russkogo  Monasestva  do  Sergija,  Moskau  1855; 
F.  v.  Lilienfeld,  Nil  Sorskij  u.  seine  Schriften,  Ber¬ 
lin  1963;  E.  Malone,  The  Monk  as  the  Successor 
of  the  Martyr,  Washington  1950;  P.  P.  de  Meester, 
De  Monachico  Statu  iuxta  Disciplinam  Byzan- 
tinam,  Citla  del  Vaticano  1942;  G.  Mensching,  So- 
ziologie  der  GroBen  Religionen,  Bonn  1966,  Reg.: 
M.s-Gemeinde,  M.s-Kolonie.  M.s-Staat,  M.;  J. 
Meyendorff,  Byzantine  Hesychasm:  historical, 
theological  and  social  problems,  London  1974 
(Reprint);  P.  Nagel,  Die  Motivierung  der  Askese 
in  der  Alten  Kirche  u.  der  Ursprung  des  M.s,  Ber¬ 
lin  1966;  G.  M.  Prochorov,  Isichazm  i  Obscestven- 
naja  Mysl’  v  Vostocnoj  Evrope,  TODL  22,  1968, 
86-108;  I.  Rezac,  De  Monachismo  secundum  Re- 
centiorem  Legislationem  Russicam,  Rom  1952;  D. 
Savramis,  Zur  Soziologie  des  byz.  M.s,  Leiden  - 
Kdln  1962;  I.  Smolilsch,  Russ.  M.  Entstehung, 
Entwicklung  u.  Wesen  988-1917,  Wurzburg  1953; 
ders.,  Leben  u.  Lehre  der  Starzen,  Koln  u.  Olten 
o.  I.  (2.  Aufl.);  ders.,  Gesch.  der  Russ.  Kirche, 
1700-1917,  Leiden  1964,  Reg.;  I.  Sokolov,  Sostoja- 
nie  Monasestva  v  Vizanitjskoj  Cerkvi  s  Poloviny 
IX  do  Nacala  XIII  Veka,  Kazan  1894;  Th.  Spid- 
lik,  Joseph  de  Volokolamsk.  Un  Chapitie  de  la 
Spirituality  Russe,  Roma  1956;  S.  Troickij,  Pravo- 
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vaja  Istorija  Monasestva,  ZMP  1973,  12,  61-68; 
T.  G.  Verdon  u.  J.  Dailey,  Monasticism  and  arts, 
Syracuse,  N.Y.  1984;  J.  Leroy,  Studitisches 
Mdnchlum.  Spiritualitat  u.  Lebensform,  Graz 
1969;  Ch.  Walter,  Art  and  Ritual  of  the  Byz. 
Church,  London  1982;  Reg.:  monks;  G.  Podskals- 
ky,  Christentum  u.  Theol.  Literatur  in  der  Kiever 
Rus  (988  -  1237),  Mtinchen  1982,  Reg.;  Evagrios 
Pontikos,  Praktikos  od.  der  Monch.  Hundert  Kap. 
liber  das  geistl.  Leben.  Mit  einem  Vorwort  von 
A.M.  Haas,  hg.  von  G.  Bunge,  Koln  1989;  LChl  5, 
260-265  (Asketcn,  hi.)  -  S.  auch  Lit.  zu  Kloster. 

Monophysitische  Kirche  s.  Ubersicbt  zum 
Stichwort  Ritus 

Monumentalmalerei,  Malerei,  die  mit  einem 
Monumentum  (lat.,  n.,  ‘[Bau-]Denkmal’) 
verbunden  ist,  hier  mit  dem  Kirchenbau. 
Man  unterscheidet  nach  der  angewandten 
Technik  die  (allerdings  in  diesem  Bereich 
bisher  selten  vorgefundene)  — >  Enkaustik, 
das  ->  Fresko  u.  das  — >  Mosaik. 

Die  altesten  bisher  bekannten  Fresken 
stammen  aus  der  Hauskirche  von  Dura  Eu- 
ropos  (um  230).  Sie  zeigen  in  ihrem  Stil  so- 
wohl  die  skizzenhafte  wie  auch  die  feierl. 
Darstellungsweise  (— >  Stil,  hieratischer),  die 
fiir  die  byz.  Kunst  spater  so  charakteristisch 
werden  sollte.  Die  ikonograph.  Motive  fin- 
den  sich  ebenso  in  der  friihen  Kunst  der  Ka- 
takomben.  Mit  Kaiser  Konstantin  als  kirchl. 
Bauherrn  erscheint  in  den  von  ihm  gestifte- 
ten  Kirchen  das  kostspielige,  aber  reprasen- 
tationsintensive  Mosaik  in  Verbindung  mit 
Motiven  der  imperialen  Kunst  (-»  Kaiser- 
kult).  Freskoarbeiten  waren  ebenfalls  zahl- 
riech  verbreitet,  aber  nur  weniges  ist  erhal- 
ten  geblieben.  Die  Krise  des  Bildersturms 
(— >  unter  Bild)  hat  unschatzbare  Denk- 
maler  der  M.  untergehen  lassen.  Das  erste 
Zeugnis  der  nachikonoklast.  Kunst,  die  Mo- 
saiken  der  Koimesiskirche  in  Nizaa  (um 
850),  ist  leider  1922  zerstort  worden.  Dafur 
geben  die  Mosaiken  der  Hagia  Sophia  in 
Konstantinopel  einen  Eindruck  von  der 
standigen  Hoherentwicklung  der  musiv. 
Kunst,  wie  sie  auch  in  den  Arbeiten  der  Kir¬ 
chen  von  Hosios  Lukas  (Anfang  11.  Jh.), 
Daphni  (um  1100)  mit  ihrem  ausgepragten 
li  turgisch-dogmat.  Reprasentationscharak- 
ter  zum  Ausdruck  kommt  u.  auBerhalb  von 
Byzanz  in  der  Sophienkathedrale  von  Kiev 
(11./12.  Jh.),  in  S.  Marko  von  Venedig,  in 
Palermo  u.  Monreale  (12-/13.  Jh.)  sowie  in 
Serres  weiter  gepflegt  wurde,  um  schlieBlich 
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in  den  Mosaiken  der  Chorakirche  in  Kon- 
stantinopel  (nach  1307)  ihr  letztes  u.  schon- 
stes  Denkmal  zu  erhalten.  In  den  Mosaik- 
Ikonen  (—>  Ikonenmalerei;  s.  auch  Taf.  40) 
lebt  ein  letzter  Rest  dieser  groBen  Knnst 
weiter. 

In  seiner  Ausdruckskraft  u.  Bewegungsdy- 
natnik  stand  das  Mosaik  in  keiner  Weise 
deni  durch  seine  Technik  weniger  begrenz- 
ten  Fresko  nach,  das  sich  vor  allem  in  den 
nahen  u.  fernen  Provinzen  zu  hochster  Blii- 
te  entfalten  konnte,  Vom  Bilderstreit  unge- 
stort,  hat  sich  die  Freskomalerei  in  einem 
kaum  unterbrochenen  Uberblick  vom  9./10. 
bis  zum  12./13.  Jh.  in  den  kappadoz, 
Hohlenkldstern  erhalten  u.  Lticken  ge- 
schlossen,  die  in  Byzanz  selbst  durch  den 
Ikonoklasmus  entstanden  waren.  Auf  dem 
Balkan  u.  in  RuBland  erfuhr  die  Fresko- 
kunst  durch  Aufnahme  u.  Verarbeitung  der 
verschiedenen  Renaissancen  in  Byzanz  eine 
jeweils  eigenstandige  Entwicklung,  die  be- 
sonders  an  den  politischen  u.  kulturellen 
Zentren  Meisterwerke  aufweisen  konnte. 
Vor  allem  in  RuBland  schufen  Andrej 
Rublev,  Feofan  Grek  u.  Dionisij  vom  14.-16. 
Jh.  bedeutende  Werke  dieser  Kunst,  die  im 
Einklang  stehen  mit  denen  der  gleichzeiti- 
gen  Ikonenmalerei.  In  die  erste  Halfte  des 
14.  Jh.  gehoren  die  Arbeiten  des  Griechen 
Panselinos  u.  die  groBartigen  Fresken  serb. 
Malerschulen.  Dabei  ist  zu  vemierken,  daB 
die  Maler  fur  die  gesamte  Ausstattung  der 
Kirchen  einscblieBlich  der  Bilderwand  ver- 
antwortlich  waren;  damit  wurde  der  bis  heu- 
te  herrschende  Eindruck  einer  groBartigen, 
auch  das  Bildprogramm  einbeziehenden 
symphon.  Einheit  des  Kirchenintieren  er- 
reicht.  Neben  den  bedeutenden  Fresken  der 
Kremlkirchen  seien  hier  noch  die  der  Kir¬ 
chen  von  Jaroslavl’  aus  dem  17.  u.  18.  Jh. 
mit  ihren  besonderen,  z.  T.  von  westl.  Vor- 
bildem  iibernommenen  Themenkreisen  u. 
ihrer  vollcndeten  Technik  erwiilint.  -  Die 
byz.-slav.  M.  ist  als  Kulturleistung  nicht  zu 
verstehen  ohne  die  Kenntnis  der  durch  die 
Liturgie  bestimmten  spezif.  Kultusiisthetik, 
die  zugleich  auch  Einsichten  in  ihre  gesell- 
schaftl,  Probleme  eroffnet. 

Lit.:  P.  Philippol,  Die  Wandmaleiei.  Entwicklung, 
Technik,  Eigenart,  Leipzig  1984;  LdK  3, 398-399.  - 
S.  auch  Lit.  zu  Fresko,  Kirchenbau,  Mosaik. 

Morgengottesdienst  (grch.  orthros,  m.;  russ. 

276 


utrenica,  f.;  lat.  matutinae,  f.  plur.,  laudes  f. 
plur.),  einer  der  Stundengottesdienste;  er 
wird  in  der  Morgenfrilhe  gehalten.  Im  rom. 
Heer  entsprach  dem  Orthros  die  letzte  der  4 
Nachtwachen,  die  mit  dem  „Hahnenschrei“ 
(grch.  alektorophonia;  lat.  galli  cantus,  vgl. 
Mark.  13,  35)  begann.  Obwohl  in  zahlrei- 
chen  Religionen  u.  in  der  Synagoge  ein 
selbstandiger  Gottesdienst,  ist  der  M.  in  der 
Alten  Kirche  schon  durch  das  Thema  Licht, 
das  ihn  beherrscht,  mit  dem  Abendgottes- 
dienst  gedanklich  eng  verbunden.  Der  orth. 
M.  ist  urspriinglich  Teil  eines  Komplexoffi- 
ziums,  das  in  der  Nacht  u.  am  Morgen  zu 
Ostern  seine  Wurzel  hatte,  ehe  es  mit  unter- 
schiedl.  Entwicklungen  im  Gottesdienst  der 
Kathedralkirchen  u.  der  Kloster  sowie  mit 
Ausbildung  des  Kirchenjahres  zu  einer  star- 
keren  Differenzierung  der  tagl.  Gebetsgot- 
tesdienste  in  Verbindung  mit  der  Liturgie 
kam.  Auf  diese  Beziehungen  weisen  einige 
Spezialelemente  des  Sonntags-M.s  hin,  wie 
die  Auferstehungs-  u.  Morgenevangelien, 
die  Hypakoe  (ein  Kurzhymnus)  u.  die  Auf- 
erstehungsverse  (—>  Eulogetaria  anastasi- 
raa). 

Schon  Anfang  des  2.  Jh.  berichtet  Plinius 
von  Morgenversammlungen  der  Christen 
mit  einem  Hymnus  auf  Christus  wie  Gott 
(lat.  carmen  Christo  quasi  Deo).  Ihm  folgen 
Zeugnisse  der  Kirchenvater  von  Tertullian 
(gest.  nach  220)  u.  Hippolyt  von  Rom  (gest. 
235)  bis  in  das  4.  Jh.,  aus  denen  zu  ersehen 
ist,  daB  eine  urspriinglich  private  Feier 
durch  den  Bischof  der  Gemeinde  allmahlich 
zu  einer  Gemeindefeier  umgestaltet  wurde. 
Die  Pilgerin  Egeria  u.  die  Apostol.  Konsti- 
tutionen  (-»  Kirchenrecht)  kennen  bereits 
die  3  Strukturelemente  Hymnus,  Gebet  (lat. 
oratio)  u.  Psalmenlesung.  Fur  den  inneren 
Zusammenhang  von  M.  u.Nachtgottes- 
dienst,  der  damals  noch  bekannt  war,  ist  der 
ihnen  gemeinsame  Ps.  51  kennzeichnend. 
Auch  die  bibl.  Ode  war  an  der  Wende  von 
der  Vigil  zum  M.  beheimatet,  ehe  sie  das 
Modell  des  byz.  Kanons  abgab.  Nicht  zu- 
letzt  unter  dem  EinfluB  des  Mdnchtums  u. 
seiner  Stundengebete  entwickelte  sich  das 
kunstvolle  u.  komplizierte  Gebaude  des 
byz.  M.es.  Wegen  seiner  Lange  erfuhr  er  in 
mittelbyz.  Zeit  eine  Kiirzung. 

Der  M.  hat  heule  folgenden  Aufbau:  (1) 
Eingangspsalmen  20;  21  mit  nachfolgenden 
Kurzhymnen  (-»  Troparien);  (2)  Hexa- 
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psalm  (nach  Ps.  63  u.  143  Lobgesang  [Klei- 
ne  -»  Doxologie]  u.  Hatleluja),  begleitet 
von  12  Stillgebeten  des  Priesters,  Synapte 
(GroBes  Kollektengebet);  (3)  Psalterlesung 
in  3  Stichologien  mit  ihren  poet.  Kathismata 
(bzw.  den  erwahnten  Eulogetaria  anastasi- 
ma  od.  Hypakoe)  u.  den  hymn.  Paraphrasen 
der  Gradualpsalmen;  (4)  Auferstehungs-  u. 
Morgenevangelien;  (5)  Ps.  51;  (6)  Kanon 
(einschlieBlich  des  Heiligen-  od.  Festgeden- 
kens  im  Synaxarion)  mit  dem  Magnificat 
(bzw.  an  groBen  Feiertagen  den  Megalyna- 
rien);  (7)  die  Laudes  (Ps.  148-150);  (8)  Lob- 
gesang  (GroBe  — >  Doxologie);  (9)  Dreimal- 
heilig  (— >  Trishagion)  u.  Vaterunser;  (10) 
Entlassung. 

In  der  GroBen  Fastenzeit  u.  an  Fastentagen 
wird  das  dreimalige,  auf  die  GroBe  Kollekte 
(->  Synapte)  nach  dem  Hexapsalm  einset- 
zende  Halleluja  mit  feierl.  Dreieinigkeits- 
strophen  (->  Triadikon)  abgeschlossen. 
Falls  ein  Totengedenken  stattfindet,  wird 
anstelle  der  zweiten  Stichologie  ein  speziel- 
les  Kleinoffizium  gehalten,  wahrend  am 
Sonntag  die  dritte  Stichologie  durch  den  Po- 
lyeleos  (Ps.  135  u.  136)  ersetzt  wird.  Auch 
an  anderen  Stellen  zeigt  sich  deutlich,  wie 
der  feriale  (wochentagi.)  M.  durch  Ausnah- 
meregelungen  zugunsten  des  Sonntages  be- 
herrscht  wird  u.  damit  selbst  der  in  vielem 
uberformte  byz.  Orthros  sich  in  seinem  al¬ 
ien  Kern  als  an  Ostern  orientiert  zeigt.  -  Es 
ist  Vorschrift,  daB  der  M.  mit  einer  feierl. 
Entlassung  abgeschlossen  sein  muB,  ehe 
anschlieBend  die  Liturgie  stattfindet. 

Lit.:  Baumstark,  35  ff.;  ders.,  Noctuina  Laus, 
Munster  1956,  167-209;  Daniel,  302-308;  Eisenho- 
fer  2,  517-527;  Goar,  39-47;  I.  M.  Hanssens,  Aux 
Origines  de  la  Pricre  Liturgique.  Nature  et  Gene- 
se  de  l’Office  des  Matines,  Analecta  Gregoriana 
57,  Roma  1952;  1.  A.  Jungmann,  Die  Entstehung 
der  Matutin,  ZKTli  72, 1950,  66-79;  La  Prifere1,  91 
bis  148;  J.  Mateos,  Quelques  Problemes  de  1’Ortli- 
ros  Byzanlin,  POC  11,  1961,  17-35,  201-220;  R. 
Zerfass,  Die  Schriftlesung  im  Kathedraloffizium 
Jerusalems,  Munster  (Westf.)  1968,  Reg.:  Morgen- 
offizium;  Schulz,  Handbuch  Ostk.kunde  II,  57  bis 
65.  -  S.  auch  Lit.  zu  Stundengoltesdienst. 

Mosaik  (von  arab.  muzauwaq,  ‘verziert’), 
Technik  der  bildhaften  od.  ornamentalen 
Darsteilung  mit  Hilfe  von  kieinen  Wiirfeln 
aus  Naturstein  od.  aus  Glas  bzw.  Glaspasten 
seit  etwa  dem  2.  Jh.  v.  Chr.  Die  Tesserae 
(lat.,  auch  tesselae,  tesserulae)  genannten 


Steinwiirfel  wurden  auf  den  noch  feuchten 
Mortel  der  Mauer  bzw.  des  Estrichs  aufge- 
setzt.  Beint  Wand-M.  spricht  man  vom 
Opus  musivum  (lat.),  bei  dem  des  FuBbo- 
dens  vom  Opus  pavimentum.  Nach  der  Art 
u.  GroBe  der  Tesselae  (dem  Opus  tessela- 
tum)  unterscheidet  man  das  Opus  vermicu- 
latum  (aus  sehr  kieinen  Glasstabchen)  vom 
Opus  sectile  (aus  groBeren,  oft  plattenfor- 
migen  Einzelteilen).  Der  M.-Estrich  hieB 
auch  Lithostroton  (grch.).  Der  Handwerker, 
dem  die  Anlage  eines  M.s  Ubertragen  wur- 
de,  fiihrte  die  Bezeichnung  Musivarius 
(lat.),  heute  Mosaizist.  Mit  dem  5.  Jh.  setz- 
ten  sich,  vor  allem  fiir  den  Hintergrund, 
Smalten  (Glaspasten)  durch,  deren  rote  od. 
grime  Oberflache  mit  Blattgold  aufgetragen 
u.  mit  einer  hauchdiinnen  farblosen  Glas- 
schicht  abgedeckt  wurde.  Die  einzelnen 
Tesselae  wurden  dabei  nicht  alle  plan  ge- 
legt,  sondern  leicht  gekantet.  Der  schon 
dem  bunten  M.  eigentiimliche,  durch  die 
Reflexion  des  Lichts  hervorgerufene  opt.  I)- 
lusionismus,  der  der  byz.  Kultusasthetik 
entspricht,  wurde  durch  die  geschilderte 
Technik  des  Gold-M.s  noch  intensiviert. 
Die  erwahnten  Effekte  finden  sich  auch  bei 
einer  Spezialgruppe  der  Ikonenmalerei,  den 
M.-Ikonen.  -  Abb.  278. 

Lit.:  L.  Budde,  Antike  M.en  in  Kitikien.  1.:  FrUh- 
christi.  M.en  in  Misis-Mopsuhestia,,  Recklinghau¬ 
sen  1969;  E.  Diez  u.  O.  Demus,  Byzantine  Mo¬ 
saics  in  Greece:  Hosios  Lucas  &  Daphni,  Cam¬ 
bridge  (Mass.)  1931;  O.  Demus,  Byzantine  Mosaic 
Decoration,  London  19532;  E.  Kitzinger,  Mosaic 
Pavements  in  the  Greek  East  and  the  Question 
of  a  ..Renaissance"  under  Justinian,  Actes  Vie 
Congi.  Intern.  d'Eludes  Byz.  Paris  1948,  2.  Bd., 
Paris  1951,  209-323;  J.  Kollwitz,  M.en,  Freiburg/ 
Bt.  1953;  A.  Frolow,  La  Mosaique  Murale  Byzan¬ 
tine,  BZS  12,  1951,  180-209;  V.  Lazarev,  Mozaiki 
Sofii  Kievskoj,  Moskau  1960;  ders.,  Michaijlovskie 
Mozaiki,  Moskau  1966;  G.  N.  Logvin,  Sofija  Kiev- 
skaja,  Kiev  1971;  C.  Mango,  Materials  for  the 
Study  of  the  Mosaics  of  St.  Sophia  at  Istanbul, 
Washington  1962;  W.  Oakshott,  Die  M.  en  von 
Rom,  Leipzig  1967;  H,  P.  L.  1’Orange  -  P.  J.  Nord 
hagen,  Mosaics,  Chattam  1966  (dt.  Miinchen 
1960);  W.  Weidle,  Mosaiques  Paleochretiennes  et 
Byzantines,  Mailand  -  Florenz  1954.  -  S.  auch  Lit. 
zu  Kirchenbau. 

Miinze  (von  lat.  moneta,  f.,  Beiname  der 
Gottin  Juno,  in  deren  Tempel  auf  dem  Ca¬ 
pitol  in  Rom  sich  die  Pragestatte,  die  Mone¬ 
ta,  befand),  ein  aus  Edel-  od.  Mindermetall 
bestehendes  hand!.  Stuck  von  rundlichem, 
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quadratischem  od.  anderem  Format,  das  als 
Tauschobjekt  sowohl  dem  Handel  dient  als 
auch  (z.  T.  in  dieser  Eigenschaft  od.  als 
kiinstler.  Schaustiick,  Gedenk-M.)  materiel- 
ler  Trager  gesellschaftlich-polit.  Reprasen- 
tanz  staatl.  Hoheit  ist  (— >  Numismatik).  In- 
sofern  diese  Reprasentanz  in  der  Antike,  im 
Hellenismus  u.  im  MA  fast  immer  religiosen 
Charakter  trug,  ist  die  M.  auch  in  unserem 
Zusammenhang  von  Interesse.  Die  Ikono- 
graphie  der  M,  seit  Kaiser  Konstantin  (gest. 
337)  spiegelt  mit  ihren  sich  wandelnden 
christl.  Motiven  das  auf  Distanz  beruhende 
Verhaltnis  der  beiden  Loyalitatsbereiche 
von  Staat  u.  Kirche  wider  sowie  dessen  Kri- 


sen.  Der  „Bildkonkordat“  zwischen  Staat  u. 
Kirche,  der  sich  nach  Anerkennung  des  Bil- 
des  durch  die  Kirche  langsam  entwickelte, 
hat  gerade  auf  der  byz.  M.  seinen  Ausdruck 
gefunden,  indem  Themen  des  Kaiserkults 
sich  mit  christlichen  vereinigten  bzw.  beide 
sich  gegenseitig  erganzten.  Imperiale  Dar- 
stellungsmotive  waren  u.  a.  die  rom.  Sieges- 
gottin  Victoria  mit  langem  Kreuzstab  u. 
Christusmonogramm  od.  Kreuz-Sphaira  od. 
ein  auf  4  Stufen  stehendes  Kreuz,  das  von 
den  bilderfeindl.  Kaisern  (— >  Bild)  aus- 
schlieBlich  auf  den  M.n  benutzt  wurde. 
Christusbiider  auf  M.n  waren  nicht  liblich  u. 
beim  Volk  unbeliebt.  (Nur  unter  Justinian 


II.  [gest.  695]  sind  zwei  solche  M.n  gepragt 
worden).  Daneben  gab  es  M.n  mit  Apostel- 
u.  Gottesnwtterbildern,  den  Zeichen  A  u.  O 
sowie  Darstellungen  der  in  der  byz.-slav. 
Heiligenverehrung  hochgeschatzten  Reiter- 
heiligen,  die  auch  vom  altruss.  Miinzsystem 
iibernommen  wurden.  Nicht  nur  Herrscher 
u.  Stadte  lieBen  Miinzen  herstellen,  auch 
der  kirchl.  Hierarchie  stand  das  Miinzrecht 
zu. 

Lit.:  Grabar,  Iconoclasme;  H.  Hunger,  Das  Reich 
der  Neuen  Mitte,  Graz  -  Wien  -  Koln  1965,  Reg.: 
Miinzbild;  M.  Restle,  Kunst  u.  byz.  Miinzpragung 
von  Justinian  bis  zum  Bilderstreit,  Athen  1964;  A. 
Suhle,  Die  M.  Von  den  Anfangen  bis  zur  europ. 
Neuzeit,  Leipzig  19713.  -  S.  auch  Lit.  zu  Numis- 
matik. 

Myron  (grch.,  n.,  auch  chrisma,  n.,  kostbares 
Salbol;  russ.  miro,  n.;  chrizma,  f.),  ein  aus 
den  Friichten  des  Olivenbaumes  durch 
Pressen  od.  Mahlen  gewonnenes  Ol,  im 
kirchl.  Gebrauch  durch  Ingredienzien  (die 
bei  der  Myronweihe  hinzugefiigt  werden) 
angereichert.  Das  M.  war  im  gesamten  Ori¬ 
ent  u.  im  west!  Mittelmeergebiet  in  der  An- 
tike  als  kosmet.  u.  medizin.  Mittel  allgemein 
im  Gebrauch.  Seit  alters  eine  sakramentale 
Materie  (der  Olbaum  gait  als  Symbol  des 
Friedens  u.  des  Lebens,  wie  iiberhaupt  des 
Fleils),  wurde  es  in  zahlreichen  vor-  u.  nc- 
benchristl.  Kulten  u.  a.  fur  die  Konigssai- 
bung  benutzt.  Kaum  als  Ubernahme  von 
diesen  Vorbildern  als  vielmehr  nach  dem 
Vorbild  des  AT  gebrauchte  die  friihe  Chri- 
stenheit  das  M.  als  materielles  Zeichen  ei- 
nes  Reservates,  das  unter  der  Souveranitat 
Gottes  steht,  Leben  u.  Tod  des  Menschen 
umfaBt  u.  Heil  spendet  (bei  der  Taufe,  der 
Myronsalbung,  beim  Exoizismus,  der  Was- 
serweihe  wie  bei  der  Weihe  sakraler  Gegen- 
stande,  letzteres  erst  im  MA).  Als  hi.  Mate¬ 
rie  steht  das  M.  unter  dem  Schutz  des  Kir- 
chenrechts,  andererseits  wild  es  kirchen- 
rechtlich  wirksam  (— >  Myronweihe).  Vom 
M.  wird  das  Ol  (grch.  elaioti;  russ.  elej)  un- 
terschieden,  Neben  dem  M.  wird  Ol  bei  der 
Taufe  (bei  der  Krankenolung  dagegen  nur 
Ol)  benutzt.  Zu  erwahnen  ist  das  hi.  Ol,  das 
an  den  Statten  Christi  in  Jerusalem  u.  Pala- 
stina  (-»  auch  Martyrion)  den  Pilgern  in 
Ampullen  (— »  auch  Eulogia)  mitgegeben 
wurde.  Das  M.,  das  nach  Aussage  der  Heili- 
genviten  von  den  Korpern  mancher  Heili- 
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ger  (grch.  myroblytoi)  ausgeschieden  wird, 
ist  kein  M.  im  kirchenrechtlich-sakramenta- 
len  Sinne,  wenn  es  auch  im  Kanonisations- 
prozeB  (h>  Heiligsprechung)  eine  Rolie 
spielt.  Die  aberglaub.  Verwendung  von  M. 
u.  Ol  war  Gegenstand  wiederholter  Verbote 
durch  die  Kirche. 

Lit:  Daniel,  Reg.:  M.  hagion;  Eisenhofer  1,  308 
bis  317,  520  ff.;  Fendt,  Reg,:  M.-Salbung;  Goar, 
Reg.:  Chrisma,  Handbuch  2,  86,  91;  Ph.  Hofmei- 
ster,  Die  hi.  Ole  der  morgen-  u.  abendland.  Kir¬ 
che.  Eine  kirchenrechtlich-liturg,  Abh.,  WUrzburg 
1948;  E.  Kutsch,  Salbung  als  Rechtsakt  im  AT  u. 
im  Alien  Orient,  Berlin  1963;  P.  Matzerath,  Bufie 
u.  hi.  Olung  in  der  byz.  Kirche,  Paderborn  1940;  J. 
Neumann,  Salbung  u.  Handauflegung  als  Hedszei- 
chen  u.  Rechtsakt,  Wahrheit  u.  Verkilndung,  M. 
Schmaus  zum  70.  Geburtstag,  2.  Bd.,  Paderborn 
1967,  1419-1444.  -  S.  auch  Lit.  zu  Myronsalbung. 

Myronsalbung  (grch.  hagion  myron ,  myro- 
ma,  n.;  russ.  miropomazanie,  n.;  lat.  confir- 
matio,  f.,  ‘Befestigung’,  ‘Bestatigung’  [der 
Taufe].  davon  ahd.  firmon,  dt.  ‘Firmung’), 
eines  der  7  Sakramente.  Die  M.  wird  im 
byz.  Ritus  heute  im  Anschlufl  an  die  Taufe 
gespendet,  in  einigen  Fallen  auch  im  Zu- 
sammenhang  mit  der  BuBe.  (Erst  im  MA 
gab  es  eine  M.  als  Bestandteil  der  Bischofs- 
weihe,  — »  Cheirotonie.)  Das  erste  eindeuti- 
ge  Zeugnis  tiber  die  M.  findet  sich  in  der 
Kirchenordnung  Flippolyts  von  Rom  um 
220  (->  Kirchenrecht),  nach  deren  Vor- 
schrift  der  Bischof  unter  Gebet  um  den  hi. 
Geist  seine  Hand  auf  den  Getauften  legt, 
das  Myron  auf  dessen  Haupt  gieBt,  die  Stirn 
mit  dem  Zeichen  des  Kreuzes  zeichnet  u. 
schlieBlich  mit  ihm  den  KuB  der  Gemein- 
schaft  tauscht.  Wahrend  in  der  Ostkirche 
die  M.  durch  den  Priester  vollzogen  wird,  ist 
sie  in  der  kath.  Kirche  bis  heute  dem  Bi¬ 
schof  reserviert  (Firmung).  Seit  etwa  dem  9. 
Jh.  begann  man  im  Westen  Taufe  u.  M.  von- 
einander  zu  trennen  u.  den  Empfang  der 
Firmung  auf  das  4./5.,  seit  dem  18,  Jh.  aul 
das  12.  Lebensjahr  zu  verschieben.  Hippo- 
lyts  Kirchenordnung  enthielt  bereits  die 
konstitutiven  Elemente  der  M,:  Gebet  mit 
Handauflegung,  Salbung  des  Hauptes  mit 
dem  Myron,  Kreuzbesiegelung  (grch.  sphra- 
gis).  Die  Geschichte  der  M,  im  Orient  ist 
kompliziert.  Nicht  alle  Zeugnisse  sprechen 
von  einer  Salbung  nach  der  Taufe.  Sie  fehlt 
bei  Johannes  Chrysostomus  (gest.  407)  u, 
beim  Patriarchen  Proklos  von  Konstantino- 
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pel  (gest.  446),  wahrend  sie  sich  bei  Kyrill 
von  Jerusalem  (gest.  387),  in  den  Apostol. 
Konstitutionen  (-)  Kirchenrecht)  bei  Theo¬ 
dor  von  Mopsvestia  (gest.  428)  u.  anderen 
findet.  Wahrscheinlich  hat  man  in  der  Alten 
Kirche  die  einzeinen  Akte  der  Taufe  als  ei- 
ne  Einheit  gesehen.  Die  Herausstellung  der 
M.  nach  der  Taufe  diirfte  (wie  die  Arbeit 
des  Kirchenvaters  an  der  Basiliusliturgie 
zeigt)  entscheidend  durch  die  Bemiihungen 
Basilius'  des  GroBen  (gest.  379)  um  eine 
Pneumatologie  (eine  Lehre  vom  hi.  Geist), 
die  schhefilich  auch  die  Bedeutung  der  M. 
als  Sakrament  bestimmte,  beeinfluBt  wor- 
den  sein.  Die  apostol.  Tradition  der  M. 
bleibt  eine  offene  Frage,  um  so  mehr,  als  die 
Hinweise  des  NT  (2.  Kor.  1,  21.22;  Eph.  1, 
13;  4,  30;  1.  Joh.  2,  20.27  u.  a.)  wohl  kainn 
ein  Sakrament  meinen  konnen.  Neben  der 
Geistgabe  besitzt  der  unter  dem  materiellen 
Zeichen  des  Oles  gegebene  KuB  okumen. 
Bedeutung,  indem  er  als  die  Voraussetzung 
zur  Teilnahme  an  der  anschlieBenden  Litur- 
gie  u.  damit  der  Aufnabme  in  die  Gemein- 
schaft  (grch.  koinonia;  lat.  communio)  der 
Glaubigen  ist. 

Der  Aufbau  der  M.  ist  heute  folgender:  (1) 
nach  Einkleidung  des  Getauften  Vorberei- 
tungsgebet,  (2)  kreuzfonnige  Salbung  an 
Stirn,  Augen,  Nasenfltigeln,  Mund,  Ohren, 
Brust,  Handen  u.  FliBen  mit  der  Formel 
„Siegel  der  Gabe  des  hi.  Geistes'1  (grch. 
sphragis  doreas  pneumatos  hagiu;  russ. 
pecat’  dara  ducha  svjatago),  (3)  Prozession 
des  Priesters  mit  dem  Getauften  und  seinen 
Paten  durch  das  Bapdsterium  bzw.  den  Kir- 
chenraum,  (4)  Lesungen  (Rom.  6,  3-11; 
Matth.  28,  16-20),  Gebete  (-»  Ektenie),  (5) 
Kleine  — >  Doxologie. 

Lit.:  A.  Almazow,  Istorija  Cinoposledovanii 
Krescenija  i  Miropomazanija,  Kazan  1884;  Beck, 
247,  282;  G.  Dix,  The  Theology  of  Confirmation 
in  Relation  to  the  Baptism,  Westminster  1951;  Ei- 
senhofer  2,  280-297;  Fendt,  Reg.:  Firmung;  Th. 
Finn,  The  Liturgy  of  Baptism  in  the  Baptismal  In¬ 
structions  of  St.  John  Chrysostom,  Washington 
1967,  Reg.:  Anointing,  post-baptismal;  Goar,  290 
f.,  299-301,  697-700;  Heiler,  158-161;  G.  Kretsch- 
mar,  Die  Gesch.  des  Taufgottesdienstes  in  der  Al¬ 
ten  Kirche,  Lciturgia  5,  Kassel  1970,  192-296;  K. 
Liibeck,  Die  Firmung  bei  den  Orthodoxen,  Tnc- 
rer  Theolog.  Zs.  33,  Trier  1920-1921,  111-118, 176 
bis  184,  219-226;  G,  W.  H.  Lampe,  The  Seal  of 
Spirit,  London  1951;  Raes,  143-148;  B.  Welte,  Die 
postbaptismale  Salbung,  Freiburg/Br.  1939;  I.-H. 
Dalmais,  Handbuch  Ostk.kunde  11,  153-155;  E. 


Chr.  Suttner  (Hg.),  Taufe  u.  Firmung,  Regensburg 
1971.  -  S,  auch  die  Lit.  zu  den  Stichwortern  My¬ 
ron  u.  Taufe. 

Myronweihe  (grch.  hagiu  myru  telete;  russ. 
osvjascenie  mird).  Die  Notwendigkeit  der 
M.  ergibt  sich  aus  der  Verwendung  des  hi. 
Myrons  beim  Sakrament  der  Myronsalbung 
u.  der  Krankenolung  sowie  bei  bestimmten 
Weihehandlungen,  z.  B.  der  Kirchenweihe. 
Das  alteste  Zeugnis  einer  Vorform  der  M. 
findet  sich  in  einer  kopt.  Ubersetzung  der 
Didache  (->  Kirchenrecht)  aus  dem  5.  Jh., 
in  der  liber  dem  hi.  Ol  nach  dem  Eucharist. 
— >  Hochgebet  (bzw,  dessen  Vorstufe)  ein 
Gebet  gesprochen  wird.  Die  Sitte,  die  M. 
wahrend  der  Liturgie  zu  vollziehen,  hat  sich 
nach  einer  Reihe  kanonist.  u.  patrist.  Quel- 
len  noch  lange  erhalten.  Nach  manchen 
Forschern  ist  anzunehmen,  daB  die  M.  vor 
der  Taufhandlung  (— »  Taufe)  bzw.  der  My¬ 
ronsalbung  od.  auch  wahrend  der  Ktan- 
kenolung  stattfand.  Eine  eigene  Weihe  des 
Krankenbls  wird  von  Serapion  von  Thmuis 
(gest.  um  362)  bezeugt.  Im  576.  Jh.  erfabxen 
wir  aus  den  pseudoareopagit.  Schriflen  (-» 
Mystagogie)  von  einem  Offizium  aus  Weih- 
rauchspende,  Psalmodie,  Lesungen  u.  der 
Beimischung  von  Ingredienzien,  das  vor  al 
lem  hinsichtlich  der  letzteren  vorher  unbe- 
kannt  war  (noch  heute  halten  die  Ostsyrer 
[Nestorianer]  am  reinen  Myron  fest).  Im  4. 
Jh.  wurde  die  M.  ein  Reservat  des  Erzbi- 
schofs,  u.  seif  dem  778.  Jh.  wurde  es  iiblich, 
sie  am  Griindonnerstag  zu  halten,  an  dem 
auch  die  Weihe  des  Katechumenen-  u. 
Krankenols  stattfand.  Aus  der  Reservierung 
entwickelte  sich  die  Ordnung,  daB  nur  das 
„Haupt“  einer  autokephalen  Kirche,  heute 
in  der  Regel  der  Patriarch,  die  Weihe  eines 
so  bedeutsamen  materiellen  Heilsmediums 
vollziehen  dart. 

Das  Offizum  der  M.  besteht  heute  aus  2 
Akten;  der  Bereitung  des  Myrons  (grch. 
brasmos  tu  myru;  russ.  mirovarenie,  ,Myron- 
kochen’)  u.  der  eigentL  M.  -  (1)  Die  Zahl 
der  fur  das  Kochen  des  hi.  Oles  notwendi- 
gen  Ingredienzien  ist  unterschiedlich  (in  der 
grch.  Kirche  40,  an  der  Hagia  Sophia  in 
Konstantinopel  31,  in  der  russ.  Kirche  20). 
Nach  der  Rezeptur  der  letzteren  werden  ne¬ 
ben  dem  Grundstoff,  dem  Olivenoi,  u.  a. 
verwendel:  weifier  Traubenwein,  Palmen- 
harz,  Rosenbliiten,  Majoran,  Muskatol, 
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Zimtol,  Nelkenol,  Lavendei-  u.  Rosmarinol, 
Venetian.  Terpentin,  weiUer  Mastix.  Der 
„Myronkoch“  (grch.  myrepsos;  russ.  miro- 
varec,  -var,  -varnik)  muB  iiber  groBe  Erfah- 
rung  verfugen.  Die  Mengen  der  einzelnen 
Ingredienzien  miissen  so  abgewogen  sein, 
dafl  das  Ganze  3  Tage  lang  (vom  Montag 
bis  Mittwoch  der  Karwoche)  kochen  kann. 
-  Der  erste  Teil  der  Weihehandlung  beginnt 
am  Karmontag-Morgen  mit  dem  Einzug  des 
Patriarchen  u.  seines  Klerus.  Das  Offizum 
besteht  aus  der  Rezitation  von  Ps.  143  u.  51, 
einer  speziellen  Wasserweihe  u.  der  Entlas- 
sung.  Danach  erfolgt  die  Segnung  der  Ingre¬ 
dienzien  u.  das  feierl.  Anziinden  des  Herdes 
durch  den  Patriarchen.  Wahrend  der  folgen- 
den  Tage  werden  die  vorgeschriebenen  Le- 
sungen  gehalten  u.  die  Zutaten  dem  Absud 
beigegeben.  -  (2)  Die  eigentl.  M.,  der  zweite 
Teil  der  Weihehandlung,  erfolgt  am  Griin- 
donnerstag.  Die  mit  dem  zubereiteten  My¬ 
ron  geftillten  u.  versiegelten  GefaBe  werden 
zuvor  im  Rustraum,  der  Prothesis,  depo- 
niert.  Unter  Vorantragen  eines  mit  geweih- 
tem  Ol  gefiillten  AlabastergefaBes  werden 
die  anderen  GefaBe  beim  GroBen  — >  Einzug 
durch  die  Mitteltiir  der  Bilderwand  vor  den 
Altar  getragen,  gefolgt  von  den  hi.  Gaben 
der  Eucharistie  (— »  auch  Liturgie).  Nach 
Entsiegelung  u.  Aufdeckung  der  GefaBe 
wird  die  Weihe  unter  dreimaligem  Kreuzes- 
zeichen  u.  Rezitation  der  flbl.  trinitar.  For- 
mel  sowie  des  groBen  Myrongebets  vollzo- 
gen;  wie  schon  beim  feierl.  Einzug  werden 
dabei  die  Facher  iiber  dem  jeweiligen  GefaB 
bewegt. 

Lit.:  Eisenhofer  1 , 313  f.,  520-522;  Fendt,  Reg.:  M.; 
Goar,  501-517;  Handbuch,  Reg.:  Ol,  Weihe  des;  E. 
Hermann,  Wann  ist  die  Chrysamweihe  zum  aus- 
schliefll.  Vorrecht  der  Palriarchen  geworden?,  Iz- 
vcstija  na  Bulgarskoto  Istoricesko  Drustvo.  Sbor- 
nik  v  Pamjet  Prof.  Petr  Nikov,  Sofija  1939,  509  bis 
515;  P.  Hofmeister,  Die  hi.  Ole  der  morgen-  u. 
abendland.  Kirche,  Wurzburg  1948,  25-78;  Malt- 
zew3'2,  89-112.  W.  Strothmann  (Hg.),  Das  Sakra- 
ment  der  M.,  Wiesbaden  1978;  I.-H.  Dalmais, 
Handbuch  Ostk.kunde  If,  154  f.  -  S.  auch  Lit.  zu 
Myron,  Myronsalbung. 

Mystagogie  (grch.  mystagogia,  f.,  Ein- 
fuhrung  in  u.  Erklarung  von  Mysterien,  d.  h. 
von  Geheimnissen  antiker  u.  spatantiker 
Kulte).  1.  M.  bezeichnet  bei  den  Kirchenva- 
tern  allgemein  die  Einfiihrung  in  ein  Myste- 
rium.  Daneben  sind  2  Bedeutungen  zu  un- 


Mystagogie 

terscheiden:  (a)  M.  als  Vollzug  einer  hi. 
Handlung,  vor  allem  der  Taufe  u.  Euchari¬ 
stie,  (b)  die  Erklarung,  Deutung  eines  in  der 
hi,  Schrift  od.  in  der  Liturgie  verborgenen 
Geheimnisses  (Mysterium).  Indem  wir  diese 
zweite  Bedeutung  etwas  erweitern,  verste- 
hen  wir  unter  M.  die  Kunst  der  Erklarung 
(Hermeneutik)  der  Liturgie  u.  der  Sakra- 
mente  sowie  der  mit  ihnen  verbundenen 
Kunstwerke  (Ikonen-,  Miniatur-  u.  Monu- 
mentalmalerei,  Kirchenbau,  Kirchendich- 
tung,  Kirchenmusik).  Eine  der  wichtigsten 
gedanklich-weltanschaul.  Voraussetzungen 
fiir  die  christl.  M.  bilden  die  Schriften,  die 
ein  vermutlick  syr.  KirchenschriftsteLer  im 
5./6.  Jh.  unter  dem  Namen  des  Dionysius 
Areopagita  (vgl.  Apg.  17,  34)  herausgab.  In 
ihnen  wird  die  sinnl.  Welt  (grch.  kosmos 
aisthetos)  auf  die  unsinnlich-inteliigible 
Welt  (grch.  kosmos  noetos)  zuriickgefuhrt, 
so  daB  jedes  ird.  Bild  (im  weitesten  Sinne) 
nur  in  seinem  Urbild  existent  sein  kann. 
Zwischen  beiden  ist  ein  „nach  oben“  orien- 
tiertes  u.  analoges,  d.  h.  dem  Bewufltseins- 
status  des  jeweiligen  Empfangers  entspre- 
chendes  Infomiationssystem  aufgebaut,  des 
sen  Kontrolle  der  kirchl.  Hierarchie  obliegt. 
Dabei  ist  nach  dem  Analogiesatz  die  Ahn- 
lichkeit  zwischen  den  einzelnen  hierarch. 
Stufen  niemals  so  grofi,  daB  ihre  Unahnlich- 
keit  nicht  noch  groBer  ware.  Auf  diese  Wei- 
se  kann  der  einzelne  nach  dem  MaB  seiner 
Intelligenz  von  den  dingl.  Symbolen  aller 
Sinnesbereiche  zur  Schau  (grch.  theoria)  der 
unsinnl.  Urbiider  gelangen,  von  den  Er- 
scheinungen  u.  Veranstaltungen  der  ird. 
Kirche  also  zu  denen  der  himml.  Kirche. 
Die  geschlossene  Systemimmanenz  des 
Pseudoareopagiten  tragt  weniger  emotiv- 
mystische  als  vielmehr  ausgesprochen  ko- 
gnitiv-rationale  Ziige,  die  in  ihrer  letzten 
Konsequenz  allerdings  in  mystische  um- 
schlagen  konnen.  Die  M.  der  Bilderwelt 
gehort  zu  den  Gegenstanden,  an  denen  Me- 
thode  u.  Absicht  am  deutlichsten  demon- 
strieit  werden  konnen,  weil  sich  hier  der  auf 
Analogie  (u.  nicht  auf  Identitat)  griindende 
Urbild-Abbild-Mechanismus  am  unmittel- 
barsten  u.  die  Frage  ihrer  Schau  ( theoria ) 
am  intensivsten  offenbart. 

In  ihrer  rationalen  Struktur,  ihrem  Stufen- 
bau  u.  ihren  Intentionen  entspricht  die  mo- 
derne  Ikonographie  u.  Ikonologie  weithin 
dem  hermeneut.  Modell  der  M.  als  einem 
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nach  analogen  Mustern  aufgebauten  Infor- 
mationssystem,  das  mit  Notwendigkeit 
iiberall  dort  zum  Einsatz  kommen  mufl,  wo 
Realitat  mit  Transrealitat  (nicht  Irrealitat) 
in  wesensmSflige,  auf  einen  nicht  materiel- 
len  Archetyp  orientierte  Verbindung  tritt. 
So  erfolgt  z.  B.  die  stufenweise  Sinner- 
schlieBung  des  Hohlenmotivs  in  der  Dar- 
stellung  der  Geburt  Christi  von  der  „histor. 
GcburtshohJc"  von  Bethlehem  iiber  das 
Martyrion  des  Konstantin,  u.  Justinian. 
Zeitalters  bis  zum  mariolog.  Symbol  des 
jungfraul.  Leibes  der  Gottesmutter,  das  in 
seiner  Zeitlosigkeit  Gegenstand  gedanklich- 
meditativer,  aber  auch  emotiv-ekstatischer 
Schau  sein  kann.  Bei  der  zentralen  Bedeu- 
tung  der  Liturgie  gibt  es  fur  die  eucharist. 
M.  keine  Grenzen.  Sie  umfaBt  den  rituellen 
Bereich  (z.  B.  Schlachtung  [Opferung]  des 
Lammes,  Prothesis,  Cherubimhymnus,  Ein 
zug,  Zeon  u.a.m.),  mit  ihm  verbundene  Ge- 
genstande  (z.  B.  Altar,  Altargerate,  liturg. 
— >  Gewander  u.  ihre  Farben)  sowie  den  ge- 
samten  Bereich  der  Kunst  (— >  auch  ICul- 
tusasthetik).  Als  Verdinglichungen  des 
christi.  Glaubens  haben  vor  allem  die  hi. 
Statten  der  „Gotterscheinung“  (Theopha- 
nie,  — >  unter  Epiphanie)  in  Jerusalem  u. 
Palastina  schon  im  Zusammenhang  mit  der 
Errichtung  der  Kirchenbauten  Konstantins 
(— >  Kirchenbau)  mystagog.  Vorstellungen 
angeregt;  sie  sind  iiber  die  Theologen  u.  Li- 
turgiker  der  antiochen.  Kirchenprovinz 
nach  Byzanz  gelangt.  Der  Verlust  der  rea- 
len  hi.  Statten  an  den  Islam  im  7.  Jh.  hat  auf 
der  anderen  Seite  die  spezifisch  byz.  M. 
stark  angeregt  (— *  auch  Ostein). 

2.  Material,  Methode,  Problematik  u.  Ent- 
wicklungsgeschichte  der  M.  konnen  an  einer 
speziellen  Literaturgattung,  den  Liturgie- 
kommentaren,  aufgewiesen  werden.  Ihre 
Lexik  u.  Semiotik  (Zeichenkunde)  bezie- 
hen  sich  zwar  auf  die  pseudo-aeropagit. 
Terminologie,  reflektieren  aber  standig 
iiber  die  Menschwerdung  (Inkarnation)  u. 
den  Kreuzestod  Christi,  denen  gegenuber 
jene  Terminologie  ein  fur  diese  Schriften 
kennzeichnendes  Unvermogen  zeigt.  Die 
wichtigsten  Denkmaler  der  byz.  Mystagogie 
sind:  (a)  die  mystagog.  Katechesen  (— »  Ka 
techumenat)  des  Kyrill  von  Jerusalem  (gest. 
387)  od.  von  dessen  Nachfolger  Johannes 
(gest.  417);  (b)  die  katechet.  Homilien 
Theodors  von  Mopsvestia  (gest.  428);  (c) 


die  Werke  des  Johannes  Chrysostomus 
(gest.  407),  die  alie  drei  Palastina  u.  Syrien 
mit  Aniochien  als  Entstehungsort  wahr- 
scheinlich  machen;  (d)  die  M.n  des  Maxi¬ 
mus  Confessor  (gest.  662),  der  als  erster  die 
Bedeutung  der  pseudoareopagit.  Schriften 
erkannte  u.  sie  im  orth.  Sinne  deutete.  In 
seiner  „M.“  gab  er  eine  Erklarung  der  Li¬ 
turgie,  die  aOe  Nachfolger  auf  diesem  Ge- 
biet  beeinfluBte;  (e)  die  wichtige  u.  in  ihrem 
Kern  wohl  echte  „Kirchenkunde  u.  myst. 
Schau"  (grch.  Historia  ekklesiastike  kai  my- 
stike  theoria)  des  Patriarchen  Germanos 
(gest.  753)  von  Konstantinopel,  (f)  die  „Zu- 
sammenfassende  Schau  der  in  der  gottl.  Li¬ 
turgie  vollzogenen  Symbole  u.  Mysterien" 
(grch.  Protheoria  kephalaiod.es  peri  ton  en  te 
theia  leiturgia  ginomenon  symbolon  kai  my- 
sterion)  des  Theodor  von  Andida  (12.  Jh.), 
die  fur  die  M.  der  mittelbyz.  Epoche  wichtig 
ist,  (g)  die  „ErkIarung  der  gottl.  Liturgie" 
(grch.  Hertneneia  tes  theias  leiturgias),  das 
reife  Werk  des  Nikolaus  Kabasilas  (gest. 
zwischen  1363  u.  1391),  das  die  gesamte  byz. 
M.  abschlieBt,  u.  schlieBlich  (h)  „Uber  die 
hi.  Handlungen"  (grch.  Peri  ton  hieton  tele¬ 
ton)  des  Metropoliten  von  Thessalonich  Sy- 
meon  (gest.  1429),  ein  eher  kompilator.  als 
systemat.  Werk  der  M.  Die  Arbeifen  der 
beiden  zuletztgenannten  Autoren  fallen  zu- 
sammen  mit  dem  AbschluB  des  Aufbaus  der 
byz.  Liturgie  u.  der  Systematisierung  ihrer 
Rubriken  durch  den  Patriarchen  von  Kon¬ 
stantinopel  Philotheos  Kokkinos  (gest. 
1379).  Da  diese  Kommentare  auf  die  literar. 
Gattung  der  Ekphrasis  eingewirkt  haben,  ist 
auch  dieser  Typus  der  byz.  M.  heranzuzie- 
hen,  vor  allem,  wenn  es  sich  um  die  Deu- 
tung  der  Teile  des  Kirchengebaudes  (— >  Be- 
ma,  — »  Naos,  — >  Narthex)  od.  um  das  Bild- 
programm  handelt.  Dariiber  hinaus  bildete 
die  Ekphrasis  mit  ihrer  mehr  am  Gegen- 
standlichen  orientierten  u.  mehr  deskripti- 
ven  Deutung  eine  wichtige  Erganzung  der 
das  Gegenstandliche  standig  „fortdeuten- 
den"  byz.  M. 

Lit.;  H.  U.  v.  Balthasar,  Kosm.  Liturgie.  Das  Wett- 
bild  Maximus’  des  Bekenners,  Einsiedetn  1961;  R. 
Bomert,  Les  Commentaires  Byzantins  de  la  Divi¬ 
ne  Liturgie.  Paris  1966;  E,  v.  Ivanka,  Sakramental- 
mystik  der  Ostkirche,  Klosterneuburg  -  Miinchen 
1958;  N.  F.  Krasnosel’cev,  O  Drevnich  Liturgice- 
skieh  Kommentarijach,  Odessa  1894;  ders.,  Tolko- 
vaja  Sluzba,  Moskau  1878;  K,  Onasch,  Zur  Deu- 
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tung  des  Kirchengebaudes  in  den  byz.  Liturgie- 
komraentaren,  N.  Nickel  (Hg.),  Byz.  Kunstexport, 
Halle  (Saale)  1978, 301-308;  R.  Roques,  L’Univers 
Dionysien,  Paris  1954;  K.-Ch.  Felmy,  Die  Deu- 
tung  der  Gotti.  Liturgie  in  der  tuss.  Theologie. 
Wege  u.  Wandlungen  russ.Liturgie-Auslegung, 
Berlin/New  York  1984;  Schulz,  Die  byz.Liturgie; 
ders.,Handbuch  Ostk.kunde  II,  88;  K,  Onasch, 
Die  „intellektuelle  Myslik"  der  Ikone,  Hermeneia 
3, 1987, 126-130;  J.  Bprtnes,  Visions  of  Glory,  Stu¬ 
dies  in  Early  Russian  Hagiography,  Oslo/New  Jer¬ 
sey  1988,  Reg.  -  S.  auch  Lit.  zu  Hierarchie,  Kul- 
tusaslhetik. 


N 

Nachtgottesdienst  (grch.  apodeipnon ,  n., 
wdrtl.  ‘nach  dem  Abendessen’;  russ. 
povecerie,  n.;  lat.  completorium,  n.),  der  im 
Kloster  nach  dem  Abendgottesdienst  gehal 
tene  nachti.  Stundengottesdienst.  Die  grch. 
Bezeichnung  zeigt  deutlich  seine  Herkunft 
aus  dem  Monchtum,  das  ihn  urspriinglich 
als  eine  Ruhepause  beging.  Mit  seinem  Ge- 
bet  mn  Gottes  Schutz  wahrend  der  Nacht 
hatte  Ps.  91  hier  seinen  eigentl.  Ort.  Als  Of- 
fizium  besitzt  das  Apodeipnon  (diese  Be¬ 
zeichnung  erst  seit  dem  11.112.  Jh.)  keine 
Selbstandigkeit,  weil  es  vor  groBen  Feierta- 
gen  mit  der  Nachtwache  vereinigt  wird.  Im 
palastinens.  Monchtum  verwurzelt  (Typi- 
kon  des  Sabasklosters  aus  dem  12./13.  Jh.), 
stellt  es,  ahnlich  wie  der  Mitternachtsgottes- 
dienst,  einen  nicht  mehr  autonomen  Teil  ei- 
nes  sehr  aiten,  aus  dem  Abendgottesdienst, 
dem  N.,  dem  Mitternachtsgottesdienst  u. 
dem  Morgengottesdienst  bestehenden 
Komplexoffiziums  dar.  Auf  monast.  Her- 
kunlt  verweist  sein  BuBcharakter  u.  schlieB- 
lich  auch  die  Tatsache,  daB  der  GroBe  N. 
(grch.  mega  apodeipnon;  russ.  velikoe 
provecerie)  die  GroBe  —>  Fastenzeit  hin- 
durch  bis  zum  Mittwoch  der  Karwoche  an 
den  ersten  4  Wochentagen  gehalten  wird. 
Der  Kleine  N.  (grch.  mikron  apodeipnon; 
russ.  maloe  provecerie)  stellt  als  gewohnl.  N. 
einen  Reduktionstyp  des  GroBen  dar.  Es 
entspricht  dem  BuBcharakter  dieser  nachti. 
Veranstaltung,  wenn  sie  von  standigen 
Kniefallen  (— >  Metanien,  — »  Proskynese) 
begleitet  wird. 

Der  GroBe  N.  hat  folgenden  Aufbau:  (1) 
Psalmodie  mit  Ps.  4;  6;  13;  25;  31;  91,  Lobge- 
sang  (Kleine  — r  Doxologie),  dreimaliges 
Halleluja,  ein  feierl.,  von  2  Choren  mit  lau- 


ter  Stimme  vorgetragenes  Responsorium 
mit  anschlieflendem  Glaubensbekenntnis, 
Dreimalheilig  (— >  Trishagion),  Vaterunser, 
einer  Tagesstrophe  (— >  Troparion),  einem 
Gottesmutterhymnus  (->  Theotokion)  u.  ei¬ 
nem  Basilius  dem  GroBen  (gest.  379)  zuge- 
schriebenen  Gebet  als  BeschluB.  Nach  dem- 
selben  Modell  folgen  die  Teile  2  u.  3  mit  an- 
deren  Psalmodien,  Hymnen  u.  Gebeten 
(darunter  das  Gebet  Manasses,  — >  auch 
Oden).  Nach  der  Entlassung  hat  der  Monch 
beim  Betreten  seiner  Zelle  noch  ein  Gebet 
zu  sprechen.  Die  Orationen  werden  mit  ei¬ 
nem  40mal  zu  sprechenden  Kyrie  eleison 
eingeleitet  u.  einem  12maligen  beendet,  die 
ihrerseits  von  mehrmaligen  kleinen  u. 
groBen  Metanien  begleitet  werden.  Die 
Texte  der  Gebete  entstammen  der  asket. 
Literatur  des  Orients.  Die  Psalmodie  des  er¬ 
sten  Teils  wird  in  der  ersten  Woche  der 
GroBen  Fastenzeit  auf  Ps.  70  des  Kleinen 
N.s  (s.  unten)  reduziert,  auf  den  der  GroBe 
Kanon  des  Andreas  von  Kreta  folgt  (—> 
auch  Fastenzeiten). 

Der  Kleine  N.  hat  folgenden  Aufbau;  (1) 
Psalmodie  aus  Ps.  51;  70;  143,  Lobgesang 
(GroBe  — >  Doxologie),  (2)  Glaubensbe¬ 
kenntnis,  (3)  Dreieinigkeitshymnus  (— > 
Trishagion)  u.  Vaterunser,  (4)  Kurzhymnen 
(— >  Troparien),  (5)  Orationen  zur  Nacht,  (6) 
Absolutionen,  (7)  Ektenie,  (8)  Zellengebet. 
Kyrie  eleison  u.  Metanien  werden  wie  beim 
GroBen  N.  gehalten,  ebenso  entspricht  ihm 
die  Herkunft  der  Orationen.  Von  alien 
Stundengottesdiensten  hat  der  N.  semen  ai¬ 
ten  u.  strengen  monast.  Charakter  durch  al- 
le  byz.  Uberformungen  wohl  bis  heute  am 
reinsten  erhalten. 

Lit.:  Daniel,  296-301;  Eisenhofer  2.  545  f.;  Hand- 
buch,  Reg.:  Komplel;  La  Priere1,  41-78;  A.  Raes, 
Les  Complies  dans  les  Rites  Orientaux,  OrChrPer 
17, 1951, 133-145. 

Nachtwache,  Vigil  (grch.  agrypnia,  f., 
pannychis,  f.,  ‘Ganznachtfeier’;  russ.  [vse- 
noscnoej  bdenie,  n.,  ‘Ganzoachtwache’;  lat. 
[perjvigilium,  n.,  vigilia,  f.  ‘Wache’),  Stun¬ 
dengottesdienst  an  Samstagen  und  vor 
groBen  Festen.  AuBerhalb  des  Christentums 
gab  es  in  der  oriental,  u.  okzidentalen  Welt 
zahlreiche  die  ganze  Nacht  andauernde 
Kultusfeiern  hausl.  u.  offentl.  Art.  Die 
hausl.  Feier  des  Judentums  in  der  Nacht  vor 
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dem  Passa  fiihrt  in  unmittelbare  Nachbar- 
schaft  ahnl.  Gottesdienste  im  frtihen  Chri- 
stentum.  Von  privaten  N.n  spricht  bereits 
das  NT  (Mark.  13,  33;  Luk.  6,  12;  21,  36; 
Apg.  12, 12;  16,  25;  2.  Kor.  6,  5;  11,  27).  Die 
bis  tief  in  das  christl.  Altertum  zuriickrei- 
chende  N.  vor  Ostern  (u.  vor  Epiphanie), 
die  ..Mutter  alier  Vigilien",  erhielt  endgultig 
Mitte  des  4.  Jh.  in  Jerusalem  nicht  nur  eine 
reiche  Ausgestaltung,  sondern  auch  eine 
neue  Sinngebung,  die  sich  vom  synagogalen 
Passa  grundsatzlich  unterscheidet:  Sie  laBt 
sich  um  das  zentrale  Thema  des  Auferste- 
liungslichtes  ordnen.  Danach  erhielten  auch 
die  beiden  ersten  Feste  des  unbewegi.  Zy- 
klus  im  Kirchenjahr,  das  bereits  erwahnte 
Fest  der  Epiphanie  u.  das  Fest  der  Geburt 
Christi,  beide  wie  Ostern  „von  Natur  aus“ 
Feiern  nachtl.  Heilsereignisse,  ihre  N.n.  Zu- 
gleich  wurde  die  Virgil  dem  hausl.  Bereich 
entzogen  u.  dem  Bischof  bzw.  dem  Klerus 
unterstellt.  Das  palastinens.  Monchtum  gab 
ihr  dazu  strenge  Strukturen.  Sowohl  die 
Osterwache  wie  die  N.n  der  Gemeinde  u. 
der  Monche  zum  Gedenken  der  Martyrer 
(— »  auch  Martyrerverehrung)  hieBen  wie 
zahlreiche  nicht-christl.  Entsprechungen 
(vor  allem  die  Vigilien  zu  Ehren  der 
Heroen)  Pannychis,  womit,  wie  die  Bezeich- 
nung  sagt,  eine  Veranstaltung  gemeint  sein 
wird,  die  auch  die  abendliche,  die  mit- 
ternachtliche  u.  Teile  der  morgendl.  Feier 
an  sich  zog.  Noch  heute  werden  Abend-  u. 
Morgengottesdienst  zur  N.  vereinigt,  wah- 
rend  der  Mittemachtsgottesdienst  entfallt. 
Folgt  auf  den  Abendgottesdienst  die  Litur- 
gie,  beginnt  die  N.  mit  dem  Nachtgottes- 
dienst.  Die  ursprtingl.  Naherwartung  Christi 
durch  die  frtihe  Christenheit  hat  sich  damit 
in  der  oith.  N.  bis  heute  erhalten.  Zur  Litur- 
gie  der  Osterpannychis  gehorten  bereits  die 
bibl.  Oden  2.  Mose  15;  5.  Mose  32  u.  Dan.  3 
(— »  auch  Drei  Jiinglinge  im  Feuerofen). 
Noch  heute  findet  sich  im  Nachtgottesdienst 
das  Gebet  Manasses,  wahrend  die  anderen 
Oden  in  den  Morgengottesdienst  abwander- 
ten  u.  schlieBlich  in  den  Kanon  umgewan- 
delt  wurden.  (Vom  Kanonsingen  in  der 
nachtl.  Vorfeier  ist  russ.  nakanune  u.  kanun, 
.Vorabend’,  abgeleitet.)  Die  alte  Komple- 
xitat  einer  nicht  mehr  erhaltenen  ganz- 
nachtl.  Erinnerungsfeier  kommt  noch  heute 
zum  Ausdruck,  wenn  der  Abendgottes¬ 
dienst  vor  den  groBen  Festen  zur  Groflen 


Vesper  (grch.  paramone,  Militarsprache, 
‘auf  Wache  stehen’)  erweitert  u.,  wohl  in 
der  Tradition  altkirchl.  „Vigilmessen“,  mit 
einer  Liturgie  ausgestattet  wird.  Das 
Grundmodell  der  groBen  Blocks  von  Lesun- 
gen  aus  dem  AT  u.  NT  in  der  paramonialen 
Vesper  ist  wiederum  in  der  Jerusalem. 
Osternachtfeier  zu  suchen,  ebenso  ihre 
groBe,  mit  einer  Prozession  verbundene  Li- 
tanei  (grch.  lite)  u.  die  Akoluthia  des  Brot- 
brechens.  Die  N.  schlieBt  unmittelbar  an  die 
paramoniale  Vesper  an  u.  endet  nicht  mit 
der  sonst  ilbl.  Entlassung,  sondern  leitet 
nach  den  erwahnten  Lesungen  sofort  zum 
Hexapsalm  des  Morgengottesdienstes  iiber. 
Die  Tatsache,  daB  die  N.  das  Uberbleibsel 
einer  sehr  alten  Nachtfeier  ist,  wird  schlieB- 
lich  noch  darin  erkennbar,  daB  der  Anfang 
der  N.  aus  dem  ersten  Abschnitt  des  groBen 
Nachtgottesdienstes  besteht;  dieser  Ab- 
schnitt  des  Nachtgottesdienstes  schlieBt  mit 
einer  speziellen  Festentlassung,  der  zweite 
mit  einem  Fest-Kontakion. 

Die  Bedeutung  der  altkirchl.  N.  lieB  nach, 
als  mit  Ende  des  4.  Jh.  die  beherrschende 
Stellung  der  Pannychis  innerhalb  des  an 
Ostern  orientierten  uralten  bewegl.  Zyklus 
des  entstehenden  Kirchenjahres  verloren- 
ging  u.  das  ebenso  alte  Modell  von  Psalm- 
odie  einschlieBlich  bibl.  Oden,  Gebet  u. 
Hymnus  in  Byzanz  zugunsten  des  letzteren 
uberformt  wurde.  Es  darf  allerdings  nicht 
iibersehen  werden,  daB  die  byz.  Kirche 
durch  ihre  Eiymnen  u.  Neugruppierungen 
der  alten  VigiUesungen  wesentlich  zu  einem 
vertieften  Verstandnis  des  Festes,  das  der 
N.  foigt,  beigetragen  hat. 

Lit.:  A.  Baumstark,  Noctuma  Laus.  Typen  friih- 
christl.  Vigilfeiem  u.  ihr  Fortleben  vox  allem  im 
rom.  u.  monast.  Ritus,  Munster  (Westf.)  1956;  Ei- 
senhofer  2,  483  ft.,  501  f.;  Fendt,  Reg.:  Vigil; 
Handbuch,  Reg.:  N.,  Vigilien;  J.  M.  Hanssens,  Na¬ 
ture  et  Genese  de  l’Office  des  Malines,  Roma 
1952;  J.  Mateos,  La  Vigile  Cathedrale  chez 
Egerie,  OrChrPer  27,  1961,  281-312;  N.  D.  Us- 
penskij,  Gin  Vsenoscnogo  Bdenija  na  Pravoslav- 
nom  Vostoke  l  v  Russkoj  Cerkvi,  BoTr  18,  1978, 
5-117  (Kap.  I-V);  19,  1979,  3-69;  R.  Zerfass,  Die 
Schrit'tlesung  im  Kathedraloffizium  Jerusalems, 
Milnster  (Westf.)  1968,  Reg.:  Vollvigil;  T.  M.  Ar- 
ranz  u.  N.  D.Uspensky,  The  Office  of  the  All- 
Night  Vigil,  St. Vladimir’s  Theol.  Quarterly  24, 
1986,  83-113,  169-195;  M.^Arranz,  L’Office  de  la 
veillee  nocturne  dans  l’Eglise  grecque  et  dans 
1’Eglise  russe,  OrChrPer  42, 1976, 117-155,  402  bis 
425.  -  S.  auch  Lit.  zu  Ostern. 
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Naos  (grch.,  m.,  ‘Wohnung  einer  Gottheit’; 
russ.  chram,  m.,  srednjaja  cast’  chroma,  f., 
nef,  m.;  lat.  templum,  n.,  auch  Bezeichnung 
flir  einen  kleineren,  lichtlosen  Raum  mit 
Standbild  dei  Gottheit).  1.  Die  Ubernahme 
des  Begriffs  N.  durch  den  christl.  Kirchen- 
bau  hatte  Vorstellungen  zur  Voraussetzung, 
die  denen  des  nicht  christl.  Tempels  vollig 
entgegengesetzt  waren.  Durfte  der  Tempel 
nur  von  der  Priesterschaft  (u.  von  dieser 
auch  nur  zu  bestimmten  Zeiten)  betreten 
werden  u.  war  seine  Menschenleere  seinem 
Wesen  entsprechend,  so  wurde  das  christl., 
gottesdienstl.  Zwecken  dienende  „Haus“ 
(grch.  oikos,  so  um  400  in  den  Apostol. 
Konstitutionen  [— >  Kirchenrecht];  oikos  u. 
naos  wurden  in  der  Antike  synonym  ge- 
braucht)  von  der  aus  Klerus  u.  Laien  beste- 
henden  Gemeinde  in  geordneter  Weise  be- 
volkert.  Der  N.  hieB  deshalb  auch  Navis 
(lat,  ‘Schiff’),  Ekklesia  (grch.,  ‘die  Heraus- 
gerufene’),  Oratorium  populi  (lat.,  ‘Gebets- 
raum  des  Volkes’).  Der  Charakter  des  N. 
als  bevdlkerter  Statte  der  Liturgie  blieb  er- 
halten,  als  anstelle  des  schlichten  Oikos  der 
eigentl.  Kirchenbau  trat.  Bei  diesem  unter- 
scheidet  man  den  N.  als  Haupt-  od.  Lang- 
haus  vom  Querhaus  (Transpet)  sowie  von 
der  Apsis  und  der  Vorhalle,  dem  Narthex. 
2.  Zur  Bildausstattung  — >  Bildprogramm. 

Narthex  (grch.,  m.;  russ.  pritvor,  m.,  ‘Vor¬ 
halle’;  lat.  ferula,  f.,  ‘Rule’,  ‘Kaiserzepter’, 
‘Kommandostab’),  Vorhalle  der  Basilika  u. 
der  Kuppel.  bzw.  der  Kreuzkuppelkirche 
(—,  Kirchenbau).  Der  N.  war  im  allgemei- 
nen  mit  einem  Pultdach  bedeckt  u.  nur  an 
seiner  Langsseite  durch  Ttiren  zu  betreten. 
Zum  Naos,  dem  Haupthaus,  hin  war  er 
durch  Saulenstellungen  geoffnet,  deren 
Zwischenraume  mit  Velen  verhangt  wur¬ 
den.  Wenn  sich  im  ersten  Stock  des  N.  u. 
der  Seitenschiffe  Emporen  befanden,  wurde 
er  in  einen  (mit  Treppen  zu  den  Emporen 
versehenen)  inneren  N.  (grch.  endonarthex) 
u.  einen  aufleren  N.  (grch.  exonarthex )  ge- 
gliedert:  der  letztere  konnte  mit  Kuppeln  u. 
mit  einem  Turm  (so  auf  dem  Balkan)  ausge- 
stattet  sein.  Im  serb.,  bulg.  u.  ruman.  Kir¬ 
chenbau  entwickelten  sich  Varianten  des 
N.-Baus  (mehrschiffiger  N.,  geschlossener 
N.,  N.  mit  vorgelagerter  offener  Vorhalle 
[Pronaos],  N.  als  west).  Fliigel  eines  um  den 
Naos  laufenden  Korridors  u.  a.).  DaB  der  N. 


der  Versammlungsraum  fiir  die  BuBklassen 
war,  wird  neuerdings  bezweifelt.  Ahnlich 
wie  die  Empore  diente  er  in  groflen.  Kathe- 
dralen  als  Reprasentationsraum  ftir  den 
Herrscher  u.  sein  Gefolge  vor  Beginn  der 
Liturgie.  In  der  Hagia  Sophia  von  Konstan- 
tinopel  wurde  in  einem  Annex  des  Exo-N,, 
dem  Metatorion  (grch.),  die  Kaiserkrone 
deponiert,  die  der  Herrscher  vorher  in  ei¬ 
nem  feierl.  Zeremoniell  im  Exo-N.  selbst 
abgelegt  hatte.  Hier  fanden  auch  die  proto- 
kollarisch  fixierten  BegriiBungszeremonien 
zwischen  Kaiser  u.  Patriarch  statt  (— >  auch 
Kaiserkult),  bevor  beide  durch  die  Mittel- 
tiir,  die  „schone  Pforte",  in  den  Naos  einzo- 
gen.  Wahrscheinlich  wurde  schon  in  mittel- 
byz.  Zeit  der  Mitternachtsgottesdienst  im  N. 
gehalten.  Im  Bildprogramm  der  Kirchen  ist 
der  Narthex  vor  allem  Darstellungen  des 
Jiingsten  — >  Gerichts  u.  des  Passionszyklus 
vorbehalten. 

Lit.:  J.  G.  Davies,  The  Origin  and  Development  of 
Early  Church  Architecture,  New  York  1953,  Reg.: 
N.;  Chr.  Strube,  Die  west!  Emgangsseite  der  Kir¬ 
chen  von  Konstantinopei  in  justinian.  Zeit,  Wies¬ 
baden  1973;  Ch.  Walter,  Art  and  Ritual  of  the 
Byz.  Church,  London  1982,  Reg.  -  S.  auch  Lit.  zu 
Basilika,  Kirchenbau. 

Nestoriauische  Kirche  -4  Ubersicht  zum 
Stw.  Ritus 

neubyzantinische  Notation  >  unter  Nota- 
tionen,  byzantinische 

Neumen  (grch.  neumata,  n.  plur.,  ‘Wink’, 
‘Hand-’,  ‘Kommandozeichen’;  kaum  abzu- 
leiten  von  grch.  pneuma,  n.,  ‘Geist’, 
‘Hauch’,  ‘Wind’  od.  hebr.  ne’ima ,  ‘Melodie’, 
‘SiiBigkeit’),  System  der  graph.  Aufzeich- 
nung  von  Melodien  der  byz.  Kirchenmusik 
durch  Einzelzeichen  (grch.  semata ),  deren 
Bestand  sowohl  von  der  Cheironomie  -  den 
Hand-  u.  Fingerzeichen  des  Chorleiters  - 
wie  von  den  metr.  u.  rhythm,  (prosod.)  Zei- 
chen  der  alexandrin.  Grammatiker  zur  Zeit 
des  Hellenismus  abgeleitet  werden  kann.  In 
der  russ.  Kirchenmusik  werden  die  N.  als 
Znamenija  (‘Zeichen’;  grch.  sema)  od.  als 
Krjuki  bezeichnet.  Die  Aufgabe  dieses  tiber 
den  Hymnentext  gesetzten  semat.  Systems 
bestand  in  der  Wiedergabe  der  Melodie,  die 
sich  nach  der  syntakt.  Struktur  des  Textes 
richtete.  Die  graph.  Reproduktion  erfolgte 
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aber  nicht  nach  fixierten  Tonen,  sondern 
nach  bestimmten  Tongebilden  u.  -fonmeln. 
Damit  entwickelte  sich  ein  Vorrat  an  Melo- 
dieraodellen,  die  in  ihrer  graph.  Darstellung 
in  erster  Linie  eine  Art  Gedachtnishilfe  fur 
den  Chorleiter  darstellten.  Ini  Unterschied 
zur  (ekphonet.)  — »  Notation  konnten  die  N. 
im  Verlauf  der  fast  tausendjahrigen  Ge- 
schichte  der  byz.  — >  Notationen  Angaben 
tiber  die  Ein-  u.  Ausgangsformeln  der  Me- 
lodien  u.  der  Intervalle  (als  Hauptaufgabe), 
aber  auch  liber  die  annahernde  Fixierung 
der  letzteren,  iiber  Rhythmus  u.  Tempo, 
Dynamisierung  des  Ausdrucks  u.a.m.  ver- 
mitteln.  An  der  Fixierung  absoluter  Ton- 
werte  wurde  in  RuBland  im  16.-17.  Jh.  gear- 
beitet  u.  das  N.-System  allmahlich  durch  die 
Liniennotation  ersetzt  (— >  auch  Kirchenmu 
sik). 

Lit.:  C.  Floras,  Universale  N.-Kunde,  3  Bde.,  Kas¬ 
sel  1970  (vgl.  E.  Jammers,  Die  Musikforschung  28, 
Kassel  1975,  83-87);  E.  Jammers,  Die  materiellen 
u.  geistigen  Voraussetzungen  filr  die  Entstehung 
der  N.-Schrift,  Dt.  Vierteljahresschr.  fiir  Lit.-Wiss. 
u.  Geistesgesch,  32,  Halle  1958,  554-575;  E. 
Koschmieder  -  J.  v.  Gardner,  Ein  handschriftl- 
Lehrbuch  der  altruss.  N.-Schrift,  Bd.  1-3,  Miin- 
chen  1963-1973;  Wellesz,  261-362;  ders.,  Early  By¬ 
zantine  Neumes,  The  Musical  Quarterly,  New 
York  1952,  68-79;  Werner,  110,  358,  414;  Ch.  Han- 
nick,  Antike  Uberlieferungen  i-  d.  N.einteilung 
der  byz.  Musiktraktate,  JOB  26,  1977,  169-184; 
MGG  9,  1595-1667.  -  S.  auch  Lit.  zu  Kirchenmu- 
sik;  Notationen,  byzantinische. 

Nichlschlafendes  Auge  -»  unter  Christusbil- 
der 

Niello  (ital.,  von  lat.  nigellum,  n.,  ‘das 
Schwarzliche’;  russ.  cent,  f.),  1.  Bezeichnung 
fiir  eine  Technik  des  Kunsthandwerks,  bei 
der  eine  in  einen  metallenen  Untergrund 
eingravierte  Zeichnung  mit  einer  aus  Blei, 
Kupfer,  Silber,  Borax  u.  Schwefel  bestehen- 
den  Schmelzmasse  ausgeftiilt  u.  schlieBlich 
mit  der  Metallflache  poliert  wird.  -  2.  Be¬ 
zeichnung  fiir  einen  in  der  beschriebenen 
Technik  bearbeiteten  Gegenstand.  Die 
Kenntnis  des  N.  ist  bereits  in  Agypten  nach- 
weisbar.  Es  erlebte  in  rom.  u.  spatrom.,  hel- 
lenist.  Zeit  eine  neue  Bliite.  Der  Gegensatz 
zwischen  dem  jetzt  bes.  bevorzugten  golde- 
nen  od.  silbernern  Untergrund  u.  der 
schwarzen  Zeichnung  erzielte  einen  starken 
asthet.  Reiz.  Das  machte  das  N.  zu  einem 
beliebten  Objekt  der  luxuriosen  Kleinkunst 


der  Spatantike.  Uberdies  erhielt  der  durch 
das  N.  bearbeitete  Gegenstand  infolge  der 
Vereinigung  von  Gold  (bzw.  Silber)  u. 
Schwarz,  die  beide  im  Grunde  „Nichtfar- 
ben“  sind  u.  vielmehr  auf  die  Unendlichkeit 
bzw.  das  Nichts  hinweisen  (— >  auch  Farbe, 
— >  Kultusastlietik,  -»  Licht),  einen  bestimm¬ 
ten  Zug  der  Entmaterialisierung,  der  ihn  ge- 
rade  fiir  religiose  Zwecke  geeignet  ersch ei¬ 
nen  liefl.  Es  fand  deshalb  bald  Eingang  in 
die  Kleinkunst  der  Alten  Kirche  u.  der  friih- 
byz.  Zeit.  Aus  einer  Fiille  von  wertvollen 
Denkmalern  dieser  Kunst,  die  hohes  Kon- 
nen  u.  lange  Erfahrung  voraussetzt,  konnen 
hier  nur  wenige  genannt  werden:  ein  acht- 
eckiger  Ehering  (7.  Jh.)  mit  der  Inschrift 
„Herr,  hilf  deinen  Dienern  Petros  u.  Theo- 
dora“  u.  Darstellungen  der  Verkundigung 
der  Gottesmutter,  der  Begegnung  zwischen 
Maria  u.  Elisabeth,  der  Geburt  Christi,  der 
Darstellung  im  Tempel,  der  Taufe,  Kreuzi- 
gung  u.  Auferstehung  Christi  (Myron  tra- 
gende  Frauen,  Segnung  durch  Christus  u. 
Maria,  Inschrift:  Joh.  14,  27),  Dumbarton 
Oaks,  Washington;  ein  Kelch,  gehammertes 
Silber  u.  vergoldet  (527-565),  mit  der  In¬ 
schrift  „Das  Deine  von  dem  Deinen  brin- 
gen  wir  Dir  dar,  o  Herr“  (—>  unter  Anamne- 
se),  mit  Kontrollstempel  der  Regierung  Ju- 
stinians  I.  (gest.  565),  ebendort;  Innenseite 
des  Deckels  der  „Staurothek  Fieschi-Mor- 
gan“  mit  der  Hollenfahrt  Christi  (urn  700), 
New  York;  RuBland:  ein  Kupferkreuz  mit 
altruss.  Inschrift,  Darstellung  Christi,  der 
Gottesmutter,  Evangelisten  u.  Erzengel 
(12./13.  Jh.);  sowie  aus  der  Bliitezeit  des 
russ.  N.  (16.-17.  Jh.),  zahlreiche  goldene  u. 
silberne  Prunkschalen,  Becher  u.  a.  in  der 
Oruzejnaja  Palata  des  Moskauer  Kreml  u. 
Kultusgerate  aus  den  Patriarchenwerkstat- 
ten. 

Lit.:  M.  M.  Postnikova  -  Loseva,  N.T.  Platonova, 
B.L.  Ul’janova,  Russkoe  cernovoe  Iskusstvo, 
Moskau  1972;  LdK  3,  562-563.  -  S.  auch  Lit.  zu 
Email. 

Nikolaus  —>  unter  Heiligenverehrung,  — > 
auch  Heiligenbilder 

Nikopoiia  — >  unter  Gottesmutterbilder 

Nimbus  (lat.,  m.,  ‘Wolke’,  ‘Nebel’),  eine 
schon  in  der  Darstellung  antiker  Gotter, 


Halbgotter,  „gottl.  Menschen",  Heroen  u.  a. 
bekannte,  groBtenteils  kreisrunde  u.  golde- 
ne  (aber  auch  blaue  od.  grtine)  Scheibe  od. 
ein  Heiligenschein  hinter  dem  Haupt.  Der 
N.  gait  in  der  Antike  als  ein  Attribut  der 
Gottlichkeit,  das  aus  feinster  Lichtsubstanz 
bestand.  Der  groBe  N.,  die  — >  Aureole,  wur- 
de  sclion  im  4.  Jh.  bei  Wiedergaben  des  er- 
hohten  Christus  verwendet;  seit  dein  5.  Jh. 
wurden  die  Gottesmutter,  Martyrer  u.  ande- 
re  hi.  Personen  mit  dem  kleinen  N.  als  At¬ 
tribut  ihrer  Heiligkeit  dargestellt;  bei  leben- 
den  Personen  hatte  er  quadrat.  Form.  In  der 
Kunst  der  Sarkophage  u.  Katakomben  so- 
wie  auf  Mosaiken  wird  der  N.  mit  dem  Chri- 
stogramm  verbunden  od.  erscheint  als 
Kreuz-N.  mit  eingeschriebenem  A  u.  O.  Ge- 
gentiber  Gelb,  Blau  u.  WeiB  als  N.-Farbe 
setzte  sich  in  bestimmten  Phasen  der  Kunst- 
geschichte  Gold  (— »  Chrysographie)  durch, 
als  groBflachiger  Hintergrund  ersetzte  es  oft 
den  individuellen  N.  mehrerer  dargestellter 
Personen. 

Lit.:  M.  Collinet  -  Guerin,  Histoire  du  Nimbe  des 
Origines  aux  Temps  Modernes,  Paris  1961;  W. 
Braunfels,  N.  u.  Goldgrund,  Das  Munster  3,  Mun- 
chen  1950,  321-334;  Felicelti  -  Liebenfels,  Ge- 
schichtel,  Reg.:  N.;  A.  Krilcke,  Der  N.  u.  ver- 
wandte  Attribute  in  der  friihchristl.  Kunst,  StraB- 
burg  1905;  ders.,  Randbemerkungen  zum  frilh- 
christl.  N..  ZNW  30,  1931,  263-271;  E.  Weigand, 
Der  Monogramm-N.,  ByZ  30, 1929-1930,  587-595; 
ders.,  Zum  Denkmalerkreis  des  Christogramms, 
ByZ  32,  1932,  63-81;  M.  Lurker  (Hg.),  Worter- 
buch  der  Symbolik,  Stuttgart  19837,  487;  LChl  3, 
323-332;  LdK  2,  241.  -  S.  auch  Lit.  zu  Aureole. 

Notationen,  byzantinische.  Entstehung  u. 
Geschichte  der  b.n  N.  haben  die  graph.  Auf- 
zeichnung  von  Melodien  mit  Hilfe  von  Neu- 
men  zur  Voraussetzung.  Die  Erforschung 
der  N.  ist  Aufgabe  der  byzantinist.  bzw.  sla¬ 
vish  Musikforschung  (— >  auch  Kirchen- 
rnusik). 

Man  unterscheidet  im  allgemeinen  folgende 
Phasen;  1.  die  palaobyz.  Notation,  auch 
Strichpunkt-  od.  Linear-N.  genannt,  findet 
sich  in  Handschriften  vom  9.-12.  Jh.  Ihr  se- 
matischer  Bestand  (von  grch.  sema,  ‘Zei- 
chen’)  ist  noch  gering  u.  orientiert  sich  an 
den  prosod.  Semata  der  alexandrin.  Philolo- 
gie.  Einige  Zeichen  sind  der  ekphonet.  -> 
Notation  entnommen.  Die  Intervalle  sind 
noch  nicht  fixiert.  Wie  die  Entwicklung  der 
byz.  Kirchendichtung  wurde  auch  die  der 
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b.n  N.  durch  den  Bilderstreit  (->  unter  Bild) 
beeintrachtigt.  Nach  dem  Bildersturm  be- 
gann  sich  vor  allem  die  Zahl  der  Leitstro- 
phen,  der  Hrrmoi,  so  stark  zu  vermehren, 
daB  ein  Anwachsen  des  semat.  Bestandes 
die  Folge  sein  muBte.  Nachdem  zunachst  ei- 
ne  gewisse  Zurilckhaltung  gegeniiber  der 
Vermehrung  der  Notations-Zeichen  u.  eine 
Konzentration  durch  Signaturen  bestimm- 
ter  Notationsgruppen  festzustellen  ist, 
nimmt  gegen  Ende  dieser  ersten  Phase  die 
Zahl  der  Semata  wieder  zu.  Gleichzeitig 
steigt  der  EinfluB  oriental.  Musiktraditio- 
nen  (vor  allem  des  Sabasklosters  bei  Jerusa¬ 
lem,  in  dem  Johannes  Damascenus  [gest. 
um  750],  der  Schopfer  des  Goldenen  Ka- 
nons  u.  einer  der  Reformatoren  des  Acht- 
tonbuches  [->  Oktoechos],  gelebt  hatte)  auf 
das  Studioskloster  in  Konstantinopel,  eines 
der  wichtigsten  religiosen  Zentren  im  9.  Jh. 
ilberhaupt. 

2.  Nicht  viel  jtinger  als  die  palaobyz.  Notati¬ 
on  ist  die  Kondakarien-Notation;  den- 
noch  nimmt  sie  eine  Sonderstellung  ein. 

3.  Die  mittelbyz.  N.,  auch  hagiopolitische 
(grch,  hagiopolis,  'hi.  Stadt’  [Jerusalem? 
Konstantinopel?])  od,  Rund-N.  genannt, 
vom  12.-14.  Jh.  ilbernahm  den  Zeichenbe- 
stand  der  ersten  Phase  -  weshalb  sie  filr  de- 
ren  Erforschung  wichtig  bleibt  -  u.  ent- 
wickelte  ihn  (vielleicht  unter  dem  EinfluB 
der  erwahnten  oriental,  Uberlieferungen) 
weiter.  Die  Intervalle  wurden  nun  genauer 
u.  differenzierter  fixiert;  Ausdruckskraft, 
Dynamik,  Rhythmus  u.  Tempo  konnten  mit 
Hilfe  dieses  semat.  Systems  eine  erstaunl. 
Perfektion  erreichen.  Zu  dieser  Entwick¬ 
lung  trug  die  Verfeinerung  der  Lehre  von 
der  Cheironomie,  den  Hand-  u.  Fingerzei- 
chen  des  Chorleiters,  in  Theorie  u.  Praxis 
wesentlich  bei.  Diskutiert  werden  in  der 
Forschung  neben  den  orientalischen  die  is- 
lam.  Einfllisse  vor  allem  nach  der  Kirchen- 
trennung  von  der  Westkirche  1054.  - 

4.  Die  spatbyz.  Notation,  auch  kukuzelische 
Notation  genannt  (nach  dem  Maistor  [— » 
Melode]  Johannes  Kukuzeles,  gest.  etwa 
1380),  vom  14.  -  19.  Jh.  ist  charakterisiert 
durch  eine  geradezu  manierist.  Perfektion 
der  Cheironomie  u.  durch  starke  Vermeh¬ 
rung  des  Semabestandes,  vor  allem  hinsicht- 
lich  der  Zeichen  fur  Dauer  u.  Dynamik. 
Dieses  System  spiegelt  einen  melismat. 
Chorgesang  wider,  der  sich  bis  zu  Koloratu- 
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ren  steigerte  u.  nur  von  hervorragenden  En¬ 
sembles  mit  ebenso  hervorragenden  Soli- 
sten  vorgetragen  werden  konnte.  Er  kam 
aber  gerade  noch  zurecht,  um  dem  von  Phi- 
lotheos  Kokkinos,  Patriarch  von  Konstanti- 
nopel  (gest.  1379),  veraniaBten  AbschluB 
der  Liturgie  u.  ihrer  spatbyz.  Mystagogie 
die  musikal.  Erganzung  zu  geben.  Der 
gleichzeitige,  von  Philotheos  geforderte  He- 
sychasmus  (->  Mdnchtum)  mit  seinem  dy- 
namisierten  Ausdrucksstil  in  der  Heiligen- 
geschichtsschreibung  (-»  Hagiographie)  u. 
in  der  Malerei  (— >  Renaissancen  in  Byzanz) 
hat  auch  dieser  spat-  u.  nachbyz.  Sakralmu- 
sik  seine  unverkennbaren  Ziige  aufgepragt. 
Der  Untergang  von  Byzanz  1453  verhinder 
te  die  Weiterentwickiung  der  N.;  ihr  Be- 
stand  wurde  in  Form  des  kukuzelischen  Sy¬ 
stems  wie  eine  verehrungswtirdige  Tradition 
gepflegt.  -  Zu  RuBland  ->  unter  Neumen, 
— >  Kirchemnusik. 

Lit.:  M.  Haar,  Byz.  u.  slav.  Notationen,  Koln  1973; 
Palikarova-Verdeil;  H.  J.  W.  Tillyard,  Handbook 
of  the  Middle  Byzantine  Notation,  Copenhague 
1935  (=  MMB,  Subs.  I,  1);  Wellesz;  deis..  Die 
Epochen  der  byz.  Notenschrift,  OrChr*  7,  1932, 
277-288;  ders.,  Die  Hymnen  des  Sticherarium  fur 
September,  Kopenhagen  1936,  XIII-XXXV1I  (= 
MMB,  Transcr.  I);  I.  Wolf,  Handbook  der  Notati- 
onskunde,  2  Bde.,  Leipzig  1913,  1919;  MGG  9, 
1595-1606;  M.  Ph.  Dragoumis,  A  Contribution  to 
the  Study  of  the  Interpretation  of  Late  Byz.  Nota¬ 
tion,  11th  Congr,  Intern.  Music  Society  II,  Copen¬ 
hague  1972,  790-796;  S.  V.  Smolensky,  Palao- 
graph.  Atlas  altruss.  Gesangsnotationcn,  Miin- 
chen  1976;  Joh.  v.  Gardner,  Gesang  der  russ.-orlh. 
Kirche  bis  zur  Mitte  des  17.  .Ih.,  Wiesbaden  1983, 
Reg.:  Notation;  G.  Th.  Statis,  He  exegesis  tes  pa- 
laias  byzantines  semeiographias,  Athen  1978.  -  S. 
auch  Lit.  zu  Kirchcnmusik,  Neumen. 

Notation,  ekphonetische,  ein  spezielles  No- 
tationssystem  der  altkirchl.  u.  byz.  Epoche, 
das  die  melod.  Rezitation  der  Lesungen,  die 
Ekphonese,  graphisch  reproduziert  (— > 
Neumen,  — >  Notationen,  byzantinische).  Es 
ist  aus  der  Tradition  oriental,  u.  grch.  Ak- 
zente  entstanden  (die  Frage  der  Abhangig- 
keit  ist  noch  umstritten)  u.  hat  sich  langsam 
vom  4.  bis  8.  Jh.  entwickelt.  Nach  dem 
Grundgesetz  der  byz.  Kirchenmusik,  der 
Deckung  von  syntakt.  u.  melod.  Struktur, 
besaB  die  e.  N.  vom  10.  Jh.  an  alle  Merkma- 
le  einer  ausgearbeiteten  „Sprachmusik“.  Ihr 
semat.  System  fiihrte  Zeichett,  mit  denen 
Art  u.  Dauer  einer  Tonhohe,  ihre  Hebung 


u.  Senkung,  der  „Stil“  des  Vortrages  (Ge- 
betsstil,  Erzahlstil),  Formein  fiir  die  Einlei- 
tung  bzw.  fur  den  SchluB  des  Textes  u.a.m. 
ange geben  werden  konnten.  Nach  Annah- 
me  des  Christentums  des  byz.  Ritus  wurde, 
wie  schon  etwas  friiher  in  Bulgarien,  auch  in 
RuBland  bald  die  e.  N.  iibernommen,  da 
man  sie  fiir  den  Stundengottesdienst  u.  die 
Liturgie  dringend  brauchte.  Die  feierlich- 
getragene  Art  der  Rezitation  hat  die  russ. 
Bezeichnung  „znamennoe  penie",  „zna- 
mennyj  raspev"  ( znamja ;  grch.  sema,  ‘Zei- 
chen’).  Sie  steht  im  Gegensatz  zum  Kir- 
chengesang,  der  durch  das  System  der  — > 
Kondakariennotation  vermittelt  wird.  Die 
e.N.  verlangte  noch  in  byz.  Zeit  vom  Lektor 
kirchenmusikal.  Ausbildung.  Wohl  auch  aus 
diesem  Grunde  gehorte  der  Lektor  dem 
Klerus  an.  Da  die  Lesungen  vom  Diakon 
od.  Priester  gehalten  wurden,  nannte  man 
ihren  feierl.  Vortrag  auch  „Diakon-“  od. 
„Priestergesang“.  -  Abb. 

Lit.:  G.  Engberg,  Greek  Ekphonetic  Neumes  and 
Masoretic  Accents,  E.  Wellesz  -  M.  Veiimirovic, 
Studies  in  Eastern  Chant,  London  -  New  York 
1966,  37-49;  C.  Hog,  La  Notation  Ekphondtique, 
Copenhague  1935  (=  MMB,  Subs.  I,  2);  Wellesz, 
246-260;  Werner,  Reg.;  Ecphonelic  notation;  Joh. 

v.  Gardner,  Gesang  der  russ.-orth.  Kirche,  Wies¬ 
baden  1983,  Reg.:  e.  N.;  Ch.  Hannick,  Elements 
ekphonetiques  dans  le  Sticherarion,  Actes  XlVe 
Congr.  Intern.  Eludes  Byz,,  Bucarest  1976,  3,  537 
bis  541;  E.  Koschmiedei,  Les  Lectionnaires  Grecs 
de  PApostolos  avec  Notation  Ekphonetique, 
Stud.  East.  Chant  4,  1979,  76-80;  E.  J.  Revell, 
Hebrew  Accents  and  Greek  Ekphonetic  Neumes, 
Stud.  East.  Chant  4,  1979,  140-170.  -  S.  auch  Lit. 
zu  Kirchenmusik. 

Numismatik  (von  grch.  nomisma,  n.,  'gliltige 
Miinze’),  Wissenschaft  von  der  Entste- 
hungsgeschichte,  der  Herstellung,  dem  Au,s- 
sehen  u.  den  Inschriften  (— >  auch  Epigra- 
phik)  der  Mtinzen.  Deren  Geschichte 
beriihrt  sich  eng  mit  der  Wirtschaftsge- 
schichte.  Wichtig  sind  aber  die  ideolog.  Zu- 
sammenhange,  die  sich  aus  dem  gesell- 
schaftspolit.  Charakter  der  Miinze  ergeben. 
Dieser  wiederum  kommt  in  den  Aufschrif- 
ten  (— »  Legenden)  wie  in  der  lkonographie 
der  Miinze  gerade  im  byz.-siav.  Bereich 
deutlich  zum  Ausdruck. 

Lit.:  K.  Christ,  Antike  N„  Darmstadt  19672;  F. 
DOlger  -  A.  M.  Schneider,  Byzanz,  Bern  1952,  48 
bis  54;  J.  Sabatier,  Description  Genera !e  des  Mon- 
naies  Byzantines,  3  Bde.,  Graz  1955  (Paris  1862); 
LdK  3,  595.  -  S.  auch  Lit.  zu  Miinze. 
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rtUTOV  H"  Ekphonedsche  Notation 


Nunc  dimittis  (lat.,  nach  den  Anfangswor- 
ten  Nunc  dimittis  servum  tuum,  Domine, 
“Nun  entlasset  du  deinen  Diener,  Herr’; 
grch.  Nyrt  apolyeis  ton  dulon  su,  despota), 
Lobgesang  des  Symeon  (Luk.  2,29-32),  eine 
der  bibl.  Oden;  sie  ist  zusammen  mit  dem 
Benedictus  u.  dem  Magnificat  im  Anhang 
des  Codes  AJexandrinus  (5.  Jh.)  enthalten. 
Schon  vorher  bezeugen  die  Apostol.  Konsti- 
tutionen  (->  Kirchenrecht)  um  400  das  N.  d. 
als  wohl  seit  langerem  bekannten  Gesang 
beim  Abendgottesdienst.  Fur  die  Formeln 
der  Entlassung  bot  es  sich  in  zahlreichen 
gottesdienstl.  Versammlungen,  nicht  nur  in 
der  Liturgie,  als  idealer  Hymnus  von  selbst 
an.  Die  Herkunft  (judenchristlich?,  heiden- 
christlich?)  bleibt  umstritten. 

Lit:  A.  Baumstark,  Nocturna  Laus,  Munster 
West £.  1957,  110,  185,  187;  Fendt,  Reg.;  Hand- 
buch,  Reg.;  Jungmann,  Reg.  -  S.  auch  Lit.  zu 
Oden. 


o 

Oden  (grch.  odai  od.  oidai,  f.  plur.;  russ.  pes- 
ni,  f.  plur.;  lat.  cantica,  n,  plur.)  od.  Cantica, 
eine  Reihe  von  hymnenartigen  Texten  aus 
dem  AT,  die  vom  frtihen  Christentum  ilber- 
nommen  u.  dutch  solche  des  NT  erganzt 
wurden. 

1.  Zu  den  O.  der  Synagoge  gehbrten  bereits 
5.  Mose  32,  1-43;  2.  Mose  15,  1-19;  Dan.  3, 
57-90;  Habak.  3,  2-19  (nach  dem  Text  der 
grch.  Bibel,  der  Septuaginta).  Wahrschein- 


lich  kannte  die  Synagoge  alle  10  im  Codex 
Alexandrinus  (s.  u.)  angefiihrten  Oden,  re- 
duzierte  sie  aber,  um  einer  christolog.  Deu- 
tung  zu  entgehen.  Die  Hymnen  wurden 
nach  der  Art  des  Responsoriums  von  einem 
Solisten  u.  der  Gemeinde  vorgetragen.  Von 
der  jiid.  Gemeinschaft  der  Therapeuten  wis- 
sen  wir,  dafl  sie  solche  Lieder  wahrend  ihrer 
Nachtwachen  gesungen  haben.  Schon  im  sy- 
nagogalen  Gottesdienst  bildeten  die  O.  ne- 
ben  dem  Psalter  eine  selbstandige  Gruppe. 
Die  Textstelle  Offb.  15,  3  f.  mit  Anklangen 
u.  Hinweisen  auf  2.  Mose  15  (auch  von  den 
Quartadezimanern  in  der  Osternacht  gele- 
sen,  — >  unter  Karfreitag)  u.  5.  Mose  32  laflt 
(nicht  zuletzt  in  Anbetracht  der  Gebetsge- 
meinschaft  der  friihen  jerusalem.  Christen- 
mit  der  Tempelgemeinde,  vgl.  Apg.  3,1)  mit 
hoher  Wahrscheinlichkeit  deTen  Benutzung 
im  frtihchristl.  Gottesdienst  bald  nach  100, 
wenn  nicht  sogar  bereits  zur  Zeit  des  Paulus 
(vgl.  Eph.  5,  19;  Kol,  3,16)  annehmen;  sie 
haben  Paulus  zu  eigenen  „geistl.  0.“  (wie 
Phil.  2,  5-11;  1.  Tim.  3,16;  2.  Tim.  2,  11-13; 
Tit.2, 11-14)  angeregt.  Seit  dem  3.  Jh.  wurde 
die  freie  O.-Dichtung  allmahlich  zugunsten 
der  bibl.  verdrangt,  nicht  zuletzt,  um  der 
wuchernden  Hymnenproduktion  der  Gnosis 
zu  begegnen  (— >  auch  Kirchendichtung). 
Gleichzeitig  erfahren  wir,  daB  5.  Mose  32;  2. 
Mose  15  u.  Dan.  3  in  der  Nachtwache  auf 
Ostern  gesungen  wurden.  Wabrscheinlich 
sind  noch  im  3.  Jh.  Jona  2,  3-10  u,  Habak.  3 
hinzugekommen,  beide  als  Vorbilder  (Pro- 
totypen)  der  Auferstehung  Christi.  Nach 
den  ersten  Versuchen  einer  Zusammenfas- 
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sung  der  O.  im  3.  u.  4.  Jh.  kam  es  schlieBlich 
zu  ihrer  Kodifizierung,  wie  sie  uns  im  Codex 
Alexandrinus  des  5.  Jh.  vorliegt.  Dort 
schlieBen  sie  sich  unmittelbar  an  den  Psalter 
an  u.  werden  selbst  von  der  GroBen  — j  Do- 
xologie  abgeschlossen.  Fortan  bezeichnete 
„Odai“  eine  eigene  liturg.  Hymnengattung, 
wie  sie  in  dieser  Weise  erst  vom  Christen- 
tum  geschaffen  wurde.  Durch  Ausschaltun- 
gen,  Hinzufiigungen,  Zusammenlegungen  u. 
vor  allem  durch  theol.  Uberlegungen,  die  an 
Ostern  orientiert  waren,  erhielt  man  - 
wahrscheinlich  schon  im  5./6.  Jh.  in  Jerusa¬ 
lem  -  das  System  von  9  Oden,  wofiir  man 
wohl  die  Grundeinheit  von  9  Psalmen  im 
Kathisma  des  Psalters  zum  Vorbild  nahm. 
Damit  ergab  sich  im  Vergleich  zu  den  O. 
des  Codex  Alexandrinus  im  byz.  Ritus  fol- 
gende  Abfolge: 


Codex 

Alexandrinus 

(1)  2.  Mose  15, 
1-19 

(2)  5.  Mose  32, 

1- 43 

(3)  1.  Sam.  2, 
1-10 

(4)  Jes.26, 

9- 20 

(5)  Jon.2, 

3-10 

(6)  Habak.3, 

2- 19 

(7)  Jes.  38, 

10- 20 
(Danklied 
des  Hiskia) 

(8)  Gebet  des 
Manasse 
(Apokryph, 
vgl. 

2.  Chron. 
33,18) 

(9)  Dan.  3, 
26-45 

(10) Dan.  3, 
52-88 


Byzanz 


Ode  1:2.  Mose  15, 1-19 
(Siegeslied  des  Mose) 
Ode  2:5.  Mose  32, 1-43 
(Lied  des  Mose  vor  sei- 
nem  Tode) 

Ode  3:1.  Sam.  2,1-10 
(Loblied  der  Hanna) 

Ode  4:  Habak.  3, 2-19 
(Das  herrl.  Kommen  Jah- 
wes) 

Ode  5:  Jes.  26, 9-20 
(Psalm  des  Jesaja) 

Ode  6:  Jona  2, 3-10 
(Jona  im  Bauch  des 
Fisches) 


wurde  in  den  Nachtgottes- 
dienst  iibernommen 


Ode  7  a:  Dan. 
3,26-45 
Ode  7  b:  Dan. 
3, 52-56 
Ode  8:  Dan. 

3,  57-88 


Drei 

Jiinglinge 
im  Feuer- 
ofen 


(11) Luk.l, 
46-55 

(12) Luk.  2, 
29-32 

(13) Luk.  1, 
68-79 

(14) GroBe 
Doxologie 


Ode  9  a:  Luk.  1,  46-55 
(Magnificat) 
im  Abendgottesdienst 
(Nunc  dimittis) 

Ode  9  b:  Luk.  1,  68-79 
(Benedictus) 


Die  O.  wurden,  wie  in  der  Synagoge,  als  Re- 
sponsorium  (-1  Hypopsalma)  vorgetragen. 
In  der  folgenden  Entwicklung  wurde  zu- 
nachst  jede  Ode  mit  Kurzhymnen  (Tropari- 
en),  d.  h.  mit  nichtbibl.  Hymnentexten,  aus- 
gestattet;  diesen  wurde  eine  Leitstrophe,  ein 
Hirmos,  vorangestellt.  Ode  1  z.  B.  erhielt 
somit  folgenden  Aufbau: 

Hirmos 
2.  Mose  15,1 
Troparion 
2.  Mose  15,2 
Troparion 
usw. 

Damit  war  der  Ansatz  zur  Entwicklung  des 
Kanons  gegeben,  dessen  Grundeinheit 
ebenfalls  die  (wenn  auch  nichtbibl.)  Ode 
bildete.  5.  Mose  32  entfiel  wegen  seines 
Trauercharakters,  wurde  aber  mitgezahlt. 
Wahrend  der  Kanon  endgiiltig  in  den  bzy. 
Morgengottesdienst  aufgenommen  wurde, 
verblieben  die  bibl.  Oden  1,  2,  9  u.  10  des 
Codex  Alexandrinus  im  Gebrauch  der 
Nachtwache. 

2.  Die  Thematik  einzelner  Oden  hat  friih 
Einflufl  auf  die  altkirchl.  u.  byz.  Ikonogra- 
phie  genommen,  nachdem  sich  ein  solcher 
bereits  im  synagogalen  Kunstbereich  fest- 
stellen  lieB  (Synagoge  von  Dura  Europos, 
urn  250).  Die  Nummer  1  (->  Durchzug 
durch  das  Rote  Meer)  u.  9-10  (->  Drei 
Jiinglinge  im  Feuerofen)  wurden  friih  in  der 
Kunst  der  Katakomben  u.  Sarkophage  dar- 
gestellt.  Der  Septuagintatext  von  Habak.  3,2 
(„Inmitten  zweier  Lebewesen  wirst  du  dich 
offenbaren“)  veranlaBte  die  Wiedergabe 
von  Ochs  u.  Esel  im  frtihen  Bildschema  der 
Geburt  Christi.  In  Auswahl  wurden  die  bibl. 
O.  seit  etwa  dem  12.  Jh.  in  der  byz.  Psalteril- 
lustration  (— >  Bibelillustration)  dargestellt. 
Texte:  s.  Anhang  Nr.  16;  17;  18. 

Lit.:  J.  Mcarns,  The  Canticles  of  the  Christian 
Church  Eastern  and  Western  in  Early  and  Medie¬ 
val  Times,  Cambridge  1914;  H.  Schneider,  Die 
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bibl.  O.  im  christl.  Altertum,  BibLica  30,  Roma 
1949,  28-65,  239-272,  433-500;  ders.,  Die  altlat. 
Bibl.  Cantica,  Beuron  1938;  Wellesz,  36-40,  22  bis 
28  u.  Reg.:  Canticles;  Werner,  94,  139  f.,  141;  M. 
Arranz,  L’Office  de  l’Asmatikos  Orthros  („mati- 
nes  chantees")  de  l’ancien  Euchologe  byz., 
OrChrPer  47,  1981,  122-157;  Schulz,  Handbuch 
Ostk.kunde  11,63  f.;  L.Bernhard,  Der  Ausfall  der 
2.  Ode  im  byz.  Neunodenkanon,  Heuiesis,  Fs  A. 
Rohracher,  Salzburg  1969,  91-101;  MGG2,  770  f£.; 
LChll ,  347-348  (Cantica).  -  S.  auch  Lit.  zu  Ka- 
non.  Psalter. 

OfTizium  (lat.  offlcium,  n.;  grch.  leiturgia,  f.; 
l'uss.  sluzba,  f.),  in  seinem  Inhalt  durch  Kir- 
chenrecht  und  Liturgie  bestimmter  Begriff 
der  kath.  Kirche; 

1.  O.  definiert  jeden  liturg.  Dienst  als  in  der 
Vollmacht  durch  und  in  der  Bindung  an  ein 
kirchl.  Amt  (— >  Bischof,  — >  Hierarchie,  — > 
Klerus)  vollzogen, 

2.  O.  im  weitesten  Sinne  bezeichnet  jede  li¬ 
turg.  Dienstleistung. 

3.  O.  im  engeren  Sinne  meint  das  fur  Klerus 
und  Monchtum  verpflichtende  Stundenge- 
bet  und  den  Stundengottesdienst.  In  man- 
cher  Hinsicht  entspricht  dem  O.  die  Akolu- 
thia  der  Ostkirche,  ohne  allerdings  seine 
begriffliche  u.  vor  allem  kirchenrechtl.  Ge- 
nauigkeit  zu  erreichen. 

Lit.:  Handbuch,  Reg.:  Stundengebet. 

Oklav  (lat.  dies  octo;  grch.  hemerai  okto 
[vgl.  Luk.  2,21]),  schon  in  der  Alten  Kirche 
ein  Zeitraum  von  8  Tagen  nach  einem 
GroBfest  (dieses  als  erster  Tag  mitgezahlt); 
der  8.  Tag  wurde  u.  wird  als  Festtag  (grch. 
oktaemeros  /ieorfe)begangen.  Die  O.  nach 
Ostern  u.  Epiphanie  sowie  die  O.-Feiern  zur 
Kirchweih  der  Konstantinsbauten  in  Jerusa¬ 
lem  u.  Palastina  stellen  bereits  Endpunkte 
einer  weit  iilteren  Geschichte  der  O.  dar.  Ih- 
re  Wurzel  ist  die  friihchristl.  Woche,  d.  h. 
der  alteste  u.  bewegliche,  mit  Ostern  eng 
verbundene  Zyklus  des  Kirchenjahres  (— > 
auch  Oktoechos).  Die  Woche  u.  Vorbilder 
des  AT  (3.  Mose  23,  36;  1.  Kon.  8,  66;  2. 
Chron.  29,  17)  reflektieren  ihrerseits  auf 
noch  altere  oriental.  Vorstellungen  von  ei¬ 
ner  kosm.  Achtheit,  wie  sie  von  der  Gnosis 
propagiert,  aber  schon  vom  Barnabasbrief 
Anfang  des  2.  Jh.  u.  von  Irenaus  von  Lyon 
(gest.  um  202)  untei  Hinweis  auf  die  Aufer- 
stehung  abgelehnt  wurden.  (Naheres  — >  Kir- 
chenjahr,  — »  Oktoechos). 


Lit.:  N.  M.  Denis  -  Boulet,  Le  Caiendrier  Chreti¬ 
en,  Paris  1959,  39  f.;  Eisenhofer  1 , 588  f.;  Kellner, 
10  £.  -  S.  auch  Lit.  zu  Kirchenjahr,  Oktoechos. 

Oktoechos  (grch.  oktoechos  biblos,  f.  ‘Acht- 
tonbuch’  [von  grch.  okto,  'acht’  u.  echos,  m., 
‘Ton’];  russ.  oktoich,  m.,  osmoglasnik,  m.). 
Die  engen  Beziehungen  zwischen  dem  alt- 
christl.  Wochenzyklus  u.  dem  bis  tief  ins  Al¬ 
tertum  reichenden  Achttonzyklus  sind  die 
Voraussetzungen  fiir  das  Verstandnis  des 
komplexen  Begriffs  der  O.  Folgende 
Aspekte  miissen  deshalb  ins  Blickfeld 
geriickt  werden;  (1)  die  Theorie  deT  Acht¬ 
heit  (grch.  ogdoas),  (2)  das  Achttonsystem, 
(3)  der  Wochenzyklus  der  O.,  (4)  die  O.  als 
liturg.  Buch. 

L  Die  Achtzahl  spiel  te  in  den  spekulativen 
Theorien  der  grch.  u.  oriental.  Antike  eine 
wichtige  Rolle.  Sie  symbolisierte  die  kosm. 
Harmonie  u.  Vollendung,  die  letztere  so- 
wohl  im  positiven  wie  auch  im  negativen 
Sinne  als  Gericht  od.  kosm.  Katastrophe.  In 
altbabylon.  Spekulationen,  bei  Platon  (gest. 
347  v.  Chr.)  u.  schlieBiich  in  der  Gnosis  stei- 
gen  die  Seelen  durch  die  7  Planetenspharen 
(bei  Platon  weilen  sie  7  Tage  im  Gericht), 
um  schlieBiich  in  die  achte  Himmelssphare 
aufgenommen  zu  werden.  In  alien  diesen 
Systemen  spielt  die  Acht  die  Rolle  einer 
kosm.  Chiffre  od.  „Schlusselzahl“,  z.  B.  5 
Planeten  +  Sonne,  Mond  u.  Sterne  od.  7 
Planeten  u.  die  Ogdoas  (— »  auch  Gestirne); 
7  Noten  +  Oktav;  7  Wochentage  +  Oktav. 
Gegeniiber  der  ebenfalls  universalen  Be- 
deutung  der  Sieben  als  kosm.  Ordnungszahl 
in  der  Antike  u.  iin  Alten  Orient,  in  AT  u. 
NT  sowie  bei  den  Kirchenvatern  eroffnet 
die  Acht  die  Vorstellung  vom  AbschluB  mit 
endzeitl.  (eschatolog.)  Charakter  (der  den 
Ausblick  in  eine  neue  Weltzeit  einschlieBt) 
hinsichtlich  der  Zeit  u.  der  Form.  Was  die 
Zeit  anbetrifft,  so  stellen  bereits  der  Barna¬ 
basbrief  (1.  Halfte  2.  Jh.)  u.  Justin  (gest, 
165)  die  „Ogdoas“  der  christl.  Woche  der 
„Hebdomas“  (Siebenheit)  der  synagogalen 
gegeniiber.  Diese  besteht  nach  1.  Mose  1  u. 
2  aus  6  Schopfungstagen  u.  dem  siebenten, 
dem  Ruhetag  Gottes.  Gott  aber  hat  den 
Sabbat  der  Juden  verworfen  (Jes.  1,  13)  u. 
ihn  zugleich  durch  die  Auferstehung  Christi 
(->  Ostern)  in  eine  „Oktav  der  Freude11 
(grch.  ten  hermeran  ten  ogdoen  eis  euphro- 
synen )  umgewandelt,  weil  in  ihr  eine  neue 


291 


Okfoechos 


Welt,  ein  neuer  Kosmos  beginnt.  Die  Acht 
ais  Formprinzip  der  Vollendung  kommt  vor 
allem  im  Achteck  (Oktogon)  des  Kirchen- 
baus  zum  Ausdruck,  u.  hier  init  besonderer 
Deutlichkeit  bei  den  Baptisterien  (Taufe  als 
Eintritt  in  den  neuen  Aion,  das  neue  Welt- 
zeitalter).  Dabei  darf  nicht  tibersehen  wer- 
den,  daB  die  Kirche  auf  der  anderen  Seite 
gegen  die  gnostischen,  neuplatonischen  u. 
neupythagoraischen  Achtheitsspekulatio- 
nen  zu  polemisieren  hatte,  weil  diese  in  ei- 
ner  „FIucht  in  die  Transzendenz“  die  wirkl. 
Menschwerdung  Christi  als  zugleich  kosm. 
„Ogdoas“  ablehnten,  da  sie  in  jenen  Speku- 
lationen  ein  absolut  transzendentes,  in  sich 
selbst  rnhendes,  ewig  unveranderl.  Wesen 
hat.  Vor  allem  in  der  Gnosis  war  die  Ogdo- 
as,  die  iiber  den  von  Damonen  bewohnten 
7  Planetenspharen  herrschte,  entweder 
Thronsitz  des  Demiurgen,  des  bosen  Wel- 
tenhenschers,  od.  schon  Ubergangsreich  in 
die  absolute  Lichttranszendenz,  obne  jede 
Verbindung  mit  dem  Materiellen.  Beide 
Vorstellungen  schlossen  aber  wiederum  den 
christi.  Glauben  von  der  wahren  Men¬ 
schwerdung  Christi  aus. 

2.  Bei  der  Grundvorstellung  der  oriental,  u. 
grch.  Antike  von  der  Musik  als  sowohl  sinn- 
lich  erfahrbar  wie  theoretisch  begriindbarer 
Harmonie  des  Kosmos  versteht  es  sich  von 
selbst,  daB  hier  die  „ Achthcit'1  ebenfalls  ei- 
ne  beherrschende  Rolle  spielte.  Es  ist  be- 
kannt,  daB  Pythagoras  (gest.  etwa  496  v. 
Chr.)  dem  die  oriental.  Musiktraditionen 
gelaufig  waren,  die  kosm.  Chiffre  „7  +  1“ 
(7  +  Oktav)  iibernahm  u.  sie  in  die  Lehre 
von  der  „Vierheit“  (grch.  tetraktys)  transfor- 
mierte,  derart,  daB  die  aus  2  Tetraden 
(Vierheiten)  bestehende  Ogdoas  als  Har¬ 
monie  des  Makrokosmos  sich  im  Mikrokos- 
mus  in  der  menschl.  Musik  widerspiegelt, 
urn  durch  sie  die  Harmonie  der  Gesellschaft 
zu  begriinden.  Wie  die  Sieben  u.  Acht  war 
auch  die  Vier  seit  alters  eine  bekannte 
kosm.  Zahl;  auch  sie  wurde  von  der  Kirche 
im  Sinne  der  christi.  Heilsgeschichte  iiber- 
nommen  u.  entsprechend  gedeutet  (-»  auch 
Tetramorph).  -  Als  Beispiele  der  auf  der 
Zahl  Acht  beruhenden  kosmisch-heilsge- 
schichtlich-padagog.  Vorstellungen  sei  hier 
nur  auf  Ps.  119  (mit  einer  alphabet.  Akrosti- 
chis,  bei  der  jeder  der  22  Buchstaben  eine 
Gruppe  von  8  Versen  fiihrt)  u.  die  gnost.  Jo- 
hannesakten  (Tanz  der  Gnade,  Lobgesang 


der  Achtheit,  angefiihrt  von  Christus)  hin- 
gewiesen.  Neupythagoraische  u.  gnost.  Spe- 
kulationen  u.  Musiktheorien  auf  der  Grund- 
lage  der  Ogdoas  (=  7  +  Oktav)  zusammen 
mit  entsprechenden  oriental.  Wochenzyklen 
(s.  Abs.  3)  bildeten  die  wahrscheinlich  in 
Syrien  u.  Palastina  gepflegten  Vorausset- 
zungen  ftir  das  Achttonsystem,  das  schlieB- 
lich  bei  den  Byzantinern,  Arabern  (durch 
Vermittlung  der  westsyrisch-jakobitischen 
u.  ostsyrisch-nestorian.  Kirchen,  — >  auch  Ri- 
tus,  Ubersicht)  u.  in  der  Christenheit  des 
Westens  (als  „Kirchentonarten“  bekannt) 
praktiziert  wurde  -  wobei  die  einzelnen 
Etappen  der  Geschichte  dieses  Systems,  das 
in  seinen  Anfangen  wohl  im  6.  Jh.  anzuset- 
zen  sein  diirfte,  der  musikwissenschaftl. 
Forschung  immer  noch  Fragen  aufgeben. 
Das  Ordnungsprinzip,  das  dem  liturg.  Buch 
O.  (s.  Abs.  4)  zugrunde  liegt,  bestimmt  auch 
das  ilberaus  reiche  Hymnenmaterial  der 
Ostkirche,  das  auflerhalb  der  O.  (im  Menai- 
on,  Pentekostarion  u.  Triodion)  gesammelt 
wird.  Es  ist  folgendes:  Die  Melodien  der 
Hymnen  sind  in  8  Echoi  (grch.  ‘Tone’)  od. 
Modi  eingeteilt,  die  ihrerseits  (nach  dem  al- 
ten  Prinzip  der  „Vierheit“)  in  4  authenti- 
sche  (grch.  kyrioi)  u.  4  plagale  (grch.  plagi- 
os,  ‘neben’)  unterteilt  sind.  Jeder  Echos  ent- 
spricht  einem  der  8  Gregorian.  Modi,  so  daB 
sich  (nach  Wellesz)  folgende  Gegentiber- 
stellung  ergibt: 


Byzantinische 

Echoi 

Gregorianische 

Modi 

Echos  1 

I. 

dorisch 

(1)  authentisch 
Echos  2 

III. 

phyrgisch 

(2)  authentisch 
Echos  3 

V. 

lydisch 

(3)  authentisch 
Echos  4 

VII. 

mixolydisch 

(4)  authentisch 
Echos  5 

II. 

hypodorisch 

(1)  plagal 

Echos  6 

IV. 

hypophyrgisch 

(2)  plagal 

Echos  7 

VI. 

hypolydisch 

(3)  plagal  (od.  barys) 

Echos  8 

VIII. 

hypomixolydisch 

(4)  plagal 

Funktion  u.  Aufbau  eines  Tones  (Echos, 
Modus)  wird  einsichtig,  wenn  man  bedenkt, 
daB  bestimmte  Gruppen  der  Stichera  u.  die 
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Leitstrophen  (->  Hirmos)  der  Oden  ernes 
Kanons  eigene  Melodien  haben.  Im  Hirmo- 
logion  u.  Sticherarion  wird  deshalb  am  An- 
fang  einer  Melodie  durch  ein  Informations- 
zeichen  (grch.  martyria,  ‘Zeugnis’,  ‘Infor¬ 
mation’)  der  jeweilige  Echos  angegeben.  Da 
die  Mehrzahl  der  Melodien,  vor  allem  der 
Stichera,  sich  an  den  vorhergehenden 
Psalmvers  (grch.  stichos )  anschlieBen,  geben 
die  Martyria  den  Ubergang  von  der  SchluB- 
formel  (lat.  initium)  des  folgenden  Hymnus 
an.  Dabei  werden  lediglich  die  wichtigsten 
Intervalle  der  Melodiestruktur  des  Echos 
angezeigt,  eben  sein  „Modus“.  Ein  byz. 
„Kirchenton“  darf  deshalb  nicht  ais  fixierte 
„Tonart“  verstanden  werden,  sondern  eher 
als  ein  Melodiemodell,  bei  dem  die  Intona- 
tionsformeln  (grch.  echema,  apechema,  an - 
echema,  etwa  ‘Echo’)  von  besonderer  Wich- 
tigkeit  waren.  (Zur  theoretisch-spekulativen 
Bedeutung  des  Begriffs  „apechema“  — > 
Chor,  -»  Kirchenmusik.) 

3.  Wie  bereits  angedeutet,  ist  das  Achtton 
system  eng  mit  einem  entsprechenden  Wo- 
chenzyklus  verbunden.  Seine  Grundeinheit, 
die  christi.  Woche  selbst,  hat  ihren  Ur- 
sprung  in  der  Woche  nach  Ostern  plus  der 
abschlieGenden  Oktav  (s.  auch  Abs.  1).  Sehr 
wahrscheinlich  durch  den  in  Syrien  bekann- 
ten  altmesopotam.  Kalender  mit  seinem  Zy¬ 
kins  von  7  Wochen  plus  einem  Tag  beein- 
fluGt,  wurden  sehr  frith  in  der  nachosterl. 
Freudenzeit  8  Sonntage  (einschlieBlich  der 
Oktav)  zu  einer  sog.  „Pentekontade“  (grch. 
‘Zeitraum  von  etwa  50  Tagen’)  zusammen- 
gefaBt  (— >  auch  unter  Pfingsten),  einem  Zy- 
klus,  den  man  auch  fortsetzen  konnte.  Im 
Laufe  der  Zeit  entwickelte  sich  diese  erste 
Pentekontade  zu  einem  besonderen  Zyklus 
innerhalb  des  Kirchenjahres,  dem  „freude- 
vollen  Pfingsten“.  Man  setzte  deshalb, 
wahrscheinlich  im  7./8.  Jh.,  die  Fortsetzung 
des  Achtwochenzyklus  eine  Woche  nach 
Pfingsten  an  u.  erweiterte  ihn  urn  3  Pente- 
kontaden.  Gleichzeitig  wurde  u.  wird  in  der 
ersten  Woche  mit  dem  ersten  „Kirchenton“, 
dem  ersten  Echos,  zu  singen  begonnen,  er 
wird  in  der  zweiten  Woche  durch  den  zwei- 
ten  abgelost  usw.  Nachdem  auf  diese  Weise 
in  8  Wochen  alle  8  Echoi  zum  Vortrag  ge- 
kommen  sind,  werden  Wochen-  u.  „Kir- 
chenton“zyklus  von  neuem  angefangen.  In 
der  russ.  Nomenklatur  heiBt  der  einzelne 
Achtwochen-  u.  Achttonzyklus  „stolp“ 


(‘Saule’).  Im  Laufe  des  Kirchenjahres  wer¬ 
den  6  solcher  „Saulen“  gesungen.  Die  erste 
„Saule“  beginnt  am  ersten  Sonntag  nach 
Pfingsten  (Beginn  der  Apostelfasten),  die 
zweite  nach  dem  Tage  des  Elias  (20.  Juli), 
die  dritte  nach  dem  Fest  der  Kreuzerho- 
hung  am  14.  Sept.,  die  vierte  in  den  Fasten 
auf  die  Geburt  Christi  hin  (— >  auch  unter 
Advent),  die  fiinfte  nach  Epiphanie  u. 
schlieBlich  die  sechste  in  der  GroBen  ->  Fa- 
stenzeit.  Zugleich  manifestierte  sich  in  die- 
sen  Zyklen  die  altchristl.  Tradition  von  der 
Woche  als  altestem  beweglichem,  d.  h.  nach 
Ostern  u.  seiner  Oktav  sich  richtendem 
„Festzyklus“,  der  vor  den  ersten  nichtbe- 
wegl.  Festen,  der  Geburt  Christi  u.  wohl 
auch  vor  Epiphanie,  in  den  Gemeinden  iib- 
lich  war  (-->  auch  Fastenzeit,  Kirchen- 
jahr,  — »  Ostern).  Neben  dem  Menaion  (zum 
folgenden  s.  Ubersicht  zum  Artikel  Kir- 
chenjahr)  mit  seinen  unbewegl.  Festen  Iauft 
ein  ebenfalls  O.  genannter  Zyklus  her,  der 
sog.  „festlose  0.“  (grch.  oktoechos  anheor- 
tatos).  Er  beginnt  mit  dem  ersten  Sonntag 
nach  Pfingsten  u.  endet  mit  dem  Sonntag 
des  Zollners  (Zachaus).  Entsprechend  sei¬ 
nen  Lesungen  ist  er  in  Matth.-  u.  Luk.- 
Sonntage  eingeteilt  (— >  auch  Evange- 
listarion).  Man  darf  diesen  Zyklus  der  „fest- 
losen  0.“  nicht  mit  der  sog.  „festlosen“  Zeit 
des  Kirchenjahres  vor  allem  nach  prote- 
stant.  Verstandnis  auffassen.  Er  ist  vielmehr 
von  hohem  Alter  u.  stellt  eine  letzte  Uber- 
lieferung  der  „Oktav  der  Freudc“  aus  der 
Zeit  des  friihen  Christentums  dar. 

4.  Beherrscht  das  Achttonsystem,  wie  dar- 
gestellt,  das  gesamte  Hymnenmaterial  so- 
wohl  des  bewegl.  wie  des  unbewegl.  Zyklus 
des  Kirchenjahres,  so  ist  die  O.  als  liturg. 
Buch  dadurch  charakterisiert,  daB  es  sich 
(1)  nach  dem  Wochenzyklus  (s.  Abs.  3)  ori- 
entiert  u.  (2)  nur  ein  zwar  umfangreiches, 
aber  doch  bestimmtes  Hymnenmaterial  fur 
den  Abendgottesdienst,  die  Nachtwache, 
den  Morgengottesdienst  u.  die  Liturgie  nach 
den  8  Echoi  geordnet  zur  Verfugung  stellt. 
Bei  den  slav.  Kirchen  des  byz.  Ritus  konimt 
noch  der  Mitternachts-  u.  Nachtgottesdienst 
hinzu.  Man  unterscheidet  die  Grofie  O.,  die 
die  Hymnen  fur  jeden  Tag  der  Zyklen  bie- 
tet  (grch.  megale  oktoechos,  parakletike  bib- 
los),  von  der  O.  ohne  Beinamen  (gelegent- 
lich  Kleine  O.,  grch.  mikra  oktoechos,  ge- 
nannt)  nur  fur  die  Sonntage.  Zum  Hymnen- 
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material  gehoren  die  groBe  Masse  der  Sti- 
chera,  der  Gottesmutterlieder  (Theotoki- 
en),  der  Antiphone,  der  nichtbibl,  Gradual- 
psalmen,  der  Leitstrophen  (Hirmen)  der 
Kanones  (deren  Troparien  in  der  O.  ohne 
Noten  gesammelt  sind),  die  zu  den  — >  Auf- 
erstehungs-  u.  Morgenevangelien  gehoren- 
den  Gesange,  wie  iiberhaupt  prinzipiell  in 
der  Hauptsache  die  Hymnen,  die  auf  die 
Auferstehung  Christi  thematisch  reflektie- 
ren  —  entsprechend  wiederum  der  friih- 
christl.  Auffassung  von  der  Woche.  Es  ist 
heute  immer  noch  umstritten,  wann  die  O. 
als  Buch  der  Liturgie  entstanden  ist.  Wenn 
man  jetzt  auch  der  Autorschaft  des  mono- 
physit,  Patriarchen  von  Antiochien,  Severos 
(gest.  519),  zuriickhaltend  gegenubersteht, 
so  wird  man  ihm  doch  wohl  die  Koordinie- 
rung  der  Hymnen  mit  dem  Achttonsystem, 
das  damals  ohne  Zweifel  in  Syrien  prakti- 
ziert  wurde  (s.  Abs.  2)  zuschreiben  diirfen. 
Moglicherweise  enthielt  sein  „Liederbuch“ 
sowohl  Hymnen  des  unbeweglichen  (Ge- 
burt  Christi)  wie  des  bewegl.  Zyklus  sowie 
solche  fur  den  Abend-  u.  Morgengottes- 
dienst.  Ebenso  wie  hier  macht  das  erst  in 
mittelbyz.  Zeit  vorhandene  handschriftl. 
Material  es  fraglich,  ob  Johannes  Damasce- 
nus  (gest.  um  750)  der  Initiator  der  O.  ge- 
wesen  ist.  Auf  der  anderen  Seite  ist  nicht  zu 
iibersehen,  daB  eine  Reihe  von  Hymnen, 
die  das  Osterthema  aufnehmen,  eine  unge- 
brochene  Tradition  des  hi.  Landes  (Syro- 
palastinas  einschlieBlich  Jerusalem)  zeigen. 
Auf  ihr  aufbauend,  hat  in  mittelbyz,  Zeit, 
wahrscheinlich  unter  Fiihrung  des  Studios- 
klosters  in  Konstantinopel  (das  auch  sonst 
„anatolische“,  d.  h.  syrisch-oriental.  Uber- 
lieferungen  pflegte)  eine  zunehmende  Profi- 
lierung  der  O.  stattgefunden;  auch  deren  al- 
teste  Handschrift  gehort  dem  8./9,  Jh.  an. 
Nachdem  sich  der  Aufbau  des  Achttonbu- 
ches  in  spat-  u.  nachbyz.  Zeit  gefestigt  hatte, 
erschienen  im  15.  Jh.  ini  Bereich  der  orth. 
Slaven  die  ersten  Drucke:  1492  in  Krakow 
u.  1494  in  Cetinje  (Montenegro),  denen 
zahlreiche  andere,  an  der  Spitze  die  Ausga- 
be  Venedig  1521,  folgten.  Einen  guten  Ein- 
blick  in  die  Slav.  O.  bieten  die  beiden  von 
Maltzew  herausgegebenen  umfangreichen 
Bande  (s.  Literaturverzeichnis).  -  Sowohl 
im  Achttonsystem  wie  im  Achttonbuch,  der 
O.,  haben  wir  es  mit  Vorstellungen  u.  Sach- 
verhalten  zu  tun,  deren  Traditionen  bis  in 


friihchristl.  Zeit  u.  noch  tiefer  vor  allem  in 
die  oriental.  Antike  reichen.  Von  ihrer  im 
einzelnen  komplizierten  Geschichte  abgese- 
hen,  stellen  sie  ein  Ordnungssystem  von 
ausgesprochener  Rationalitat  dar,  die  noch 
an  seinen  spekulativen  Deutungen  abzule- 
sen  ist.  Mit  seiner  Hilfe  ist  es  gelungen,  ein 
kaum  noch  iibersehbares  Liedmaterial  mit 
einer  Reihe  von  Strukturtypen,  die  in  Melo- 
die  u.  Text  selbstandig  sind,  ubergreifend  zu 
ordnen  u.  der  orth.  Sozietat  so  darzubieten, 
daB  weder  ihre  Lehrinformation  noch  ilir 
sittlich-padagog.  Effekt  im  Grenzenlosen 
verlorenging.  Das  Achttonsystem  gehort 
neben  den  groflen  Leistungen  der  byz.-orth. 
Kirchendichtung  u.  Kirchenmusik  zu  den 
eindrucksvollsten  Schopfungen  der  Ostkir- 
chen,  nicht  zuletzt  auch  deshalb,  weil  in  ihm 
wie  in  einem  Idealmodell  die  Zusammen- 
hange  zwischen  der  Musikasthetik  u.  der  sie 
schaffenden,  tragenden  u.  deutenden  kirchl. 
Sozietat  studiert  werden  konnen.  -  Text:  s. 
Anhang  Nr.  30;  s.  auch  Tab.  zu  Kirchenjahr. 

Lit.:  A.  Baumstark,  Festbrevier  u.  Kirchenjahr  der 
syr.  Jakobiten,  Paderborn  1910,  26  f.,  44  f£.,  63; 
Beck,  Reg.:  O.;  W.  Bordorf,  Sabbat  et  Dimanche 
dans  i’Eglise  Ancienne,  Neuchatel  1972;  V.  Jagic, 
Der  erste  Celinjer  Kirchendurck  von  1494,  Denk- 
schr.  der  Wiener  AdW  42,  Wien  1893;  La  Prifere3; 
Maltzew6;  Nilles  2,  XVIII-XXI,  434  f„  447;  Palika- 
rova  -  Verdeil,  Reg.:  O.;  L.  Richter,  Antike  Uber- 
lieferungen  in  der  byz.  Musiktheorie,  Dt.  Jb.  der 
Musikwiss.  fur  1961,  Leipzig  1962,  77  ff.;  O. 
Strunk,  Intonations  and  Signatures  of  the  Byzan¬ 
tine  Modes,  Musical  Quarterly  31,  New  York 
1945,  339-355;  H.  J.  W.  Tiilyard,  The  Hymns  of 
the  O.  2  Bde.,  Copenhague  1940,  1949  (=  MMB, 
Transcr.  Ill,  V);  K.  Weber,  O.-Forschungen  I., 
Berlin  1937;  Wellesz,  69  f.,  139  f.  u.  Reg.;  Werner, 
Reg.:  O.;  D.  Wulstan,  The  Origin  of  the  Modes, 
Stud.  East.  Chant  2,  London  1971,  5-20;  Okto- 
echos:  Schulz,  Handbuch  Ostk.kunde  II,  73f.;  R. 
T.  Beckwith,  The  Daily  and  Weekly  Worship  of 
the  Primitive  Church,  Questions  Liturgiques  62, 
Louvain  1981,  5-20;  H.Husmann,  Syrian  u.  byz.  O. 
Kanones  u.  Qanune,  OrChrPer  44, 1978,  65-73;  S. 
Heitz  (Hg.)  u.  S.  Hausammann  (Bearb  ),  Das  Ge- 
bel  der  Orth.Kirche  (Orologion  u.  O.),  Koln  1981; 
Es  preise  alle  Schopfung  den  Herrn.  Hymnen  aus 
dem  Wochenlob  der  byz.  Kirche  (O.),  Munster 
(West!.)  1979;  MGG  9,  1918-1920.  -  S.  auch  Lit. 
zu  Kirchenjahr. 

Ol  — >  unter  Myron 

Omophorion  (grch.  n.;  russ.  omofor,  m.), 
ein  zu  den  liturg.  — >  Gewandern  u.  zu  den 
Bischofsinsignien  gehorendes  Kleidungs- 
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stuck.  Es  entspricht  etwa  dem  rom.  Pallium 
(lat.),  mit  dem  Unterschied,  daG  es  nicht  - 
wie  in  der  kath.  Kirche  -  als  Sondergewand 
verliehen  wird,  sondern  dem  Bischof  rech- 
tens  zusteht.  Das  O.  besteht  aus  einem  etwa 
3S0  cm  langen  u.  25  cm  breiten  Stoffstreifen 
aus  reiner  Seide,  der  mit  groBen  Kreuzen 
geschmilckt  ist.  Beim  Anlegen  wird  er  vom 
Diakon  mehrmals  derart  gewendet,  daB  das 
eine  Ende  iiber  die  Brust,  das  andere  iiber 
den  RUcken  fallt.  Neben  diesem  GroBen 
gibt  es  noch  das  Kleine  O.,  das  der  Bischof 
bei  weniger  feierl.  Handlungen  u.  wahrend 
der  Liturgie  nach  den  Lesungen  bis  zum 
Gebet  nach  der  Kommunion  tragt.  Das  O. 
hat  sich  vielleicht  in  Agypten  im  475.  Jh.  aus 
dem  Orarion  des  Diakons  zum  Symbol  des 
bischofl.  Hirtenamtes  entwickelt.  Abb.  — > 
Gewander,  liturg. 

Lit.:  Braun,  Gewandung,  664-674;  Goar,  257  f.; 
Raes,  238-240;  Paramenle  u.  Liturgische  Bucher, 
Miinchen/New  York/London/Paris  1982  (Glossa- 
rium  Artis,  4);  LChl  5,  406-415.  -  S.  auch  Lit.  zu 
Bischofsinsignien;  Gewander,  liturgische. 

Onuphrios  — >  unter  Heiligenverehrung,  -a 
auch  Heiligenbilder 

Orans  (part,  praes  von  lat.  orare,  ‘beten’), 
davon  auch  Orant  (m.),  Orante  (f.),  Darstei- 
lung  einer  menschl.  Gestalt  mit  erhobenen 
od.  seitlich  ausgestreckten  Armen  u.  Han- 
den,  deren  Innenflachen  nach  vorn  bzw. 
oben  gerichtet  sind.  Der  Ursprung  dieses 
Gestus  ist  vorchristlich,  er  gait  von  jeher  als 
Zeichen  der  Frommigkeit.  Der  O.  erscheint 
deshalb  schon  friih  in  der  Kunst  der  Kata- 
komben,  der  Sarkophage  sowie  auf  spatan- 
tiken  Glasern.  Bei  den  frithesten  Zeugnis- 
sen  des  Motivs  aus  dem  2.  Jh.  ist  die  christl. 
Bedeutung  nicht  immer  klar.  Die  Themen, 
die  mit  ihm  verbunden  werden,  sind  zahl- 
reich.  Sie  umfassen  die  reine  Anbetung  (lat. 
adoratio,  daher  auch  Adorant),  z.  B.  bei  den 
Drei  Jtinglingen  im  Feuerofen,  wie  auch  u. 
U.  Haltungen  der  Akklamation  u.  schliefi- 
lich  kompliziertere  Motivationen  (z.  B.  bei 
Personen  auf  Darstellungen  Christi,  wie  der 
Himmelfahrt  Christi,  der  Verklarung  Chri¬ 
sti  od.  bei  bestimmten  Typen  der  Gottes- 
mutterbilder,  z.  B ,  Gottesmutter  Orans,  Le- 
benspendende  Quelle,  Chalkoprateia).  Bei 
einigen  O.-Bildern  aus  der  altkirchl.  Zeit  ist 
auch  die  Wiedergabe  der  Ekklesia  (grch. 


‘Kirche’)  als  Deutung  moglich.  Der  spatan- 
tiken  Vorstellung  von  der  Pietas  (lat,, 
‘Frommigkeit’;  grch.  eusebeia,  f.)  kommen 
jene  Darstellungen  am  nachsten,  auf  denen 
ein  Martyrer  Ftirbitte  fur  die  Lebenden  ein- 
legt  od.  Verstorbene  im  Paradies  den  aufer- 
standenen  Christus  anbeten.  SchlieBlich  soli 
auch  der  liturg.  Bereich  erwahnt  werden, 
wo  der  Priester  in  altkirchl.  Zeit  nach  der 
Elevation,  der  Erhebung  des  hi.  Brotes,  die 
Haltung  des  O.  einnahm.  Der  O.  erhielt  sich 
in  der  byz.-slav.  Kunst  nur  in  den  erwahnten 
Typen  der  Gottesmutterbilder.  Das  Ver- 
schwinden  des  Motivs  aus  der  Kunst  hangt 
wahrscheinlich  mit  der  schon  im  2./3.  Jh.  be- 
ginnenden  u.  in  frtihbyz.  Zeit  bereits  perfek- 
ten  Reservierung  der  O. -Haltung  fur  die  Li¬ 
turgie  (hier  seit  friihchristl.  Zeit  als  Symbol 
des  Gekreuzigten  verstanden)  u.  ihrem  Er¬ 
satz  durch  die  gefalteten  Hande  zusammen. 
-Abb. 

Lit.:  E.  Dinkier,  Das  Apsismosaik  von  S.  Apolli- 
nare  in  Classe,  Koln  u.  Opladen  1964,  Reg.;  O.;  S. 
A.  Gebclev,  Orante.  A  propos  de  FOrigine  du 
Type,  SK  1,  1927;  A.  Herman,  Die  Bete-Stelen 
von  Terenuthis  in  Agypten.  Zur  Vorgesch.  der 
christi.  O.-Darst.,  Jb.  fur  AuC  6,  1963,  112-128; 
Th.  Klauser,  Sludien  zur  Entstehungsgesch.  der 
christi.  Kunst,  Jb.  fur  AuC  2,  1959,  115-131;  3, 
1960,  112-133;  W.  NeuB,  Die  Oranten  in  der 
christi.  Kunst,  Fs.  zum  60.  Geburtstag  von  P.,  Cle¬ 
men,  Diisseldorf  -  Bonn  1926, 130-149;  E.  Sauser, 
Friihchrisll.  Kunst,  Innsbruck  -  Wien  -  Munchen 
1966,  200-219;  H.-G.  Thtimmel,  Studien  zur  friih- 


295 


Oration 

christl.  Grabeskunst,  Habil.-Schr.  Greifswald 
1966;  V.  Vacayianu.  Considerations  sur  l'Oiigine 
et  la  Signification  de  L’Orant,  Actes  Vie  Congr. 
Intern.  Etudes  Byz.,  Paris  1948, 2.  Bd.,  Paris  1951, 
397-401;  Wellen,  165-176;  K.  Wessel,  Ecclesia  u. 
O.,  Archaolog.  Anzeiger  70,  Beilin  1955,  315-334; 
LChl  3,  352-354;  LdK3,637. 

Orarion  (grch.,  n.;  russ.  orar,  m.),  unter  den 
liturg.  — >  Gewandern  das  des  Diakons.  Das 
O.  besteht  aus  einem  etwa  2  m  langen  u.  10 
bis  15  cm  breiten  Streifen  aus  Seide  od. 
Samt,  in  den  3  Kreuze  od.  auch  das  Wort 
„heilig“  (grch.  hagios;  russ.  svjatof)  einge- 
stickt  sind.  Es  hangt  dem  Diakon  derart 
liber  die  Schulter,  daB  der  Riickenteil  bis 
zur  Erde  reicht.  Wahrend  des  liturg.  Ge- 
bets,  der  Ektenie,  halt  der  Diakon  den  vor- 
deren  Teil  zwischen  den  Fingern  der  rech- 
ten  erhobenen  Hand.  Das  O.  ist  unabding- 
bar  fiir  die  liturg.  Dienste  des  Diakons.  Falls 
der  Begriff  O.  von  lat.  „os"  (m,,  ‘Mund’)  ab- 
zuleiten  ist,  wird  es  sich  urspriinglich  im 
profanen  Bereich  um  ein  Mundtuch  gehan- 
delt  haben.  Die  Herleitung  von  lat.  „orare" 
(‘beten’)  dagegen  gehort  in  den  Bereich  der 
mittelalterl.  Mystagogie.  Das  O.  wird  schon 
im  4.  Jh.  in  kirchl.  Gebrauch  gekommen 
sein,  als  es  bereits  fur  priesterl.  u,  diakonale 
Dienste  bekannt  war.  Die  ihm  entsprechen- 
de  Stola  (lat.)  der  kath.  Kirche  erhielt  ihre 
Bezeichnung  im  8./9.  Jh.  in  Gallien.  Ur¬ 
spriinglich  waren  O.  u.  das  priesterl.  Epitra- 
chelion  (— >  Gewander,  liturgische)  iden- 
tisch.  Deshalb  wird  noch  heute  bei  der  Prie- 
sterweihe  das  nach  hinten  hangende  Ende 
des  O.s  liber  die  rechte  Schulter  des  Ordi- 
nanden  gelegt  u.  so  zum  „Epitrachelion“  ge- 
macht. 

Lit .  Braun,  Gewandung,  601-608;  ders.,  Paramen- 
te,  134-143;  Goar,  97,  217;  Raes,  236-238;  Para- 
menle  u.  Liturgische  Bucher,  Miinchen/New 
York/London/Paris  1982  (Glossarium  Artis,  4); 
LChl  6,  49-53.  -  S.  auch  Lit.  zu  Gewander,  liturgi¬ 
sche. 

Ordination  — » Cheirotonie 

Orgel  (grch.  organon,  n.,  ‘Werkzeug’;  russ. 
organ,  m.),  mechanisch  betriebenes,  aus 
Holz-  od.  Metallpfeifen  bestehendes  Blasin- 
strument,  bei  dem  die  Tone  mit  Hilfe  von 
Metallzungen  in  den  Pfeifen  erzeugt  wer- 
den,  indem  durch  sie  Luft  gepreBt  wird.  Die 
O.  ist  in  Alexandrien  durch  Mechanisierung 


aus  der  „Mundorgel“  (grch.  syrinx,  auch 
Pansflote)  entwickelt  worden.  Eine  soiche 
O.  der  helienist.  Zeit  konnte  bereits  4-8  Re¬ 
gister  besitzen.  Man  unterschied  die  Hy- 
draulis  (grch.,  von  hydor,  Wasser’,  u.  aulos, 
Tliite’),  bei  der  die  Luft  durch  Wasserdruck 
in  die  Fioten  gepreBt  wurde,  vom  Pneumati- 
kon  (grch.  ‘Wind’),  bei  dem  derselbe  Effekt 
durch  von  Sklaven  getretene  Blasebalge  er¬ 
zeugt  wurde  (pneumatisches  od.  Balgorga- 
non).  Soiche  GroB-O.n  gab  es  in  der 
Spatantike  in  alien  groBen  Vergnugungs- 
statten,  vor  allem  im  Zirkus.  Hierin  u.  in  der 
Tatsache,  daB  bei  den  Hinrichtungen  der 
Martyrer  im  Zirkus  oft  Organa  gespielt 
wurden,  darf  die  entschiedene  Ablehnung 
der  O.  durch  die  Alte  u.  die  byz.-slav.  Kir¬ 
che  begriindet  gesehen  werden.  Als  einzige 
Ausnahme  gait  die  Verwendung  dieses  In¬ 
struments  im  byz.  Kaiserkult,  wo  sie  zur 
mehrstimmigen  Begleitung  der  Hymnen  u. 
Akklamationen  zu  Ehren  des  Kaisers  (im 
Unterschied  zur  einstimmigen  Kirchen- 
niusik)  auch  in  der  Kirche  erlaubt  war.  Da- 
neben  gab  es  noch  kleine  Hand-O.n,  mit 
denen  auBerhalb  der  Kirche  die  Zirkuspar- 
teien  ihre  Zurufe  an  den  Kaiser  begieiteten. 
Eine  GroB-O.  als  insigniales  Instrument 
wurde  757  von  einer  byz.  Gesandtschaft  Ko- 
nig  Pippin  in  Compibgne  iibergeben,  eine 
zweite  (mit  derselben  polit.  Absicht  der 
Aufnahme  der  Frankenherrscher  in  die  byz. 
„Familie  der  Konige“)  an  Karl  den  GroBen 
812  in  Aachen,  wahrend  schlieBlich  eine 
dritte  GroB.-O.  von  einem  Venezianer  826 
fur  Ludwig  den  Frommen  als  Zeichen  sei¬ 
ner  Gleichstellung  mit  den  byz.  Kaisern  ge- 
baut  wurde.  Die  O.  fand  im  Westen 
zunachst  vor  allem  Verwendung  beim  Sin- 
gen  der  Laudes  regiae.  Durch  Geschenke 
von  O.n,  vor  allem  an  die  mit  Herrschereh- 
rungen  eng  verbundenen  Kathedralen,  ge- 
langte  dieses  aite  oriental.  Instrument  durch 
byz.  Vermittlung  im  Westen  in  den  kirchl. 
Verwendungsbereich,  um  hier  seine  techn. 
u.  kiinstler.  Vollendung  zu  finden,  wahrend 
es  im  Osten  von  der  Liturgie  im  allgemei- 
nen  ausgeschlossen  blieb. 

Lit.:  W.  Apel,  Early  History  of  the  Organon,  Spe¬ 
culum  23,  Cambridge  (Mass.)  1948,  191-216;  E. 
Jammers,  Musik  in  Byzanz,  im  papstl.  Rom  u.  im 
Frankenreich,  Heidelberg  1962;  D.  Schuberth, 
Kaiserl.  Liturgie.  Die  Einbeziehung  von  Musikin- 
strumenten,  insbes.  der  O.,  in  den  frUhmitteiailerl. 
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Gottesdienst,  Gottingen  1968;  F.  Williams, A  New 
History  of  Organ  from  the  Greek  to  the  Present 
Day,  London  1979;  Wellesz,  101,  105  ft,  110; 
MGG  10, 228-331. 

Ostern  (von  germ,  austara,  ‘Morgenrote’, 
‘Friihling’,  ‘Ostern’;  grch.  hagia  kai  megale 
kyriake  lu  pascha,  ‘hi.  u.  groBer  Herrntag 
des  Pascha’;  russ.  svjataja  i  velikaja  nedelja 
pascha,  wie  grch.,  auch  voskresenie  christo- 
vo,  ‘Christi  Auferstehung’,  volkstiimlich; 
voskres;  lat.  dominica  resurrectionis,  ‘Herrn¬ 
tag  der  Auferstehung’),  Tag  der  Auferste¬ 
hung  Christi. 

1.  Die  Festgeschichte  von  O.  bleibt  in  ihren 
Anfangen  ungeklart.  Es  ist  sicher,  daB 
schon  im  2.  Jh.  der  Herrntag  (Sonntag)  als 
Auferstehungstag  begangen  wurde,  dem  die 
Woche  mit  ihren  Fastentagen  zugeordnet 
war.  Diese  Vorstellung  hat  sich  bis  heute  in 
der  Ostkirche  in  der  beherrschenden  Stel- 
Iung  der  Woche  im  Rahmen  des  Kirchen- 
jahres  erhalten  (— >  auch  Oktoechos).  Ob 
der  Herrntag  (grch.  [hemera]  kyriake)  in 
Offb.  1, 10;  Didache  14, 1;  Ignatius,  Ad  Ma- 
gnesios  9, 1  mit  der  1.  Kor.  5,  6-8  erwahnten 
„Neuen  Paschafeier"  identisch  ist,  kann 
nicht  klar  entschieden  werden,  ebenso- 
wenig,  ob  es  sich  um  eine  jahrlich  wieder- 
kehrende  u.  liturgisch  ausgestaltete  Feier 
gehandelt  hat.  Immerhin  kannte  das  Chri- 
stentum  in  dieser  Friihzeit  bereits  einen 
nachosterl.  charakterist.  Zeitabschnitt.  Vor 
200  berichtet  Tertullian  von  der  Pentekoste, 
d.  h.  der  SOtagigen  „Freudenzeit“  (lat.  laetis- 
simum  spatium),  ohne  daB  Pfingsten  bereits 
ein  Fest  gewesen  ware.  Aus  der  frilhchristl. 
Literatur  (Apokryph  Epistola  Aposto- 
lorum,  Paschahomilie  des  Melito  von  Sar¬ 
des,  Justin  u.a.)  erfahren  wir  von  zahlrei- 
chen  Gemeinden  in  Paliistina,  Syrien  u. 
Kleinasien,  den  sog.  „Quartadezimanern“, 
die  der  Kreuzigung  Christi  „am  14.  Tage“ 
(lat.  die  quarta  decima)  des  jtid.  Monats  Ni- 
san  gedachten  (Naheres  —>  unter  Karfrei- 
tag),  um  in  der  Nacht  vom  14.  auf  den  15. 
Nisan  (den  spateren  „Karfreitag“)  unter 
Verlesung  u.  Auslegung  der  alten  jtid.  Peri- 
kopen  2.  Mose  12;  Jes.  53  u.  Jer.  11,  19  auf 
die  „Verherrlichung  des  Menschensohnes“ 
zu  warten  (vgl.  Jolt.  13,  31.32;  16, 16-32;  17). 
Zum  Zeichen  ihrer  Erfiillung  beendete  man 
in  der  Morgenfrtihe  (um  3  Uhr)  das  Fasten 
u.  hielt  das  „Brotbrechen“  (Matth.  26,  26 


mit  Parallelen;  vgl.  Joh,  6,  23.26.32-33;  13; 
18;  Apg.  2,  42;  20,  7;  27, 35  u.  a.;  ->  auch  Eu- 
charistie,  -»  Liturgie). 

Die  Quartadezimaner  gerieten  mit  ihrem 
O.-Termin  in  Konflikt  mit  der  rom.  Ge- 
meinde,  die  damals  bereits  das  Auferste- 
hungsfest  am  Sonntag  nach  dem  ersten 
Friihlingsvollmond  beging.  Daraus  erwuchs 
die  Aufgabe,  den  O.-Termin  unabhangig 
vom  jiid.  Passa  zu  berechnen.  Das  geschah 
in  Gestalt  von  O.-Tabellen,  deren  friiheste 
durch  Hippolyt  von  Rom  fur  die  Jahre  222 
bis  233  vorgelegt  wurden.  Etwas  spater  wur¬ 
de  es  zur  Regel,  daB  der  Bischof  von  Alex- 
andrien  in  seinen  „Osterfestbriefen“  (grch. 
epistolai  heortikai)  den  Beginn  der  Fasten- 
zeit  u.  den  O.-Termin  mitteilte.  Die  ersten 
solcher  Briefe  sind  uns  von  Bischof  Dionysi- 
os  (gest.  264/265)  bekannt.  Damit  war  aller- 
dings  das  Problem  der  quartadeziman.  O.- 
Feier  nicht  beseitigt.  Die  Quartadezimaner 
wurden  schliefllich  auf  der  1.  Okumen.  Syn- 
ode  von  325  exkommuniziert.  Durch  die 
Praxis  der  christi.  Gemeinden  war  der  O.- 
Termin  endgiiltig  vom  jtid.  Passa  gelost  (— > 
auch  Zeitrechnung).  Die  quartadeziman. 
Zusammenschau  von  Tod  u.  Auferstehung 
Christi  hat  ihre  Wurzel  nicht  nur  bei  Joh., 
sondern  auch  bei  Paulus  (— >  Karfreitag)  u. 
iebt  als  Botschaft  des  NT  noch  in  Begriffen 
des  17.  Jh.  wie  „Kreuzespascha“  (grch. 
pascha  staurosimon)  u.  „Auferstehungs- 
pascha“  (grch.  pascha  anastasimon ),  wie  in 
der  Frommigkeit  u.  Kunst  der  Ostkirche 
weiter. 


Ostertermine  nach  dem  Gregorianischen 
und  dem  Julianischen  Kalender 


Gregorianischer  Julianischer 

Kalender _ Kalender 


1981 

19. 

April 

26. 

April 

1982 

11. 

April 

18. 

April 

1983 

3. 

April 

8. 

Mai 

1984* 

22. 

April 

22. 

April 

1985 

7. 

April 

14. 

April 

1986 

30. 

Marz 

4. 

Mai 

1987 

19. 

April 

19. 

April 

1988* 

3. 

April 

10. 

April 

1989 

26. 

Marz 

30. 

April 

1990 

15. 

April 

15. 

April 

1991 

31. 

Marz 

7. 

April 

1992* 

19. 

April 

26. 

April 

1993 

11. 

April 

18. 

April 
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1994 

3. 

April 

1. 

Mai 

1995 

16. 

April 

23. 

April 

1996* 

7. 

April 

14. 

April 

1997 

30. 

Marz 

27. 

April 

1998 

12. 

April 

19. 

April 

1999 

4. 

April 

11. 

April 

2000* 

23. 

April 

30. 

April 

*  Schaltjahr 


Ausgangspunkt  u.  Nahe  zur  synagogalen 
abendl.  Passa-  u.  Sabbatfeier  zwang  die  Kir- 
che,  ihrer  osterl.  Nachtwache  spezifisch 
christL  Siiminhalte  zu  geben.  Das  geschah 
einmaJ  durch  den  Aufbau  einer  Zwolferrei- 
he  von  AT-Lesungen,  die  im  475.  Jh.  abge- 
schiossen  vorlag  u.  eine  ausgebiidete  Heils- 
lehre  (Soteriologie)  der  Auferstehung  bot; 
einige  der  Lesungen  nahmen  auch  auf  die 
altkirchl.  Kunst  EinfluB  (Jona,  Hiob  38,  Jes. 
60:  Hollenfahrt  Christi  [— >  unter  Auferste¬ 
hung  Christi];  Dan.  3:  Drei  Jiinglinge  im 
Feuerofen;  2.  Mose  14-15:  Durchzug  durch 
das  Rote  Meer).  Diese  Lektionen  wurden 
nach  dem  Anztinden  der  Kerzen  (— »  Licht) 
vorgelesen;  dabei  fand  urspriinglich  auch 
die  Taufe  der  Katechumenen  statt.  Um  Mit- 
ternacht  muBten  die  AT-Lektionen  beendet 
sein,  um  denen  des  NT  Platz  zu  machen. 
Die  Entwicklung  des  O.-Festes  in  der  Alten 
Kirche  ist  wesentlich  bestimmt  durch  die 
des  Karfreitages  u.  die  bewuBt  dem  jiid. 
Tempel  entgegengesetzte  Errichtung  der 
Konstantin.  Bauten  am  hi.  Grabe  in  Jerusa¬ 
lem,  der  Basilika  mit  der  Anastasis-Rotun- 
de  (->  Kirchenbau,  ->  Martyrion).  Sie  ga- 
ben  den  Veranstaltungen  jenen  Zug  der 
Vergegenwartigung,  der  fur  das  jerusale- 
misch-antiochen.  Gebiet  so  typisch  ist  und 
auch  von  Konstantinopel  ubernommen  wur- 
de. 

Wahrend  an  der  Grenze  von  der  Nachtwa¬ 
che  zum  „Hahnenschrei“  in  der  Basilika  die 
feierl.  Liturgie  (zugleich  die  erste  der  Neu- 
getauften)  stattfand,  wurde  schon  zur  Zeit 
der  gall.  Pilgerin  Egeria  um  400  im  Abend- 
gottesdienst  der  Ritus  des  „Herauswerfens“ 
(lat.  ejicitur)  von  Kerzen  vollzogen,  die  an 
einer  Lampe  innerhalb  der  GrabeshohJe  an- 
geziindet  worden  waren.  Ein  halbes  Jh.  spa- 
ter  bezeugen  oriental.  Queilen  dieselbe 
Handlung,  ohne  ihr  den  Charakter  eines 
Wunders  zu  geben,  fur  die  osterl.  Vesper. 
Die  Darstellung  dieser  Lichterscheinung  auf 


der  Wiedergabe  der  Auferstehung  Christi 
im  Rabulaskodex  (— >  Bibelillustrationen) 
macht  mit  den  literar.  Queilen  des  6.  u.  7. 
Jh.  deutlich,  wie  stark  inzwischen  die  friih- 
byz.  Mystagogie  sich  der  Sinndeutung  von 
O.  angenommen  hat.  In  mittelbyz.  Zeit, 
vom  10.-12.  Jh.,  wird  das  alte  „Herauswer- 
fen“  zu  einem  feierl.  Lichtwunder  hochstili- 
siert;  bis  heute  wird  dabei  das  hi.  Grab  nach 
Matth.  27,  64-66  verschlossen,  u.  eine  drei- 
malige  Prozession  um  das  Grab  versinnbild- 
licht  die  dreitagige  Grabesruhe.  Danach 
reicht  der  zelebrierende  Patriarch  aus  der 
Grabeshohle  die  „auf  wunderbare  Weise“ 
entztindeten  Kerzen  heraus.  Mystagogisch 
zu  verstehen  ist  auch  die  Umdeutung  des 
hebr.  Passa  (pesach,  ‘das  Vortibergehen’)  in 
das  grch.  Pascha  (von  paschein,  ‘leiden’), 
die  schon  im  4.  Jh.  erfolgte;  unter  Pascha 
bzw.  Paschalis  werden  die  Karwoche  (lat. 
septimana  paschalis),  die  O.-Nachtwache, 
das  O.-Fest  selbst  einschlieBlich  seiner  Ok- 
tav  u.  die  Fastentage  verstanden.  Wie  stark 
die  Vigil  im  Mittelpunkt  des  altkirchl.  O. 
stand,  ersieht  man  aus  der  Tatsache,  daB  die 
in  ihr  sehr  beanspruchte  Gemeinde  nach 
dem  Bericht  der  Pilgerin  Egeria  den  O.- 
Morgengottesdienst  „schnell  u.  kurz“  (lat. 
totum  ad  momentum)  hielt:  Prozession  un¬ 
ter  Hymnengesang  zur  Anastasis-Kirche, 
Verlesung  von  Joh.  20, 1-18,  zweite  Liturgie, 
wobei  die  enge  Verbindung  von  Nacht-  u. 
Morgenfeier  im  gottesdienstl.  Grundmodell 
der  O.-Vigil  nochmals  deutlich  wird.  Spater 
wurde  die  Vigil  auf  den  Karsamstag  verlegt, 
wo  sie  sich  an  den  zur  9.  Stunde  beginnen- 
den  Abendgottesdienst  anschlieBt,  wie  es 
noch  heute  iiblich  ist.  (Zum  hi.  Dreitag  [lat. 
triduum  sacrum ]  — >  unter  Karwoche.) 

Die  O.-Oktav  wurde  schon  im  alten  Jerusa¬ 
lem  feierlich  ausgestaltet  mit  zahlreichen 
Prozessionen  zur  Anastasis  u.  Basilika  u.  zu 
anderen  hi.  Orten,  vor  allem  zum  Olberg. 
Dort  fand  an  der  Octavis  paschae  (lat.),  d. 
h.  dem  Sonntags  nach  O.,  ein  Gebets-  u. 
Hymnengottesdienst  statt.  Dieser  Sonntag 
hieB  auch  [Dominica]  in  albis  (lat.),  weil  die 
Neugetauften  bis  zu  diesem  Sonntag  in 
weiBer  Taufkleidung  (lat.  albae)  erschienen 
(andere  Bezeichnungen:  octava  infantium, 
lat.,  ‘Oktav  der  Kinder’;  octo  dies  neo¬ 
phytorum,  lat.,  ‘achter  Tag  der  Neugetauf¬ 
ten’;  nea  kyriake,  grch.,  ‘neuer  Herrntag’; 
kyriake  tu  antipascha,  grch.,  ‘Herrntag  des 


298 


Ostem 


Gegenpascha’;  kyriake  tu  Thoma,  grch., 
‘Hermtag  des  Thomas’).  Dieser  Thomas- 
sonntag  wurde  im  alten  Jerusalem  ebenfalls 
sehr  feierlich  begangen;  auch  seine  Ikono- 
graphie  war  bereits  Ende  des  4.  Jh.  bekannt. 
Mit  dem  sehr  alten  Kern  der  Nachtwache 
fiihit  der  Morgengottesdienst  einen  Kanon 
des  Johannes  Monachos  (wahrscheinlich  Jo¬ 
hannes  von  Damaskus,  gest.  urn  750),  in 
dem  die  Glaubensiiberzeugung  des  Thomas 
in  zahlreichen  Vergleichen  u.  Bildern  vorge- 
tragen  wird.  Zur  Liturgie  werden  Apg.  5, 
12-20  u.  Joh.  20, 19-31  verlesen. 

2.  Die  Weiterbildung  der  altkirchl.  zur  byz. 
O.-Feier  erfolgte  einmal  auf  dem  Gebiet 
der  AT-Lesungen,  deren  Zahl  auf  15  erwei- 
tert  wurde,  die  zugleich  aber  durch  Kiirzun- 
gen  (z.  B.  1.  Mose  1-3  auf  1,  1-13:  Erschaf- 
fung  des  Lichts  als  Vorbild  des  Osterlich- 
tes),  Erweiterungen  u.  Neuschopfungen 
neue  theolog.  Aussagen  erhielten.  Eine 
nicht  zu  unterschatzende  Rolle  spielte  der 
Verlust  der  hi.  Statten  an  den  Islam  im  7.  u. 
in  den  folgenden  Jh.  Die  realen  Erinne- 
rungsstatten  des  Lebens,  Leidens,  Sterbens 
u.  Auferstehens  Christi  muBten  durch  das 
ersetzt  werden,  was  man  eine  „liturgisch- 
anamnet.  Topographie“  (— »  Anamnese) 
nennen  konnte.  Sie  lafit  sich  in  einer  ersten 
Phase  vor  allem  in  den  Hynmen  der  aus 
Palastina  bzw.  Syrien  stammenden  Meloden 
Andreas  von  Kreta  (gest.  740),  Johannes 
von  Damaskus  (gest.  uin  750)  u.  Kosmas  (8. 
Jh.)  in  ihrer  wohl  noch  person!.  Kenntnis 
der  hi.  Statten  feststeilen;  nach  ihnen  wich 
sie  sehr  bald  in  mittelbyz.  Zeit  einer  mys 
tagogisch-zeitlos-kult.  Deutung  dieser  Stat¬ 
ten  u.  damit  auch  der  mit  ihnen  verbunde- 
nen  heilsgeschichtl.  Aspekte  des  O.-Gesche- 
hens.  Schon  friiher  erfuhr  der  O. -Morgen 
eine  feierl.  Ausstattung  durch  die  Ubernah- 
me  der  bibl.  Oden  aus  der  Nachtwache  in 
den  Morgengottesdienst.  Der  nachste 
Schritt  war  die  Ersetzung  der  biblischen 
durch  die  poet.  Oden  des  Kanons,  zu  dessen 
erster  vollendeter  Schopfung  vor  allem  der 
eigentl.  O.-Hymnus  der  Ostkirche,  der  Gol- 
dene  — >  Kanon  des  Johannes  von  Damaskus 
(gest.  um  750),  gehort.  Dieses  ist,  mit  eini- 
gen  mittel-  bis  spatbyz.  Zusatzen,  der  Kern 
der  heutigen  orth.  O.-Feier.  Abendgottes- 
dienst  u.  Nachtwache  (Vigil)  sind  zu  einer 
groBen  Nachtfeier  zusammengezogen,  die 
das  Warten  der  Gemeinde  auf  den  aufer- 


standenen  Christus  andeutet.  Ihre  wichtig- 
sten  Abschnitte  sind:  Nach  einer  „Eigen- 
strophe"  (grch.  idiomelon,  — >  unter  Sti- 
chera),  in  der  die  Klagen  der  Unterwelt 
tiber  den  siegreichen  Christus  erwahnt  wer¬ 
den,  u.  einem  Loblied  auf  die  Gottesmutter 
(— >  Theotokion)  folgen  die  AT-Lesungen. 
In  ihnen  werden  die  Vor-Bilder  (grch. 
tyftoi)  der  Auferstehung  des  Alten  Bundes 
genannt: 


(1)  1.  Mose  1, 1-13 

(2)  Jes.  60, 1-16 

(3)  2.  Mose  12, 1-11 

(4)  Jona 

(5)  Josua  5, 10-16 

(6)  2.  Mose  13, 
20-15, 19 

(7)  Zeph.  3,  8-15 

(8)  1.  Kon.  17, 8-24 


(9)  Jes.  61, 10-62 

(10) 1.  Mose  22, 1-18 

(11)  Jes.  61, 1-10 

(12) 2.  Kon.  4, 8-37 

(13) Jes.  63, 11-64,  5 

(14) Jer.  31, 31-34 

(15) Dan.  3, 1-56 


Erschaffung  des 
Lichtes  der  Welt 
Jerusalem,  werde  Licht 
Das  Passalamm 
Jona  im  Bauch 
des  Fisches  (— >  Oden) 
Die  Passafeier 
Jahwes  Wunder  an 
seinem  Volk  durch 
Mose 

Die  Freude  Jerusalems 
Auferweckung  des 
Sohnes  der  Witwe  von 
Zarepta  durch  Elija 
Jerusalem,  die  Braut 
Jahwes 

Opferung  Isaaks 
(->  auch  Geburt  Christi) 
Die  Frohbotschaft 
Jahwes 

Auferweckung  des 
Sohnes  der  Schunemitin 
durch  Elischa 
Jahwe,  der  groBe  Hirte 
seines  Volkes 
Der  neue  Bund  Jahwes 
mit  seinem  Volk 
Bewahrung  der  Drei 
Junglinge  im  Feuer- 
ofen  (—>  auch  Oden) 


Mit  der  Ode  der  Drei  Junglinge  im  Feuer- 
ofen  beginnt  der  Ubergang  zur  Basiliuslrtur 
gie,  deren  Cherubimhymnus  in  dieser 
Nachtfeier  wahrscheinlich  der  alteste  Text 
seiner  Art  ist.  Die  NT-Lesungen  sind  Rom. 
6,  3-11  u.  Matth.  28, 1-20.  Es  schlieBt  sich  oft 
die  Akoluthia  des  Brotbrechens  an,  die  das 
Fasten  noch  nicht  aufhebt.  Nach  Absingen 
des  Vollkanons  vom  Karsamstag  u.  einer 
Osterpredigt  (—>  auch  Homilie)  des  Johan¬ 
nes  Chrysostomus  (gest.  407)  findet  eine  fei¬ 
erl.  Prozession  mit  dem  Epitaphios,  der  li- 
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turg.  Decke  mit  der  Darstellung  von  Gra- 
blegung  u.  Beweinung  Christi  (-»  auch 
Karfreitag,  — >  Karsamstag),  zum  Altar  statt. 
Dort  bleibt  der  Epitaphios  bei  geciffneten 
Tilren  der  Bilderwand  bis  zur  Naclitwache 
auf  die  Himmelfahrt  Christi  liegen. 

An  der  Grenze  zwischen  der  Nachtfeier  u. 
dem  „Hahnenschrei“,  d.  h.  zu  Beginn  des 
osterl.  Morgengottesdienstes,  wird  eine  Ze- 
remonie  vollzogen,  die  wir  in  ihrer  Urform 
bereits  im  alten  Jerusalem  kennenlernten, 
deren  Vergegenwartigung  sich  aber  durch 
die  Jh.  erhalten  hat:  Die  Gemeinde  zieht 
mit  brennenden  Kerzen  (— >  auch  Licht) 
dreimal  um  die  dunkel  bleibende  Kirche, 
die  das  hi.  Grab  symbolisiert.  Dieses  von 
der  Gemeinde  u.  dem  Klerus  gestaltete  Kul- 
tusdrama,  das  die  Hollenfahrt  Christi  nach- 
ahmt  (—>  unter  Auferstehung  Christi),  wird 
nach  Verlesung  von  Mark.  16,  1-8  beendet, 
indem  der  Priester  dreimal  an  die  verschlos- 
sene  Kirchentiir  klopft.  Sie  offnet  sich,  und 
die  dunkle  Kirche  flillt  sich  mit  dem  Licht 
der  Kerzen.  Das  O.-Troparion  wird  ange- 
stimmt,  das  auch  in  alien  nachosterl.  Gottes- 
diensten  immer  wieder  erklingt:  „Christus 
ist  auferstanden  von  den  Toten,  er  hat  den 
Tod  durch  den  Tod  untergetreten  und  de- 
nen  in  den  Grabern  des  Lebens  geschenkt" 
(grch.  Christos  aneste  ek  nekron,  thanato 
thanaton  patesas  kai  tois  en  tois  mnemasin 
zoen  charisamenos;  russ.  Christos  voskrese 
iz  mertvych,  smertiju  smert'  poprav  i  suscim 
v  grobech  zivot  darovav).  Im  Mittelpnnkt 
des  O.-Gottesdienstes  steht  der  bereits  er- 
wahnte  Goldene  Kanon  mit  den  Katabasia, 
dem  Herabsteigen  des  Chores,  u.  den  ande- 
ren  Festeigenttimlichkeiten  (— >  auch  Ka¬ 
non).  Dazu  gehort  auch  die  Wiederholung 
des  oben  zitierten  O.-Troparions  nach  den 
Katabasia  des  Chores.  Der  Text  der  neun- 
ten  Ode  ist  kunstvoll  veiflochten  mit  den 
herrl.  O.-Megalynarien,  wahrend  das  Syna- 
xarion  nach  der  sechsten  Ode  nochmals  das 
Thema  Licht  mit  der  Hollenfahrt  Christi 
verbindet.  Unter  den  anderen  Hymnen  sind 
noch  das  Exaposteilarion  (— r  unter  Aufer- 
stehungs-  u.  Morgenevangelien),  ein  Spe- 
zialhymnus,  u.  eine  Reihe  schdner  Stichera 
zu  erwahnen,  die  sich  hinsichtlich  ihrer  Me- 
lodie  bereits  nach  dem  Achttonbuch,  der 
Oktoechos,  richten.  Vor  der  Liturgie  ertont 
der  akklamations-ahnl.  Ruf  „Christus  ist 
auferstanden"  mit  der  Antwort  „Er  ist 


wahrhaftig  auferstanden"  (grch.  Christos 
aneste,  alethos  aneste;  russ.  Christos  voskre¬ 
se,  voistinu  voskrese).  Auch  er  wird  unzahli- 
ge  Male  wiederholt,  so  z.  B.  wahrend  des 
Austausches  des  Friedenskusses  nach  Ver¬ 
lesung  von  Apg.  1, 1-8  u.  Joh.  1, 1-17.  Findet 
in  der  Liturgie  die  unmittelbare  Vergegen¬ 
wartigung  des  Auferstandenen  fur  seine 
Gemeinde  statt,  so  ist  in  der  auch  wahrend 
der  Oktav  gehaltenen  Akoluthia  des  Ti- 
sches  nach  Luk.  24,  13-32  mehr  ein  Abbild 
der  Gemeinschaft  (grch.  koinonia)  mit  ihm 
zu  sehen. 

3.  Innerhalb  des  bewegl.  Zyklus  des  Kir- 
chenjahres  beginnt  mit  dem  O.-Sonntag  der 
Abschnitt  des  Pentekostarions. 

4.  Zur  Ikonographie  des  O.-Festes  — »  Auf¬ 
erstehung  Christi,  — >  Pfingsten  (Abs.  3).  - 
Tab.;  s.  auch  Tab.  zu  Karfreitag  u.  Kirchen 
jahr. 

Texte:  s.  Anhang  Nr.  6,  4;  14,  1;  18, 1;  21,  2. 

Lit:  H.  Auf  der  Mauei,  Die  O.-Homilie  des  Aste- 
rios  Sophistes  als  Quelle  fur  die  Gesch.  der  O.- 
Feier,  Trier  1967;  Aranca,  ..Christos  Anesti“.  O- 
Brauche  im  heutigen  Griechenland,  Zurich  1968; 
Baumstark,  133-135,  145-148,  164-174;  ders.,  Noc- 
turna  Laus,  Munster  (Westf.)  1957;  R.  Berger,  O. 
u.  Weihnachten,  ALW  8,  1964,  1-20;  G.  Bertonie- 
re.  The  Historical  Development  of  the  Eastern 
Vigil,  Roma  1972;  J.  Blank,  Vom  Pascha.  Die  alte- 
ste  O.-Predigt,  Freiburg/Br,  1963,  Bludau,  150  bis 
154;  B.  Botte,  Pascha,  L’Orient  Syrien  8,  Paris 
1963,  213-226;  P.  Bratsiotis,  La  Resurrection 
du  Christ  dans  t’Eglise  Orthodoxe,  Irenikon  26, 
1953,  6-16;  O.  Casel,  Art  u.  Sinn  der  altesten 
christi.  O.-Feier,  JLW  14,  1938,  1-78;  G.  Delling, 
Der  Gottesdienst  im  NT,  Berlin  1952, 146  f.;  E.  v. 
Dobschiitz,  O.  u.  Pfingsten,  Leipzig  1903;  Fendt, 
Reg.:  O.,  Pascha;  B.  Fischer  -  J.  Wagner,  Pascha- 
tis  Sollemnia.  Studien  zur  O.-Feier  u.  O.-FrOm- 
migkeit,  Basel-Freiburg-Wien  1959;  A.  P.  Golub- 
cov,  O  Vychodach  na  Voskresnych  Vecerne  i 
Utrene  v  Drevnej  Rusi,  BoV  1905,  2, 1-26;  Hand- 
buch  2,  230-264;  W.  Huber,  Passa  u.  O.  Unler- 
suchungen  zur  O.-Feier  der  alten  Kirche,  Berlin 
1969;  K.  Karcevskij,  Svetlaja  Zautrenija,  ZMP 
1958,  4,  28-33;  Kellner,  29-70;  Kirchhoff-Scholl- 
meyer2;  Kotting,  Reg.;  G.  Kretschmar,  Neue  Ar- 
beiten  zur  Gesch.  des  O.-Gottesdienstes,  JLH  5, 
1960,  75-79;  La  Priere2’ 2;  B.  Lohse,  Das  Passafest 
der  Quartadecimaner,  Gutersloh  1953;  MaUzew‘*; 
G.  A.  Megas,  Greek  Calendar  Customs,  Athen 
19633,  103  ff.,  105  ff.;  O.  Meinardus,  The  Cere¬ 
mony  of  the  Holy  Fire  in  the  Middle  Age  and  to- 
Day,  Bulletin  de  la  Societe  d’Archeologie  Copte 
16,  Cairo  1962;  H.  Mdbius,  Passion  u.  Auferste¬ 
hung,  Berlin  1978;  Nilles  2,  304-336;  H.  Petre,  Die 
Pilgerreise  der  Aetheria,  Wien  1958;  A.  Slozem- 
kin,  Prazdnovanie  Sviatoj  Paschi.  Istoriko- 
liturgiceskaja  spravka,  ZMP  1966,  4,  52-56;  G. 
Schreiber,  Die  Wochentage  im  Erlebnis  dei  Osl- 
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kirche  u.  des  christl.  Abendlandes,  Koln  u.  Opla¬ 
den  1959,  Reg,:  O.;  V.  K.  Sokolova,  Vesenne  - 
Letnie  Kalendarnye  Obrjady  Russkich,  Ukraincev 
i  Belorusov,  Moskau  1970,  110-124;  A.  Strobel, 
Uisprung  u.  Gesch,  des  fruh.-christl.  O.-Kalen 
ders,  Berlin  1977;  L.  Voronov,  Kalendarnaja  Pro- 
blema,  Ee  izucenie  v  svete  resenie  Pervogo  Vse- 
lenskogo  Sobora  o  paschalii  i  izyskauie  puti  k  so- 
trudnicestvu  mezdu  Cerkvami  v  etom  voprose, 
BoTr  7,  1971,  170-203;  R.  Zerfass,  Die  Schriftle- 
sung  im  Kathedraloffizium  Jerusalems,  Miinster 
(Westf.)  1968,  Reg.:  O;  A.  Strobel,  Texte  zur 
Gesch.  des  frUhchristl,  Osterkalenders,  Munster 
(Westf.),  1984;  R.  Cantalamessa,  O.  in  der  Alien 
Kirche,  Bern  1978;  Schulz,  Handbuch  Ostk.kunde 
II,  82-87;  M.  Lurkei  (Hg.),  Worterbuch  dex  Sym- 
bolik,  Stuttgart  19832,  507-508;  J.  R.  Campbell,  The 
Paschalion.  An  Icon  of  Time,  St.Vladimir  Theol. 
Quarterly  28,  1984,  245-261.  -  S.  aueh  Lit.  zu  Ge- 
burt  Christi,  Karfieitag,  Karsamstag,  Karwoche, 
Kirchenjahr,  Oktoechos,  Pfingsten,  Zeitrechnung. 


P 

palaobyzantinische  Notation  — >  unter  Nota- 
tionen,  byzantinische 

Paleja  (russ.,  f.,  von  grch.  palaia  diatheke, 
‘alter  Bund’),  in  der  altruss.  Literatur  eine 
Auswahlsammlung  aus  dem  AT,  entweder 
historisch  geordnet  ( istoriceskaja  p.)  od.  mit 
Kommentar  versehen  ( tolkovaja  p,).  Die 
handschriftl.  Bezeugung  der  P.  reicht  nicht 
liber  das  14.  Jh.  hinaus,  ihr  Vorhandensein 
bereits  in  der  Kiever  Epoche  gilt  aber  als 
gesichert.  Sie  stelit  eine  Sondererscheinung 
innerhalb  der  altruss.  Literatur  dar,  ohne 
daB  bekannt  ware,  wo  sie  urspriinglich  zu- 
sammengestellt  worden  ist  (Kiev,  Novgo¬ 
rod,  Bulgarien?),  Da  es  bis  zum  15.  Jh.  in 
RuBland  keine  Vollbibel  gab  (-»  auch  Lese- 
biicher),  muBte  die  P.  die  Informations 
nachfrage  nach  religibsem  Bildungsgut  be- 
friedigen.  Denselben  Zweck  erfiillten  auch 
die  Kommentare  u.  eine  Reihe  von  Ge- 
schichten,  die  sich  nicht  im  kanon.  Text, 
sondern  in  den  Apokryphen  des  AT  finden. 
Verschiedentlich  zeigen  sich  Einfliisse  der 
Haresie  der  Bogomilen;  andererseits  wird 
auch  gegen  sie  polemisiert.  Als  Erzahlwerk 
war  die  P.  oft  mit  Darstellungen  zum  Text 
ausgeschmiickt  — >  auch  Paremejnik, 

Lit.:  V.  P.  Adrianova,  K  Literaturnoj  Istorii  Tol- 
kovoj  Palei,  Kiev  1910;  A.  M,  Ammann,  Untersu- 
chungen  zur  Gesch.  der  kirchl.  Kultur  u.  des  reli- 


Paimsonntag 

giosen  Lebens  bei  den  Ostslaven,  1.  Teil, 
Wurzburg  1955,  159-160;  D.  Ciievskij,  History  of 
Russian  Literature,  ‘S-Gravenbage  I960,  143,  253; 
N.  K.  Gudzij,  Gesch.  der  russ.  Lit.,  Halle  (Saale) 
1959,  Reg.:  P.,  tolkovaja  p.;  D.  S.  Lichacev,  Tek- 
stologija,  Moskau  -  Leningrad  1962,  Reg.:  P.,  tol¬ 
kovaja  p.;  A.  Michailov,  Zur  Entstehungsgesch. 
der  Tolkovaja  P.,  Zs.  fur  Slav.  Philologie  4,  Hei¬ 
delberg  1927,  115-131;  D.  Obolensky,  The  Bogo¬ 
mils,  Cambridge  1948,  273,  281-282;  A.  Popov, 
Kniga  Bytija  Nebesi  i  Zemli  (p.  istoriceskaja), 
Moskau  1881;  T.  N.  Protaseva,  Pskovskaja  P.  1477 
goda,  Drevnerusskoe  Iskusstvo.  Chudozestvenna- 
ja  Kul’tura  Pskova,  Moskau  1968,  97-108;  N. 
Tichonravov,  Socinenija,  1.  Bd.,  Moskau  1898,  156 
ff.;  V.  Uspenskij,  Tolkovaja  P.,  Kazatf  1876;  A. 
Vasiliev,  Anecdota  Graeco-Byzantina,  Moskau 
1893, 188-292. 

Palmeselritt  ->  unter  Einzug  Christi  in  Jeru¬ 
salem,  — >  Palmsonntag 

\Palmsonntag  (grch.  kyriake  ton  baion;  russ. 
ruTdelj(Tvdip  lat.  Dominica  in  palmis).  Der 
friihen  Christenheit  unbekannt,  wird  der  P., 
der  Einzug  Christi  in  Jerusalem,  ebenso  wie 
die  ganze  Karwoche  erst  von  der  gall.  Pilge- 
rin  Egeria  um  400  so  beschrieben,  wie  er  im 
alten  Jerusalem  gefeiert  wurde.  Die  Feier- 
lichkeiten  begannen  zur  7.  Stunde  (gegen  13 
Uhr)  mit  Lesungen,  Hyntnen  tlber  der  Ol- 
berghohle,  der  Eleona.  Um  die  9.  Stunde 
zog  man  zur  Himmelfahrtskirche  auf  dem 
Olberg  (zu  diesen  beiden  und  zu  den  im  fol- 
genden  genannten  Kirchen  —>  Kirchenbau, 
— >  Martyrion).  Wahrend  der  Lesung  von 
Matth.  21,  9  f.  versammelten  sich  Volk  u. 
Bischof  auf  einem  iiber  der  Kirche  gelege- 
nen  Ort,  um  sich  bei  den  Worten  ,,Gelobt 
sei,  der  da  kommt  im  Namen  des  Herrn“  zu 
einer  Prozession  zu  formieren,  die  an  den 
FuB  des  Berges  filhrte  u.  bei  der  alle  Teil- 
nehmer,  einschliefllich  der  Kinder,  Palmwe- 
del  od.  Olbaumzweige  trugen.  Dabei  gall 
der  Bischof  als  das  Abbild  Christi  (lat.  in  eo 
typo,  quo  tunc  Dotninus).  In  der  Anastasis- 
kirche  wurde  der  Abendgottesdienst  gehal- 
ten.  Von  einem  Eselsritt  des  Bischofs  nach 
dem  Vorbild  Christi  ist  noch  nicht  die  Rede. 
Im  5./6.  Jh.  wurden  die  Matth.-Lektion  u. 
die  Palmprozession  in  die  Liturgie  des  Mor- 
gengottesdienstes  tibernommen,  wahrend 
der  Lazarussamstag  (als  „Ankilndigung  der 
Leiden  u.  der  Auferstehung“  [lat.  annuntia- 
tio  paschae]  bereits  Egeria  bekannt)  ausge- 
baut  wurde.  Zu  den  Elementen  der  weite- 
ren  Entwicklung  des  P.s.  gehorte  u.  a.  Joh. 
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12,  12-25  mit  der  Leidensankiindigung.  Der 
Palmeselgang  od.  -zug  des  Bischofs  breitete 
sich  vom  Orient  im  6.  Jh,  auch  nach  dem 
Westen  aus,  wahrend  im  byz.  Kaiserkult 
erst  viel  spater  der  Kaiser  den  Einzug  Chri- 
sti  in  Jerusalem  (ohne  Palmesel)  nachvoll- 
zieht.  Die  Palmweihe,  seit  dem  8.  Jh.  be- 
kannt,  findet  heute  in  der  Ostkirche  im 
Morgengottesdienst  vor  dem  Kanon  statt. 
Der  letztere  zeigt  noch  deutl.  Erinnerungen 
an  das  von  Egeria  beschriebene  Fest  im  al- 
ten  Jerusalem.  Der  triumphale  Charakter, 
vermischt  mit  antisynagogalen  Polemiken, 
ist  vorherrschend.  Beide  Ziige  finden  sich 
noch  heute  im  Kanon  des  Kosmas  (8.  Jh.), 
wahrend  in  den  Hymnen  der  Nachtwache 
das  Thema  des  P.s  mit  dem  des  Lazarus- 
samstags  verbunden  wird.  Die  NT-Lesung 
des  Morgengottesdienstes  erfolgt  aus 
Matth.  21,  1-17,  auf  die  die  erwahnte  Palm¬ 
weihe  folgt.  Die  Lektionen  zur  Liturgie  sind 
Phil.  4,  4-9  u.  Joh.  12,  1-18.  Letztere  besitzt 
zusammen  mit  Matth.  21,  wie  wir  sahen,  ei- 
ne  alte  Tradition.  -  Zur  Ikonographie  des 
P.s.  — >  Einzug  Christi  in  Jerusalem. 

Text:  s.  Anhang  Nr.  16,  5;  20, 2, 

Lit.:  Aranca,  ..Christos  Anesli".  Osterbrauche  im 
heutigen  Griechenland,  Zurich  1968,  99-122; 
Baumstark,  148-150  u.  Reg.:  Palm  Sunday;  ders., 
La  Solennite  des  Palmes  dans  1’Ancienne  et  Nou- 
velle  Rome,  Irenikon  13,  1936,  3-24;  Bludau,  119 
bis  128;  Eisenhofer  1,  504  ff.;  Fendt,  Reg.:  P.; 
Haudbuch  2,  249  f.;  Kellner,  Reg.:  P.;  Kirchhoff- 
Schollmeyer1,  1,  329-349;  La  Priere2,  62-92;  Nilles 
2, 198-209;  V.  K.  Sokolova,  Vecenne  -  Letnie  Ka- 
lendarnye  Obrjady  Russkich,  Ukraincev  i  Beloru¬ 
sov,  Moskau  1979,  97-101;  Schulz,  Handbuch 
Ostk.kunde  II,  78  f.;  Joh.  v.  Gardner,  Gesang  der 
russ.-orth.  Kirche  bis  zur  Mitte  des  17.Jh.,  Wiesba¬ 
den  1983,  267  f.  (P.spiel);  Werner,  85,  99;  R.  Zer- 
fass,  Die  Schriftlesung  im  Kathedraloffizium  Jeru¬ 
salems,  Milnster  (Westf.)  1968, 163-168  u.  Reg. 

Panegyrikon  (grch.  biblion  panegyrikon,  n. 
[— i  Panegyrikos];  russ.  torzesivennik,  in.),  ei- 
ne  Samnilung  von  Homilien  der  Kirchenva- 
ter  u.  beriihmter  Prediger  vor  allem  iiber 
Christus  u.  die  Gottesmutter,  nach  dem  Kir- 
chenjahr  geordnet.  Das  P.  entspricht  dem 
Homiliar  der  kath.  Kirche.  Daneben  enthalt 
es  oft  auch  allgemeine  Ermahnungen,  mo¬ 
ral.  Traktate  u.  a.  Ins  Aitkirchensiavische 
(—?  Sprachen)  wahrscheinlich  schon  im 
9./10.  Jh.  tibersetzt  (Codex  Clozianus,  Co¬ 
dex  Suprasliensis,  Blatter  von  Chilandar), 
kamen  Bucher  dieses  Typs  bald  nach  der 


Chris  tianisierung  auch  nach  Kiev  u.  wurden 
dort  ins  Altrussische  tibertragen.  Dabei  fan- 
den  auch  Apokryphen  u.  anderes  nichtka- 
non.  Material  in  sie  Eingang. 

Lit.:  Beck,  273;  F.  Grivec,  Konstantin  u.  Method. 
Lehrer  der  Slaven,  Wiesbaden  1960,  194-197;  G. 
Knnze,  Die  gottesdienstsl.  Schriftlesung,  Gottin¬ 
gen  1947,  Reg.:  Homiliar;  D.  S.  Lichacev,  Teksto- 
logija,  Moskau  -  Leningrad  1962,  Reg,:  Torzest- 
venniki;  ders.,  Razvitja  Russkoj  Literatury,  Lenin¬ 
grad  1973,  Reg.:  Torzestvenniki;  A.  S.  Orlov, 
Sbomiki  Zlatoust  i  Torzestvenniki,  S.  Peterburg 
1905;  Pamjatniki  Dievne-Russkoj  Cerkovno- 
Ucitel’noj  Literatury,  4  Bde.,  S.  Peterburg  1884- 
1898.  -  S.  auch  Lit.  zu  Homilie. 

Panegyrikos  (grch.  panegyrikos  logos ,  m., 
‘eine  vor  einer  festl.  Volksversammlung 
[grch.  panegyris,  f.]  gehaltene  feierl.  Rede’), 
schriftl.  od.  miindl.  Darstellung  auBerge- 
wohnlicher,  erhabener  Personlichkeiten, 
Ereignisse  od.  Gegenstande.  Der  P.  ist 
weniger  eine  literar.  Gattung  (das  ursprung- 
lich  auch,  — >  z.  B.  Entschlafen  der  Gottes¬ 
mutter)  als  vielmehr  ein  aus  einer  bestimm- 
ten  Verhaltensweise  (Unterwerfen,  „Auf- 
blicken",  — >  auch  Gestik)  resultierender  Le- 
bens-  u.  literar.  Stil,  wie  er  sich  in  der  Ek- 
phrasis  u.  im  Enkomion  Ausdruck  ver- 
schaffte.  Damit  erscheint  der  P.  als  eine  spe- 
zif.  Technik  in  der  Anwendung  bestimmter, 
der  Verhaltensweise  entsprechender  Vor- 
stellungsschemata  (— >  Topik).  Deshalb  war 
der  P.  vorziiglichstes  Stilmittel  in  den  zahl- 
reichen  Anwendungsbereichen  des  Herr- 
scherlobes  (— j  Akklamation,  -»  Laudes  re- 
giae,  — )  Kaiserkult),  um  von  dort  auf  die 
Heiligenverehrung  (— >  auch  Hagiographie, 
->  Heiligenvita,  — >  Martyrerakten,  Marty- 
rervita)  u.  die  byz.  Kirchendichtung  iiber- 
tragen  zu  werden.  SchlieBiich  fand  er  seinen 
bildhaften  Ausdruck  in  der  Ikonen-,  Minia- 
tur-  u.  Monumentalmalerei. 

Lit.:  E.  R.  Curtius,  Europ.  Lit.  u.  lat.  MA,  Bern 
19542,  Reg.:  P.,  Panegyrik;  Deiehaye,  L6gendes; 
D.  S.  Lichacev,  Celovek  v  Literature  Drevnej  Ru- 
si,  Moskau  19762,  Reg.:  Izobrazenie  literaturnogo 
geroja.  Ideal  celoveku  v  srednevekove  (dt.  Dres¬ 
den  1975);  ders.,  Razvitie  Russkoj  Literatury  X  do 
XVII  vekov,  Leningrad  1973,  Reg.:  Literatumaja 
sistema,  zanrovaja  sistema  (zanr  pochval); 
Onasch,  Ikonenmalerei,  152-164;  K.  Smoluk,  Zur 
Himmelfahit  Christi  bei  Synesios  von  Kyrene, 
JOB  20, 1971, 7-30;  J.-B.  Thibaut,  Le  Pan6gyrique 
de  l’lmmaculiSe  dans  les  Chants  Hymnographie- 
ques  de  la  Liturgie  Grecque,  Paris  1909.  -  S.  auch 
Lit.  zu  Hagiographie. 
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Panhagia  (grch.,  f.,  ‘Allheilige’),  Beiname 
(Epitheton)  der  Gottesmutter  u.  in  diesem 
Zusammenhang  Bezeichnung 

1.  fiir  ein  ihr  Bild  tragendes  Enkolpion, 

2.  fiir  das  Maria  geweihte  Brot  in  der  — > 
Akoluthia  des  Tisches, 

3.  fiir  einen  besonderen  Ritus  der  „Erhe- 
bung  der  P.“  (grch.  hypsosis  tes  panhagias). 
Dieser  Ritus  geht  auf  eine  unter  die  Apo- 
kryphen  zu  zahlende  Legende  zuriick,  nach 
der  die  Apostel  zunachst  nach  der  Himmel- 
fahrt  Christi  u.  dann  nach  dem  Entschlafen 
der  Gottesmutter  dieses  Brot  genossen  ha- 
ben.  Die  P.,  urspriingiich  wohl  eine  tagl. 
Speisesitte  der  Kloster,  fand  Eingang  in  den 
Kaiserkult  u.  wird  heute  auch  in  Notsitua- 
tionen  (z.  B.  bei  der  Seefahrt)  vollzogen. 

Lit.:  Daniei,  313,  323;  Goar,  68-83;  A.  Maltzew, 
Andachtsbuch  der  Orth.-Kath.  Kirche  des  Mor- 
gcnlandes,  Beilin  1895, 767-780;  La  Priere1, 201  f.; 
Nilles  2,  327-331;  O.  Treitinger,  Die  ostrom.  Kai¬ 
ser-  u.  Reichsidee  nach  ihrer  Geslaltung  im  hof. 
Zeremoniell,  Bad  Homburg  v.  d.  Hohe  1969,  33, 
101  f.;  J.  Ysannias,  The  Elevation  of  P.,  DOP26, 
1972, 227-236. 

Panteleemon  — »  unter  Heiligenverehrung, 
-»  auch  Heiligenbilder 

Pantnkrator  >  unter  Christusbilder 

Paraskeva  — >  unter  Heiligenverehrung, 
auch  Heiligenbilder 

Paremejnik  (russ.,  m.,  auch  parimijnik,  von 
grch.  paroimia,  f.  ‘Spruch’  [russ.  paremija, 
f.]),  eines  der  Lesebiicher  der  russ.-orth. 
Kirche,  das  in  der  Hauptsache  die  nach  dem 
Kirchenjahr  geordneten  Lesungen  des  AT 
fiihrt,  also  dem  Prophetologion  entspricht  u. 
z.  T.  noch  in  Gebrauch  ist.  Bereits  im  12.  Jh. 
begami  man  in  RuBland  aber  auch  andere 
Stiicke  aufzunehmen,  die  im  Abendgottes- 
dienst  od.  in  der  Nachtwache  (vor  allem  in 
der  Kloster-Pannychis  mit  Heiligen-  u.  To- 
tengedenken)  verlesen  wurden.  Solche 
Bucher  wurden  individuell  nach  den  ortl.  u. 
zeitl.  Umstanden  u.  Bedtirfnissen  zusam- 
mengestellt,  wenn  auch  bestimmte  Modelle 
die  Anlage  beeinfluBten.  Sowohl  fiir  die  Et- 
forschung  des  AT-Lesetextes  als  auch  fiir 
die  Heiligengeschichtsschreibung,  die  Ha- 
giographie,  sind  die  P.i  sehr  wichtig.  In  sei- 
nem  strengeren  liturg.  Charakter  unter- 
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scheidet  sich  der  P.  von  der  mehr  zur  Unter  - 
haltung  dienenden  Paleja. 

Lit.:  D.  S.  Abramovic  -  L.  MiUIer,  Die  altruss.  ha- 
giograph.  ErzShhmgen  u.  liturg.  Dichtungen  tlber 
die  HI.  Boris  u.  Gleb,  Miinchen  1967,  XVI,  XXI; 
Til.  Brandt,  Grigorovicev  Parimejnik  v  Slicenii  s 
drugimi  Parimejnikami,  T,  1-3,  Moskau  1894  bis 
1901;  I.  Evseev,  Kniga  Proroka  Isaii  ve  Drevnesla- 
vjanskom  Perevode,  S.  Peterbnrg  1897;  N.K.  Gud- 
zij,  Gesch.  der  russ.  Lit.,  Halle  (Saale)  1959,  Reg.: 
P.;  A.  V.  Michajlov,  Greceskie  i  Drevnie  Slavjan- 
skie  Parimejniki,  Warschau  1908;  Onasch,  Weih- 
nachtsfest,  106-108, 114-124. 

Passionszyklus,  bildl.  Darstellung  der  Lei¬ 
den  Christi  nach  dem  Ablauf  der  Karwoche. 
Bei  seiner  Entstehung  haben  die  Traditio- 
nen  der  Stationsgottesdienste  an  den  hi. 
Statten  in  Jerusalem  u.  an  den  sie  nachbil- 
denden  Kirchen  Altroms  mitgewirkt  (— > 
auch  Karfreitag).  Die  altesten  Zeugnisse  ei¬ 
nes  gedanklich  noch  keineswegs  geschlosse- 
nen  P.  finden  sich  auf  rom.  Sarkophagen 
(Lateran  55  [330/340],  Handwaschung  des 
Pilatus  [ohne  Chrisus],  Opferung  Isaaks  [  > 
Abraham],  Auferweckung  des  Lazarus). 
Mit  den  „Passions-Sarkophagen“  werden  ab 
350  die  Szenen  erweitert:  Einzug  Christi  in 
Jerusalem,  Dornenkronung,  Christus  im 
Garten  Gethsemane,  Selbstmord  des  Judas; 
auf  anderen;  Symon  Kyrene  tragt  das 
Kreuz,  Christus  vor  Pilatus,  Christus  vor 
den  3  Frauen  am  Grabe  (->  auch  Auferste- 
hung  Christi)  u.  vor  den  Jungern,  Gefangen- 
nahme  Christi  mit  u.  ohne  JudaskuB.  Noch 
wird  die  Kreuzigung  Christi  nicht  darge- 
stellt,  dafiir  aber  die  Einheit  von  Karfreitag 
u.  Ostern  durch  ein  das  Christusmono- 
gramm  tragendes  Kreuz,  unter  dem  2  Gra- 
beswachter  schlafen,  od,  durch  die  Himmel- 
fahrt  Christi  betont  (Lateran  171  [um  350], 
Sarkophag  von  Servanne  in  Arles 
[378/395]).  Das  5.  Jh.  bringt  als  wichtigsten 
Themenzuwachs  die  Kreuzigung  Christi  (S.- 
Sabina-Tiiren  in  Rom  [um  431],  „Londoner 
Passions-Tafelchen“  in  Werden  [420/430]  u. 
a.)  mit  variabler  Zahl  der  Szenen,  unter  ih- 
nen  als  weiterer  Zuwachs  der  unglaubige 
Thomas.  Die  Mosaiken  von  S.  Apollinare 
Nuovo  in  Ravenna  (Anfang  6.  Jh.)  zeigen 
zum  erstenmal  einen  auch  gedanklich  aus- 
gereiften  P.  von  13  Bildern.  Bezeichnender- 
weise  steht  am  Anfang  das  Abendmahl, 
weil  damit  die  fiir  die  Zeit  charakterist. 
ideelle  Verbindung  von  Passion  u.  Kreuzes- 
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tod  mit  der  Liturgie  herausgestellt  wird.  An 
wesentlich  neuen  Motiven  seien  erwahnt: 
Christus  vor  Kaiphas  u.  dem  Hohenrat, 
Voraussage  u.  Eintreffen  der  Verleugnung 
des  Petrus,  Riickgabe  der  30  Silberlinge 
durch  Judas,  Christi  Gang  nach  Emmaus. 
Die  Darstellungen  der  Bibelillustrationen 
des  6.  Jh.  bieten  wegen  ihrer  Orientierung 
an  den  Texten  andere  Abfolgen,  zugleich 
aber  auch  jene  theolog.  Voraussetzungen, 
die  fiir  den  autonomen  P.  grundlegend  wur- 
den.  Damit  u.  mit  der  Ausbreitung  auf  die 
Monumentalmalerei  geht  der  P.  in  die  Dis- 
kussion  des  Bilderstreits  ein  (— )  Bild).  Nach 
ihm  setzt  eine  Entwicklung  ein,  die  auf 
Konservierung  u.  Straffung  der  alten  Bild- 
schemata  sowie  auf  einige  Erganzungen 
zielt.  Bemerkenswert  ist  der  AbschluB  des 
Zyklus  mit  der  Hollenfahrt  Christi  (-»  Auf- 
erstehung  Christi),  wahrend  vorher  die  Auf- 
erstehung  nur  indirekt  durch  die  Erschei- 
nungen  des  Auferstandenen  dargestellt 
worden  war.  Zusammen  mit  dem  voranste- 
henden  Abendmahl  (bzw.  der  Apostelkom- 
munion)  ist  der  P.  damit  in  einen  in  Ansat- 
zen  auch  schon  vorher  vorhandenen  heils- 
geschichtl.  Rahmen  eingespannt,  der  sich 
ebenso  in  der  mittelbyz.  Darstellung  der 
Kreuzigung  Christi  wie  im  abschlieflenden 
Aufbau  der  Liturgie  feststellen  laBt.  Neben 
der  Grablegung  Christi  u.  Beweinung  er- 
scheint  nun  sehr  oft  nach  der  Auferweckung 
des  Lazarus  der  Einzug  Christi  in  Jerusa¬ 
lem.  Dabei  wird  die  Formierung  des  Kir- 
chenjahres  von  EinfluB  gewesen  sein,  Re- 
duktionstypen  des  P,  finden  sich  im  Dode- 
kaortion  (Zwolferfestzyklus),  wahrend  bei 
bestimmten  Sammlungen  des  Festzyklus  va¬ 
riable  Erweiterungen  festzustellen  sind. 

Wie  in  der  Ikonen-  u.  Miniaturmalerei  ver- 
mochte  sich  der  P.  natiirlicherweise  auch  in 
der  Monumentalmalerei  zu  entfalten.  Ne¬ 
ben  der  feierlichen  (->  Stil,  hieratischer)  ist 
die  erzahlerische  u.  die  dramat.  Darstel 
lungsweise  vertreten,  die  vor  allem  in  der 
letzten  der  byz.  — >  Renaissancen  gesteiger- 
ten  Ausdruck  erfahrt.  Innerhalb  des  mittel- 
bis  spatbyz.  Bildprogramms  erhalt  der  P. 
seinen  festen  Platz  an  der  Westwand  des 
Langhauses  (->  Naos)  od.  in  der  Vorhalle, 
dem  Narthex.  Zugleich  wird  der  starke  Ein¬ 
fluB  der  byz.  Mystagogie  auf  die  Zusam- 
menstellung  der  Dekorationsschemata  spiir- 
bar.  So  ist  der  aus  15  Szenen  (ohne  Einzug 


Christi  in  Jerusalem,  Auferstehung  Christi 
u.  Auferweckung  des  Lazarus;  diese  er- 
scheinen  auf  der  Festzone)  bestehende  P.  in 
der  Klemenskirche  in  Ochrid,  1294/1295, 
der  sich  in  einer  eigenen  Zone  von  der  Ap¬ 
sis  bis  zur  Westwand  des  Naos  hinzieht,  eu- 
charistisch  thematisiert,  indem  Aposteikom- 
munion  u.  Abendmahl  im  Bemaraum  sich 
unmittelbar  an  das  mystagog.  Christusbild 
(grch.  melismos,  der  „Zerteilte“)  in  der  Ap¬ 
sis  anschlieBen.  Die  Beispiele  lieBen  sich 
aus  dem  Bereich  der  Balkankunst  vermeh- 
ren.  Die  Dramatisierung  u.  Emotionalisie- 
rung  der  spat-  u.  nachbyz.  Kunstepoche,  vor 
allem  in  Ruflland,  in  der  Darstellung  der 
Passionsszenen  veranderte  langsam  die 
theolog.  Zusammenschau  von  Leiden,  Tod 
u.  Auferstehung  Christi,  wie  sie  fiir  den  P. 
seit  altkirchl.  Zeit  konstitutiv  gewesen  war. 
Nicht  zuletzt  in  Abwehr  gegen  die  Haresie 
der  Bogomilen  wurde  dieser  ProzeB  durch 
die  im  12.-14.  Jh.  in  Byzanz  u.  auf  dem  Bal¬ 
kan  bliihende  eucharistisch  orientierte  Lei- 
densmystik  noch  intensiviert.  Das  Ergebnis 
war  schlieBlich  eine  -  wie  russ.  Kunsttheo- 
retiker  des  17.  Jh.  formulierten  -  „dem  Le- 
ben  entsprechende  Darstellung11  ( zivopo - 
dobnoe  izobrazenie)  der  Leiden  Christi,  die 
das  Ende  des  streng  dogmat.  Gehaltes  des 
P.  und  seiner  Schemareglementierung  be- 
deutete. 

Lit.:  H.  M.  Biedermann,  Die  Passion,  Reckling¬ 
hausen  1958;  Felicetli  -  Liebenfels,  Geschichte1, 
48,  55,  58,  91,  100;  Lazarev,  Reg.:  Strasti  Christo- 
vy;  H.  Mobius,  Passion  u.  Auferstehung,  Berlin 
1978;  E.  L.  Palli,  Die  Passions-  u.  Endszenen  Chri¬ 
sti  auf  der  Cimboriumssaule  in  Venedig,  Prag 
1942;  Pokrovskij,  250-427;  E.  Sauser,  Friihchristl. 
Kunst,  Innsbruck  -  Wien-Miinchen  1966.  Reg.: 
Ouspensky  -  Lossky,  177  ff.;  C.Andronikoff,  Le 
Cycle  Pascal,  Lausanne  1985;  H.Belting,  Das  Bild 
u.  sein Publikum  im  MA.  Form  u.  Funktion  friiher 
Bildtafeln  der  Passion,  Berlin  1981;  LChl  3,  39-57 
(Leben  Jesu);  LdK  3, 757-758. 

Pastophorien  (grch.  pastophoria,  -phoreia, 
n.  plur.),  Gemach  (grch.  pastas )  od.  Nische 
fiir  das  Gotterbild  im  oriental.  Tempel,  Le- 
vitenwohnung  u.  Schatzkammer  am  jild. 
Tempel,  Seitenkammer  der  vorchristl.  Basi- 
lika,  im  syr.  Kirchenbau  als  2  od.  auch  meh- 
rere  dem  Ostteil  des  Kirchengebaudes  an- 
geftigte  bzw.  die  Apsis  flankierende  Kam- 
mern  erscheinend.  Sie  werden  durch  die 
christi.  Archaologie  ins  Ende  des  4.  Jh.  da- 
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tiert  u.  durch  die  gleichzeitigen  Apostol. 
Konstitutionen  (-»  unter  Kirchenrecht)  be- 
statigt,  Sie  sind  fast  immer  zu  den  Seiten- 
schiffen,  sehr  oft  auch  zur  Apsis  bin  geoff- 
net.  Die  P.  dienten  zur  Aufbewahrung  der 
von  der  Gemeinde  den  Diakonen  in  einer 
Prozession  dargebrachten  Opfergaben  fiir 
die  Liturgie.  Wahrend  im  Orient  (alteste  P.- 
Kirche  Fafertin  372)  diese  Kammern  -  nach 
der  Ablosung  der  Darbringung  von  Natu- 
ralgaben  durch  die  Diakone  -  zu  Windfang- 
raumen  degenerierten  u.  ihre  Funktion  im 
5.  Jh,  auf  entsprechende  Raume  am  West- 
eingang  Uberging,  wurden  sie  von  Byzanz  u. 
deni  Westen  iibemommen.  In  Justinian. 
Zeit  finden  sie  sich  im  byz.  Ravenna  (S. 
Apollinare  in  Classe,  S.  Vitale);  mit  dem 
seit  dem  6.  Jh.  aufkommenden  GroBcn  —> 
Einzug  eriiieiten  sie  von  neuem  eine  litur- 
gisch  wichtige  Funktion.  Das  trifft  vor  allem 
fur  die  nbrdliche  der  P.  zu,  die  mit  der  im¬ 
mer  aufwendigeren  Ausgestaltung  der  Vor- 
messe,  der  Prothesis,  zu  der  gleichnamigen 
Raumlichkeit  wurde,  wahrend  die  siidl.  als 
Diakonikon,  „Schatz  “  od.  „Geratekam- 
mer“,  diente.  Durch  Ubernahme  dieser  P. 
durch  den  Typ  der  Kreuzkuppelkirche  (-1 
Kirchenbau)  wurde  damit  der  fiir  die  byz.- 
slav.  Kirchen  charakteristische  dreiabsidiale 
OstabschluB  geschaffen.  Im  Westen  ent- 
wickelte  sich  auf  der  Grundlage  des  basili- 
kalen  Schemas  aus  den  P.  sowohl  in  der 
Nahe  des  Westeinganges  als  auch  im  Osten 
die  Sakristei  (von  lat.  sacrarium,  secretari- 
um,  sacrislia,  ‘  Raum  fiir  geheim  zu  halten- 
de  Dinge’).  Wie  in  einigen  Fallen  im  Osten 
(Abhalten  der  Enarxis,  der  Eroffnung  der 
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Liturgie,  in  einer  der  P.)  ist  auch  im  Westen 
die  Sakristei  liturgiewtirdig.  -  Abb. 

Lit:  G,  Bandmann,  fiber  P.  u.  verwandte  Neben- 
rauine  im  mittelalteri.  Kirchenbau,  Kunstge- 
schichtl.  Studien  fiir  H.  Kauffmann,  Berlin  1956, 
19-58;  deis.,  Mittelalteri,  Architeklui  als  Bedeu- 
tungstrager,  Berlin  1951,  57,  190;  J.  G.  Davies, 
The  Origin  and  Development  of  Early  Christian 
Church  Architecture,  Hew  York  1953,  Reg.;  P.; 
Eisenhofer  1,  335;  J.  Lassus,  Les  Sanctuaires  de 
Syrie,  Paris  1947;  A.  M.  Schneider,  Liturgie  u. 
Kirchenbau  in  Syricn,  Nachrichten  der  AdW  in 
Gottingen,  phil.-hist.  Kiasse,  Jg,  1949,  Nr.  3, 45-68; 
G.  Soteriu,  He  Prothesis  kai  to  Diakonikon  en  te 
Archaia  Ekklesia,  Theoiogia  1,  Athen  1941,  76  bis 
100.  -  S.  auch  Lit.  zu  Kirchenbau. 

Patene  (lat.  patena ,  f.,  von  grch.  patane,  f., 
‘Schtissel’),  neben  dem  Kelch  das  wichtig- 
ste,  wie  dieser  fiir  die  Feier  der  Eucharistie 
(Liturgie)  notwendiges  Altargerat.  Im  byz. 
Ritus  ist  nur  die  Bezeichnung  Diskos  (grch., 
russ.  diskos)  gebrauchlich.  Der  Diskos  ist 
rund  wie  die  P.,  besitzt  aber  im  Unterschied 
zu  dieser  einen  Fufl  u.  hat  einen  groBeren 
Durchmesser.  Dies  ist  notwendig  fiir  die  — > 
Schlachtung  (Opferung)  des  Lammes,  bei 
der  die  Prosphore,  das  Abendmahlbrot,  auf 
der  P.  in  mehrere  Teile  zerlegt  wird.  Dieser 
Ritus  ist  der  kath.  Kirche  unbekannt. 
Wahrend  hier  die  Hostie  mit  Ausnahme  be- 
stimmter  Phasen  der  Messe  auf  dem  Korpo- 
rale  (— »  unter  Altardecken)  ruht,  bleiben  in 
der  Ostkirche  die  Partikel  des  hi.  Brotes 
wahrend  der  ganzen  Liturgie  auf  der  P.  de- 
poniert.  Sie  steht  damit  in  einer  altkirchl. 
Tradition,  nach  der  das  Brot  bis  zur  Kom- 
munion  auf  der  eucharist.  Schussei  ruhen 
blieb.  Ausgangspunkt  von  P.  u.  Diskos  wa- 
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ren  die  profanen  reprasentativen  Schiisseln. 
Ihre  liturg.  Bedeutung  wuchs  in  dem  MaBe, 
wie  das  hi.  Brot  besondere  sakrale  Wiirde 
erhielt  (-»  Liturgie). 

Die  altesten  P.n  scheinen  vorwiegend  aus 
Glas  hergestellt  worden  zu  sein  (Staatl.  Er- 
mitage,  Leningrad,  P.  aus  dem  4.  Jh.  mit 
bibl.  Szenen:  (Taf.  56)  Opferung  Isaaks  |-> 
Abraham]  im  Zentrum,  auf  dem  breiten 
Rand:  Drei  Jiinglinge  im  Feuerofen,  Siin- 
denfall  [— >  Adam  u.  Eva],  Jonaszenen,  Da¬ 
niel  in  der  Lowengrube,  Susanna  im  Bade, 
Auferweckung  des  Lazarus,  Moses  Quell- 
wunder  [zu  den  Themen  — >  auch  Katakom- 
ben]).  Daneben  erscheinen  auch  Holz,  Kup- 
fer  u.  Keramik  als  Material.  Schon  friih 
setzte  sich  Edelmetail  als  sakrales  Material 
durch,  das  oft  in  Niello-Technik  geschmuckt 
wurde.  Beriihmt  ist  eine  P.  aus  versilbertem 
Gold,  mit  Edeisteinen  besetztem  Rand  u. 
Alabaster  als  Schale  aus  dem  Domschatz 
von  Venedig  (11.  Jh.).  Fur  die  Gravierung 
vor  allem  der  Einsetzungsworte  Christi  (—> 
auch  Einsetzungsbericht)  bot  der  Schalen- 
rand  Platz.  Die  Vertiefung  der  P.  wurde  (u. 
wird)  mit  Arbeiten  in  Toreutik  geschmuckt: 
Apostelkommunion,  Kreuz,  Lamm  Gottes, 
Christusbilder  (vor  allem  Pantokrator)  u. 
Gottesmutterbilder.  In  spat.  u.  nachbyz. 
Zeit  haufen  sich  Motive  aus  der  eucharist. 
Mystagogie.  Dabei  ist  die  bildhafte  Ausstat- 
tung  von  Kelch  u.  P.  vorzugsweise  auf  die 
Deutung  des  GroBen  — »  Einzuges  des  Kle- 
rus  ausgerichtet.  Von  besonderer  Schonheit 
sind  Emailarbeiten,  die  noch  ausgangs  des 
MA  mit  Darstellungen  geschmuckt  waren, 
wahrend  gleichzeitig  im  Westen  solche 
P.n  nicht  mehr  hergestellt  wurden.  -  Seit 
dem  7.  Jh.  ist  die  Weihe  der  P.  (— >  auch 
Myron)  bekannt.  Damit  kamen  sie  unter 
den  Schutz  des  Kirchenrechts.  -  Abb.  55, 
56. 

Lit.:  Braun,  Altargerat,  197-246;  Eisenhofer  1, 396 
ff.;  Fendt,  Reg.;  Handbuch,  Reg.;  Jungmann, 
Reg.;  K.  Wessel,  Die  Byz.  Emailkunst,  Reckling¬ 
hausen  1967.  -S.  auch  Lit.  zu  Altargerate. 

Paterika  (grch.,  n.  plur.,  sing,  palerikon  bi- 
blion ;  russ.  paterik,  m.,  plur.  paleriki,  ‘Vater- 
bticher’),  Sammlungen  mit  Aussprtlchen 
groBer  Vater  des  Monchtums,  vorwiegend 
des  orientalischen.  Innerhalb  der  altkirchl. 
u.  byz.  Literaturgeschichte  stellen  sie  eine 


eigene,  spezif.  Gattung  dar.  Bei  den  Aus- 
sprtichen  handelt  es  sich  um  geistl.  Weis- 
heitsspriiche  (grch.  apophthegmata),  histor. 
Ausspriiche  von  Asketen,  die,  losgelost  von 
der  urspriingl.  konkreten  Situation,  zur  Sen- 
tenz  stilisiert  wurden.  Neben  der  eigentl. 
Absicht  geistl.  Wegfiihrung  bieten  die  P. 
wertvolle  Einblicke  in  Personlichkeit  u. 
Umwelt  des  Eiemiten.  Die  wichtigsten  alt¬ 
kirchl.  P.  sind  die  Apophthegmata  Patrum 
(grch.,  ‘Ausspriiche  der  Vater’),  auch  Geron- 
tikon  (  grch.  ‘Spruchbuch  der  Alten’)  od., 
nach  der  Anordnung  der  Sammlung,  Alpha- 
betikon  (grch.,  russ.  azbuc’nyj  paterik)  ge- 
nannt,  u.  die  Historia  Monachorum  in 
Aegypto  (lat.;  russ.  egipteskij  paterik,  'Ge- 
schichte  der  agypt.  Monche’).  Die  Texte  tra- 
gen  oft  anekdot.  Charakter,  bringen  Gleich- 
nisse  (Parabeln)  u.  Kurzspriiche  (Logien) 
der  Vater,  nicht  selten  mit  Humor.  Wunder- 
erzahlungen  fehlen  fast  ganz.  Die  Historia 
Lausiaca  dagegen  ist  bereits  theologisch  be- 
stimmt  u.  vertritt  myst.  Vorstellungen  des 
Evagrius  Pontikus  (gest.  399)  von  der  Got- 
tesschau.  Diese  drei  im  4./5.  Jh.  geschriebe- 
nen  Bucher  sind  die  Grundlagen  der  spate- 
ren  P.,  an  deren  Spitze  die  „Geistliche  Wie¬ 
se"  (grch.  leirnon,  leimonarion,  auch  neos 
paradeisos;  russ.  lug  duchovnyj,  sinajskij  pa¬ 
terik;  lat.  pratwn  spirituale),  des  Johannes 
Moschos  (gest.  619)  steht.  Hier  nehmen  die 
Wundererzahlungen  schon  einen  breiten 
Rauni  ein.  Der  Stoff  dieser  Sammlungen 
wurde  in  der  Weltliteratur  haufig  verwen- 
det.  Erwahnt  sei  noch  das  Rom.  Paterikon. 
Die  P.  wurden  sehr  friih  auch  ins  Altkir- 
chenslavische  (— >  unter  Sprachen)  iibersetzt 
(paleriki  od.  ot’c’sky  knigi).  Schon  im  11.  Jh. 
waren  sie  im  Kiever  RuBland  bekannt.  Sie 
wurden  aber  nicht  nur  aus  den  grch.  u. 
oriental.  Originalen  iibersetzt  (erganzt  seien 
noch  der  ierusalimskij  u.  svjatogorskij  pate¬ 
rik),  sondem  regten  auch  zu  Eigenschop- 
fungen  an.  Unter  diesen  nimmt  das  Kiever 
od.  Hohlenkloster-Vaterbuch  (russ.  pecer- 
skij  paterik )  eine  hervonagende  Stellung 
ein,  weil  es  wichtige  Einblicke  in  das  Ver- 
haltnis  zwischen  eremitarem  u.  koinobit. 
Monchtum  vermittelt.  Ein  groBer  Teil  des 
Spruchgutes  der  P.  ist  in  die  Spruchweisheit 
der  verschiedenen  dem  orth,  Kultus  anhan- 
genden  Volker  eingegangen,  wahrend  die 
Erzahlungen  Aufnahme  in  die  Synaxarien 
(— »  auch  Prolog)  fanden. 
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Lit.:  D.  I.  Abramovic,  Paterik  Kievo-Pecerskogo 
Monastyija,  S.  Peterburg  1911  (Reprint  MUnchen 
1965);  D.  Cizevskij,  History  of  Russian  Literature, 
‘S-Gravenhage  1966,  Reg,:  P.;  Fr.  Grivec,  Kon¬ 
stantin  u.  Method,  Lehrer  der  Slaven,  Wiesbaden 
1960,  135  f.;  N.  K  Gudzij,  Gesch.  der  russ.  Lit.  ..., 
Halle  (Saale)  1959,  Reg,:  P.;  D.  S.  Lichacev, 
Celovek  v  Literature  Drevnej  Rusi,  Moskau 
19702,  Reg.:  zitijnaja  literatura  (vgl.  dt.  Ausgabe 
Dresden  1975);  ders.,  Razvitie  Russkoj  Literatury 
X-XVII  vekov,  Leningrad  1973,  Reg.:  P.;  Monehe 
im  frtihchristl,  Agypten,  hg.  von  S.  Frank,  DUssel- 
dorf  1967;  Sinajskij  Paterik,  hg.  von  V.  S. 
Golysenko  u.  V.  F.  Dubrovina,  Moskau  1967; 
Weisung  der  Vater.  Apophthegmata  Patrum, 
auch  Gerontikon  qder  Alphabeticum  genannt,  hg. 
von  B,  Miller,  Leipzig  1967;  D.  Freydank  u.  G. 
Sturm  (Hgg.),  Das  Vaterbuch  des  Kiewer 
Hohlenklosters,  Leipzig  1988  (Graz/Wien/Koln 
1989).  -  S.  auch  Lit.  zu  Hagiographie,  Heiligenvi- 
ta. 


Paternoster  — >  Vaterunser 

Patriarch  (grch,  patriarchies,  m.,  ‘Stammva- 
ter’,  ‘Erzvater’  [— >  auch  Abraham];  russ.  pa¬ 
triarch,  m.),  Titel  des  leitenden  Bischofs  ei- 
ner  selbstandigen,  d.  h.  autokephalen  Kir- 
che.  Der  P.  als  das  „Haupt“  seiner  Kirche 
besitzt  voile  Jurisdiktionsgewalt  iiber  seinen 
Klerus,  die  nur  durch  die  geistl.  Souvera¬ 
nitat  des  einzigen  u.  unteilbaren  Hirtenam- 
tes  des  Bischofs  eingeschrankt  wird,  von 
dem  auch  der  hochste  Rang  in  der  kirchl. 
Hierarchie,  eben  der  des  P.en,  abgeleitet  ist. 
Die  Stellung  des  P.en  zu  seinem  Episkopat 
(Bischdfe,  Erzbischofe,  Metropoliten)  ist  in 
den  einzelnen  autokephalen  Kirchen  unter- 
schiedlich.  In  der  serb.  Kirche  z.  B.  besitzt 
er  absolute  monarch.  Gewalt.  In  den  mei- 
sten  Fallen  ist  der  P.  „primus  inter  pares " 
(lat,  ‘der  erste  unter  gleichen’)  unter  den 
Bischofen;  mit  ihnen  leitet  er  in  der  Bi- 
schofssynode  zwischen  den  Sitzungen  der 
Landessynode  (—>  Synode)  sein  Kirchenge- 
biet  geistlich  u.  administrativ.  Mit  der  Bi- 
schofssynode  ist  der  P.  der  Landessynode 
rechenschaftspflichtig,  weil  sie  den  eigentl. 
Trager,  das  Subjekt  der  Autokephalie  dar- 
stellt,  die  der  P.  mit  seiner  Hierarchie  nach 
innen  u.  auBen  in  einem  umfassenden  Sinne 
„reprasentiert“.  Die  Landessynode  wahlt  im 
allgemeinen  den  P.en,  im  MA  u.  in  einigen 
Kirchen  auch  heute  noch  wird  die  Wahl 
durch  die  Bischofssynode  vollzogen.  P.en- 
Weihe  u.  feierl.  Inthronisation  geschehen 
durch  die  Bischofe  des  Kirchengebietes.  Im 
Falle  einer  neu  eingerichteten  -»  Autoke¬ 


phalie  muB  nach  dem  Kirchenrecht  eine  of- 
fizielle  Urkunde  (grch./russ.  tomos)  liber  die 
Entlassung  der  neuen  Landeskirche  aus  Hi¬ 
rer  bisherigen  Jurisdiktion  verlesen  werden. 
Damit  ist  die  geistliche  u.  administrative 
Sclbstaridigkeit  auch  des  P.en,  der  diese 
Landeskirche  „reprasentiert“,  zum  Aus- 
druck  gebracht,  die  nach  den  Vorstellungen 
des  orth.  Kirchenrechts  der  Souveranitat 
des  episkopalen  Hirtenamtes  entspricht  u. 
auch  nicht  durch  den  Ehrenvorrang  (Ehren- 
primat)  des  Okumen.  P.en  in  Konstantino- 
pel  eingeschrankt  wird.  (Nur  in  den  mit 
Rom  unierten  Kirchen  des  Ostens  unter- 
steht  der  P.  auf  der  einen  Seite  grundsatz- 
lich  der  Jurisdiktionsgewalt  des  Papstes, 
wahrend  auf  der  anderen  Seite  die  Stellung 
beider  geistl.  Gewalten  zueinander  dutch 
ein  kompliziertes  System  von  Verweisen  u. 
Vorbehalten  geregelt  wird.)  Zu  den  Vor- 
rechten  (Reservaten)  des  P.en  gehoren  u.  a. 
das  Recht,  seinen  Namen  an  erster  Stelle 
der  Fiirbitten  wahrend  der  Liturgie  (— >  un¬ 
ter  Diptychon)  nennen  zu  lassen  (ein  nicht 
nur  liturgischer,  sondem  auch  kirchenrecht- 
lich  ilberaus  relevanter  Akt,  durch  den  die 
Legitimitat  der  Liturgie  u.  die  Identitat  mit 
dem  P.en  proklamiert  wird,  der  die  Autoke¬ 
phalie  u.  den  Ritus  reprasentiert),  ferner 
gehort  dazu  das  Recht  zur  Ordination  (— » 
Cheirotonie)  der  Bischofe,  Erzbischofe  u. 
Metropoliten  seines  Kirchengebietes,  die 
Myronweihe  u.  das  Vorrecht  der  sog.  Stau- 
ropegie  (—1  unter  Kloster)  eines  der  sehr 
wenigen  P.ats-Reservate,  das  in  die  geistl.  u. 
materielle  Souveranitat  des  Bischofs  ein- 
greift. 

Amt  u.  kirchenrechtl.  Bedeutung  des  P.en 
werden  aus  der  autokephalen,  episkopalen 
u.  synodalen  Sozietats-  u.  Leitungsstruktur 
der  Ostkirche  verstandlich,  im  Gegensatz 
zum  universal-papalist.  Grundmodell  der 
kath.  Kirche.  Jedoch  scheint  das  in  beiden 
Kirchen  vorhandene  episkopale  Leitungs- 
element  die  kirchenrechtl.  Moglichkeiten 
ihrer  Annaherung  zu  erhohen  u.  die  Epoche 
tiberaus  problemat.  Unionen  zu  beenden. 
Der  orth.  Gedanke  der  Autokephalie,  der 
sich  im  Amt  des  P.en  (u.  in  der  Legitimitat 
der  apostol.  Nachfolge  [Sukzession]  seiner 
Hierarchie)  darstellt,  wurzelt  in  dem  Be- 
wuBtsein  einer  realen  od.  konstruierten 
apostol.  Tradition,  was  in  den  einzelnen  be- 
deutenden  Bischofskirchen  schon  um  100 
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zum  Ausdruck  kommt.  Zu  ihnen  gehorten 
zunachst  Antiochien,  Alexandrien,  Rom  u. 
Jerusalem.  Neben  sie  traten  Bischofssitze 
mit  unterschiedl.  Bedeutung  innerhalb  u. 
aufierhalb  der  Reichsgrenzen  (wie  z.  B,  auf 
der  Krim  u.  im  Kaukasus).  Der  nachste 
Schritt  war  die  Zusammenfassung  mehrerer 
Bischofssitze  unter  einem  Erzbischof  od. 
Metropoliten.  Die  Entstehung  einer  P.ats- 
Verfassung  aus  der  eines  Erzbistums  laBt 
sich  in  Alexandrien  (der  Hauptstadt  der 
Dioecesis  I  Aegyptus  mit  Markustradition) 
moglicherweise  schon  vor  Rom  (das  von 
Anfang  an  bis  heute  das  einzige  P.at  des 
Westens  geblieben  ist)  feststellen.  Sie  zeigt 
bereits  deutl.  Ziige  eines  „autokephalen  Pa- 
palismus“  (Weihe-  u.  Jurisdiktionsgewalt 
des  alexandrin.  Erzbischofs  iiber  seinen 
Episkopat  in  Agypten.  der  Thebais,  Lybia 
inferior,  Lybia  superior,  Kyrenaika,  Penta- 
polis).  Seit  dem  3.  Jh.  den  Titel  „pappas“ 
fiihrend,  war  der  ObeTbischof  von  Alexand¬ 
rien  fiir  die  Aufstellung  der  Ostertafeln  (—> 
unter  Ostern,  -»  Zeitrechnung)  verantwort- 
lich.  Die  jurisdiktionelle  Starkung  des 
Bischofs  von  Rom  seit  dem  2.  Jh.  ftihrte 
zu  einer  univeTsalen  Papalgewalt,  die  die 
Patriarchalgewalt  weit  tiberstieg.  Zugleich 
aber  ist  bezeichnend,  dafl  Cyprian  von  Kar- 
thago  (gest.  259)  zwar  die  Zustandigkeit  des 
rom.  Bischofs  in  Lehr-  u.  Disziplinarfragen 
anerkannte,  aber  auf  der  Autonomie  der 
einzelnen  Bischofssitze  ausdriicklich  be- 
stand.  Wie  bereits  erwahnt,  erhielten  die 
Oberbischofe  mit  dem  Sitz  in  bedeutenden 
Stadten  den  Titel  eines  Erzbischofs  (zuerst 
in  Alexandrien),  der  hier  allmahlich  durch 
den  eines  P.en  ersetzt  wurde  (begleitet  vom 
Spottnamen  ‘christl.  Pharao’).  Die  1.  Oku- 
men.  Synode  von  325  bestatigte  die  Rang- 
folge  der  klass.  „Dreiherrschaft“  (Triarchie) 
von  Rom,  Alexandrien  u.  Antiochien;  sie 
wurde  durch  die  Ehrenstellung  Jerusalems 
zur  „Vierherrschaft“  (Tetrarchie).  Die  2. 
Okumen.  Synode  von  381  proklamierte 
zunachst  den  Ehrenprimat  von  „Neu-Rom“, 
d.  h.  von  Konstantinopel;  auf  der  4.  Oku¬ 
men.  Synode  von  451  wurde  er  zur  vollen 
Weihe-  u.  Jurisdiktionsgewalt  iiber  die  Me¬ 
tropoliten  von  Thrazien,  Pontos  u.  Asien  so- 
wie  die  anschlieBenden  Missionsgebiete 
erweitert.  Nachdem  auch  Jerusalem  ge- 
geniiber  Casarea  „am  Meer“  seine  voile 
Jurisdiktion  erhalten  hatte,  war  das  Modell 


der  „Fiinfherrschaft“  (Pentarchie)  der  klass. 
P.ate  perfekt  geworden,  Zugleich  wurde  der 
friiher  einfluBreiche  jiid.  P.at  durch  Reichs- 
gesetz  aufgehoben.  Zwischen  ihm  u.  den 
christl.  P.aten  gibt  es  kaum  Paralleled  Er 
besaB  eher  die  Rechtsstellung  eines  Ethnar- 
chen  (des  hochsten  Vertreters  einer  Volks- 
gruppe,  wie  der  Okumen.  P.  wahrend  der 
Tiirkenzeit).  1m  9.  Jh.  vollzog  sich  die  volli- 
ge  Gleichstellung  von  Rom  u.  Konstantino¬ 
pel,  die  schliefilich  auch  wegen  der  unter- 
schiedlichen,  ja  gegensatzl.  Struktur  ihrer 
kirchl.  Oberleitung  zum  Schisma  (zur  Kir- 
chentrennung)  von  1054  ffihrte.  Ihre  Uber- 
windung  konnte  sich,  wie  oben  angedeutet, 
in  der  Annaherung  der  episkopalen  Lei- 
tungsebenen  beider  Kirchen  durchsetzen  u. 
damit  auch  kirchenrechtlich  wirksam  wer- 
den.  Papalistische  Fiihrungstendenzen  nach 
dem  Schisma  im  Okumen.  Patriarchat 
konnten  sich  langfristig  nicht  gegen  das 
Prinzip  der  Autokephalitat  durchsetzen. 
Dagegen  ist  es  ihm  gelungen,  im  MA  am 
Prinzip  der  „Fiinfherrschaft“  festzuhalten 
u.,  wenn  auch  schliefilich  ohne  Erfolg,  mit 
ihm  die  Neuerrichtung  autonomer  od.  auto- 
kephaler  Kirchen  als  kanonist.  Ketzerei  des 
„Neoterismos“  (grch.,  etwa  ‘Neuerungs- 
sucht’)  zu  diffamieren.  Anders  als  im  Orient 
blieben  die  Bemiihungen  des  Okumen.  P  en 
um  direkte  Einflufinahme  auf  die  orth.  Kir- 
che  in  RuBland  im  17.  Jh.  ohne  Ergebnis. 
Neben  einer  Reihe  anderer  Grtlnde  war 
auch  dies  ein  Anlafi  fiir  Peter  I.,  1721  den 
1589  errichteten  Patriarchat  von  Moskau 
abzuschaffen  u.  durch  einen  „Heiligen  Re- 
gierenden  Sinod“  (—>  auch  Synode)  zu  er- 
setzen,  dem  1918  wiederum  der  durch  eine 
Landessynode  eingesetzte  Patriarchat  folg- 
te.  — ;>  Autokephalie  u.  Karte  I. 

Lit.:  G.  Baidy,  Alexandrie,  Rome,  Constantino¬ 
ple,  L’.Eglise  et  les  Eglises  10S4-1954, 1.  Bd.,  Che- 
vetogne  1954,  183-207;  T.  Barsov,  Konstantino- 
pol'skij  P.  i  ego  Vlast’  nach  Russkoj  Cerkovju,  S. 
Petcrburg  1878;  M.  Christopulos,  Le  Patriarcat 
Oecilmenique  dans  1’Eglise  Orthodoxe,  Paris 
1975;  E.  Eid,  La  Figure  Jurisdique  du  P.,  Rom 
19622;  pcjnCj  Reg.:  Patriarchate;  P.  V.  Gigul’ja- 
nov,  Vostocnye  Patriarch!  v  Period  cetyrech  Per- 
vych  Vselenskich  Soborov,  Jaroslavl’  1908;  Heiler, 
43-88;  ders.,  Altkirchl.  Autonomie  n.  papstl.  Zen- 
tralismus,  Mtlnchen  1941;  K.  LUbeck,  Reichsein- 
teilung  u.  kirchl.  Hierarchie  des  Orients  bis  zum 
Ausgang  des  vierten  Jh.,  Mtinster  (Westf.J  1901; 
Milasch,  §  94-97;  V.  Pospischil,  Der  P.  der  Serb.- 
Orth.  Kiiche,  Wien  1966;  R.  Potz,  P.  u.  Synode, 


308 


Wien  1971;  W.  de  Vries,  Rom  u.  die  P.ate  des 
Ostens,  Freiburg/Br,  1963;  A.  Wuyts,  Le  Patriar- 
cal  Russe  an  Concile  de  Moscou  de  1917-1918, 
Rom  1941;  Metropolit  Maximos  von  Sardes,  Das 
Okumenische  Patriarchal  in  der  Orth.  Kirche, 
Freiburg  i.  Br.  1980;  Handbuch  Ostk.kunde  I.  -  S. 
auch  Lit.  zu  Autokephalie,  Bischof,  Synode. 

Pelagonitissa  — r  unter  Gottesmutterbilder 

Pentekostarinn  (grch.  biblion  pentekostari- 
on,  ‘Pfingstbuch’;  russ.  pentikostarij,  auch 
triad’  cvetnaja,  ‘Blumen-Triodion’  [Tri- 
odion]),  Bezeichnung  fiir  eines  der  iiturg.  — > 
Bucher  mit  dem  nach  den  8  Kirchentonen 
(-»  unter  Oktoechos)  geordneten  Hymnen- 
material  (— »  Kanon,  —r  Kontakion,  — >  Sti- 
chera,  Theotokion)  und  den  Lesungen  fiir 
die  Zeit  von  Ostern  bis  zum  Sonntag  nach 
Pfingsten,  zugleich  Bezeichnung  fiir  den  von 
ihm  erfaBten  Abschnitt  des  Kirchenjabres. 
Das  P.  schlieBt  sich  an  das  Triodion,  das 
Buch  fiir  die  GroBe  —>  Fastenzeit,  an  u. 
miindet  im  Oktoechos,  dem  iiturg.  Buch  fur 
die  iibrige  Zeit  des  Kirchenjahres  (  auch 
Ubersichtsschema  zum  Stw.  Kirchenjahr). 
Wahrscheinlich  ist  das  P.  im  Studioskloster 
in  Konstantinopel  unter  dem  Verteidiger 
der  Bilder  u.  Meloden  Theodoros  (gest. 
826)  entstanden. 

ftn  P.  werden  folgende  Sonn-  u.  Festtage 
erfaGt.  (1)  Ostern,  (2)  das  Antipascha  od. 
der  Thomas-Sonntag  (-»  auch  Ostern),  (3) 
der  Sonntag  der  Myron  tragenden  Frauen 
(grch.  kyriake  ton  myrophoron;  russ.  nedelja 
zen  mironosic),  zugleich  Gedenken  (Kom- 
memoration)  an  Joseph  von  Arimathia,  (4) 
der  Sonntag  des  Gelahmten  (grch.  kyriake 
tu  paralytu;  russ.  nedelja  o  razslabennom), 
(5)  der  Mittwoch  der  Mitt-Pfingsten  (grch. 
tetarte  tes  niesopentekostes;  russ.  sreda  pre- 
polovenija  pjatidesjatriicy),  das  bis  zum 
nachsten  Mittwoch  gefeiert  wird,  (6)  der 
Sonntag  der  Samariterin  (grch.  kyriake  tes 
samareitidos;  russ.  nedelja  samaritjanki),  (7) 
der  Sonntag  des  Blindgeborenen  (grch.  ky¬ 
riake  tu  typhlu;  russ.  nedelja  o  slepom),  (8) 
die  Himmelfahrt  Christi,  (9)  der  Sonntag 
der  hi.  318  gotttragenden  Vater  von  Nizaa 
(grch.  kyriake  ton  hagion  318  theophoron 
pateron  en  Nikaia;  russ,  nedelja  svjatych  i 
bogonosnych  otec  ize  v  Nikej),  (10)  Pfing¬ 
sten,  (11)  der  erste  Sonntag  nach  Pfingsten 
od,  Ailerheiligen  (grch,  kyriake  ton  hagion 
panton;  russ.  nedelja  po  pjatidesjatnice  ill 
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vsech  svjatych.),  der  erste  Sonntag  der 
Oktoechos. 

Kenn2eichnend  fiir  die  Lesungen  des  P.s  ist 
die  Bahnlese  aus  Joh.  (zu  2:  Joh.  20,  19  bis 
31;  zu  3;  Joh.  20,  1-18  [19,  38-42];  zu  4:  Joh. 
5, 1-15;  zu  5:  Joh.  7, 14-36;  zu  6:  Joh.  4, 5-42; 
zu  7:  Joh.  9, 1-38).  Die  Themen  dieser  Lek- 
tionen  wurden  in  der  Maierei  dargestellt  (zu 
Nr.  9  ->  unter  Synode).  -  S.  auch  Tab.  zu 
Kirchenjahr. 

Lit.:  Beck,  251,  257  f.,  266;  Daniel,  228,  320;  Malt- 
zew4;  Kirchhoff  -  Schollmeyer2;  P,  de  Meester, 
Riti  i  Particolarita  Liturgiche  del  Triodio  del  Pen- 
tecostario,  Padua  1943;  Nilles,  Reg.:  P.;  H.  J.  W. 
Tillyard,  The  Hymns  of  the  Pentecostarium,  Co- 
penhague  1960  (=  MMB,  Transcr.  VII);  Schulz, 
Handbuch  Ostk.kunde  II,  72  f.  -  S.  auch  Lit.  zu 
Triodion. 

Peribleptos  ->  unter  Gottesmutterbilder 

Perikope  (grch.,  f.,  ‘das  ringsum  Ange- 
schnittene’),  ausgewahlter  Abschnitt  aus 
den  bibl.  Lesungen  (->  Bahnlese,  — >  Lectio 
continua),  — »  auch  Eklogadie. 

Perspektive  (von  lat.  perspicere,  Tiindurch- 
sehen’,  ‘genau  erkennen’),  in  der  ostkirchl. 
Kunst  Anordnung  innerbildl.  Objekte  in  ei- 
nem  auf  der  zweidimensionalen  Flache  dar- 
gestellten  Raurn  in  der  Weise,  daB  die 
Funktion  dieser  Objekte  als  Vermittler  der 
Bildaussage  u.  damit  des  Informationsflus- 
ses  erfullt  werden  kann.  Der  hiermit  eng 
verbundene  asthetisch-erkenn  tnistheoret. 
Aspekt  der  P.  spielt  in  der  Ikonen-,  Minia- 
tur-  u.  Monumentalmalerei  der  Ostkirche 
eine  wichtige  Rolle.  Ihre  Maler  kannten 
zwar  die  Zentral-P.,  wie  sie  seit  dem  5.  Jh.  v. 
Chr.  in  der  antiken  „Szenenmalerei“  (grch. 
skenographia)  angewandet  wurde,  iibernah- 
men  sie  aber  nur  teilweise  u.  unter  bestimm- 
ten,  durch  den  religios-kult.  Charakter  des 
Bildes  (-)  auch  Kultusasthetik)  festgelegten 
Bedingungen.  Die  sehr  engen,  dem  Westen 
in  dieser  Weise  unbekannt  gebliebenen 
Zwischenbeziehungen  zwischen  der  orth. 
Ikonographie  u.  den  Texten  aus  Bibel,  Kir- 
chenlehre  (Dogma),  Heiligenvita  u.  Kir- 
chendichtung  (der  semiot.  Aspekt),  die  die 
Ikonographie  bestimmen,  erforderten  einen 
ungestorten  u.  optimalen  InfoimationsfluB, 
dem  nicht  die  Zentral-P.,  sondern  die 
(ebenfalis  tief  in  die  orientalisch-grch.  Anti- 
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ke  zuriickreichende)  sog.  „umgekehrte  P.“ 
nachzukommen  in  der  Lage  war.  Ohne  auf 
den  durch  die  Zentral-P.  in  der  „Skenogra- 
phie“  erzeugten  Raumillusionismus  Rfick- 
sicht  zu  nehmen,  wurde  das  Objektarran- 
gement  so  getroffen,  daB  die  Komposition 
ein  Maximum  an  Information,  d.  h.  an 
Uberblick  u.  Einsicht  in  die  Einzelheiten  er- 
moglichte,  die  der  zugrunde  gelegte  Text 
(bzw.  seine  Auswahl)  „beschrieb“.  Dieses 
Prinzip  der  Durchschaubarkeit  („Perspi- 
kuitat")  beherrscht  nicht  nur  den  komposi- 
tionellen  Bereich,  sondem  ebenso  die  Kon- 
struktion  der  Bilderwand  mit  der  Anwen- 
dung  der  Anamorphose,  der  Veranderung 
der  natiirl.  Proportionen  der  Ikonen  auf  er- 
hohtem  Standort.  Man  sollte  in  diesem  Zu- 
sammenbang  statt  von  der  „umgekehrten“ 
besser  von  der  „episch-informativen  P.“ 
sprechen.  Sie  besitzt  fur  die  byz.  Kul- 
tusasthetik  einen  bedeutsamen  asthetisch- 
visuellen  Doppeleffekt:  Indem  im  Gegen- 
satz  zur  zentralperspektiv.  Konstruktion  der 
(bei  ihr  fixierte)  Ftuchtpunkt  auf  der  Hori- 
zontallinie  sozusagen  vom  Bildhintergrund 
„weg“  zum  Beschauer  hin  verlegt  u.  damit 
beweglich  wird,  verschiebt  sich  auch  dessen 
Standpunkt  in  die  Komposition,  deren 
„Text“  er  „von  Angesicht  zu  Angesicht"  le 
sen  kann.  Zugieich  aber  wird  die  so  gewon- 
nene  innerbildl.  „Intimitat“  des  Beschauers 
durch  seine  Distanzierung  vom  Bild  mit  Hil- 
fe  der  Bedeutungs-P.  in  Frage  gestellt  (u. 
umgekehrt).  Dabei  wild  die  Information  auf 
diejenige  Person  konzentriert  („kanaii- 
siert“),  die,  wie  die  Bezeichnung  dieser  P. 
sagt,  als  Bedeutungstrager  innerhalb  einer 
gedanklich-ideellen  (noetischen)  od.  so- 
zietaren  Hierarchie  den  jeweils  hochsten 
Rang  einnimmt,  Eine  solche  Person  wird  al- 
ie  anderen  „uberragend“  (d.  h.  in  der  P, 
„vorne“)  dargestellt;  ebenso  darf  sie  auch 
im  Personenarrangement  durch  keine  min¬ 
der  hierarchisierte  Figur  verdeckt  („des- 
avouiert“)  werden.  Das  trifft  in  besonderer 
Weise  auf  Christus  u.  die  Gottesmutter  zu. 
Vor  allem  das  Repriisentationsbild  fordert 
strenge  Distanzierung  des  Betrachters  von 
sich  selbst;  religionssoziolog.  u.  soziale  Im- 
plikationen  sind  unverkennbar.  Die  Bedeu¬ 
tungs-P.  ist  Ausgangspunkt  einer  differen- 
zierten  semant.  Analyse  der  byz.-slav.  Sa- 
kralmalerei.  Eine  fur  sie  entscheidend  wich- 
tige  semant.  Information  wurde  bei  der 
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Zentral-P.  insofern  verlorengehen,  als  hier¬ 
archisierte  Bedeutungstrager  hinteT  der 
Horizontlinie  verschwinden  konnten.  Das 
wiirde  auch  dem  von  der  byz.  Asthetik  an- 
gewendeten  Prinzip  der  euklid.  Optik  wi- 
dersprechen,  nach  der  nur  vom  „Sehstrahl“ 
getroffene  Objekte  vom  menschl.  Auge  ge- 
sehen  werden,  so  daB  fiber  ihre  Gestalt 
(grch.  eidos )  auch  ihre  Idee  erkannt  werden 
kann.  Eine  Reihe  von  Erscheinungen  dieses 
P.-Systems  macht  deutlich,  daB  es  die  sinnl. 
Welt  existent  nur  als  Ableitung  aus  der  un- 
sinnlich-gedanklichen  erfahren  laBt  u.  daB 
ihre  Bedeutung  sich  in  einem  komplizierten 
(negativen  u.  zugieich  positiven)  Analogie- 
verhaltnis  zur  letzteren  befindet  (— >  auch 
Bild).  So  z.  B.,  wenn  in  diesem  Sinne  „be- 
deutende"  Personen  od.  Gegenstande  in 
strenger  Frontalitat,  weniger  „bedeutende“ 
dagegen  zentralperspektivisch  wiedergeben 
werden. 

Ein  anderes  Beispiel  bietet  die  reservierte 
Anwendung  der  Farben-P.,  die  der  Behand 
lung  der  Zentral  P.  entspricht.  Sie  kommt 
vor  allem  in  der  Ikonenmalerei  kompositio- 
nell  nur  sektorenweise  u.  kunstgeschichtlich 
nur  phasenweise  zur  Geltung.  Die  inner¬ 
bildl.  Licht-  u.  damit  auch  die  Farbenver- 
haitnisse  sind  gekennzeichnet  durch  Starke 
Zurfickhaltung  gegenuber  der  Einbezie- 
hung  des  AuBenlichtes  u.  mit  ihm  der  Schat- 
ten  u.  Reflexe  sowie  der  Luft-P.  An  ihre 
Stelle  tritt  das  von  den  Objekten  ausgehen- 
de  „Sendelicht“,  das  .eine  transreale  Quelle 
„hinter“  den  Dingen  voraussetzt  u.  auf  Di- 
stanzwirkung  zielt.  Dieser  Effekt  wird  am 
starksten  durch  den  Goldgrund  (—>  auch 
Chrysographie)  erreicht,  da  dieser  jede 
Raumillusion  auf  ein  Mindestmafi  be- 
schrankt.  Natiirliche  P.n  sind  nur  noch  in  se- 
mantisch  minder  hierarchisierten  Feldern 
zugelassen.  Dabei  erhalten  die  Farben  der 
letzteren  natiirl.  Charakter,  wahrend  die  der 
Bedeutungstrager  ihre  Werte  durch  ihr  je- 
weiliges  transreal-gedanklich  bestimmteS 
Symbol  empfangen,  so  daB  auch  im  Inneren 
der  Komposition  zugieich  „Verinnerli- 
chung“  des  Betrachters  u.  Abstandsforde- 
rung  an  ihn  geschieht,  nicht  zuletzt  durch 
die  gleichzeitige  Anwendung  beider  P.n. 

Lit:  P.  A.  Florensky,  Obratnaja  Perspektiva,  Tru¬ 
dy  po  Znakovym  Sistemam  III,  Tartu  1967,  381 
bis  416;  A.  Grabar,  Plotin  et  les  Origines  de 


1’Esthetique  Medievale,  CAr  1, 1945,  15-34;  P.  A. 
Micbelis,  Esthfetique  de  l’Art  Byzantin,  Paris 
1959,  179-220;  G.  Mathew,  Byzantine  Aesthetics, 
London  1963,  Reg.:  P.;  L.  V.  Mocalov,  Obratnaja 
Perspektiva.  Mif  i  versija  real’nosti,  Sovetskoe  Is- 
kusstvoznanie  ’75,  Moskau  1976, 255-273;  Onascli, 
Ikonenmalerei,  59-73;  E.  Panofsky,  Die  P.  als 
symbol.  Form,  Vortrage  der  Bibliotbek  Warburg 
1924-1925,  Berlin  -  Leipzig  1927J  258-330;  A.  A. 
Saltykov,  Prostranstvennye  Otnosenija  v  Vizantij- 
skoj  i  Drevnerusskoj  zivopisi,  Drevnerusskoe  Is- 
kusstvo.  Zarubeznye  Svjazi,  Moskau  1975,  414  bis 
440;  L.  F.  Zegin  -  B.  A.  Uspenskij,  Jazyk  zivopis- 
nogo  Proizvedenija  (Uslovnost’  dievnego  iskusst- 
va),  Moskau  1970;  B.  V.  Rausenbach,  Sistemy 
perspektivy  v  izobrazitel’nom  iskusstve  (obscaja- 
teorija  perspektivy),  Moskau  1986;  E.  Sendler, 
L'IcOne,  Image  de  ['invisible,  Paris  1981,  Reg.:  P.; 
B.Uspensky,  The  Semiotics  of  the  Russian  Icon, 
Lisse  1976;  St.  Sinding-Larsen,  Iconography  and 
Ritual.  A  study  of  analytical  P.s,  Oslo-Bergen- 
Stavanger-Tromsp  1984. 

Petrovskaja  ->  unter  Gottesmutterbilder 

Petruslifurgie,  eine  in  der  altkirchenslav.  Li- 
teratur  (— »  unter  Sprachen)  bezeugte  u.  in 
dieser  Sprache  geschriebene  Liturgie,  die  in 
einem  byz.  Rahmenwerk  (moglicherweise 
auch  in  dem  der  Jakobusliturgie)  Elemente 
der  rom.  Messe  benutzte.  Die  P.  ist  wohl 
sehr  wahrscheinlich  keine  „Schreibtischar- 
beit“  gewesen;  ihre  Entstehung  hangt  viel- 
ntehr  engstens  mit  der  Missionstatigkeit  der 
Slavenlehrer  Kirill  u.  Method  in  Mahren  u. 
Bohnten  im  9.  Jh.  zusammen.  Im  einzelnen 
ist  die  Geschichte  dieses  Formulars  noch 
dunkel.  Es  war  als  Modell  auch  keineswegs 
auf  den  slav.  Missionsraum  beschrankt.  Ei¬ 
ne  georg.  P.,  ebenfalls  aus  dem  9.  Jh.,  ist  der 
einzige  erhaltene  Zeuge  u.  zeigt  grijBere 
Nahe  zur  rom.  Messe,  als  die  altkirchenslav. 
Quellen  vermuten  lassen.  Wie  die  Slaven¬ 
lehrer  ihre  Arbeit  dem  Rom.  Stuhl  unter- 
stellten,  unterhielt  auch  Georgien  im  9.  Jh. 
zu  diesem  engere  Beziehungen.  Sehr  wahr¬ 
scheinlich  kann  die  P.  als  Versuch  einer 
„dritten  Position"  vor  dem  drohenden 
Schisma  (der  Kirchentrennung)  zwischen 
West-  u.  Ostrom  verstanden  werden,  vor  al- 
lem  im  Hinblick  auf  die  umstrittenen  Mis- 
sionsgebiete  auf  dem  Balkan  u,  in  Mittel- 
europa. 

Lit.:  H.  W.  Codrington,  The  Liturgy  of  Saint  Pe¬ 
ter,  Milnster  (Westf.)  1936;  J.  M.  Hanssens,  La  Li¬ 
turgie  Romano-Byzantine  de  Saint  Pierre, 
OrChrPer  4, 1938, 235-258;  Fr.  Grivec,  Konstantin 
u.  Method.  I  .ehrcr  der  Slaven,  Wiesbaden  1960, 
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Reg.:  P.;  K.  Onasch,  Der  cyrillo-methodian. 
Gedanke  in  der  Kirchengesch.  des  MA,  Wiss.  Zs. 
der  Martin-Luther-Universitat  Halle-Wittenberg, 
Ges.-Sprachwiss.  Reihe  VI  1,  1956,  27-40; 
J.  Vasica,  Slovensko  Liturgie  Sv.  Petra,  BZS  8, 
1936-1941, 1-54;  ders.,  Slav.  P.,  Anfange  der  Slav. 
Musik,  Bratislava  1966, 23-34;  F.  V.  Mares,  Ruko- 
pisne  duchovdni  slovanske  liturgie  sv.  Petra, 
Zbornik  VI.  Mosina, Beograd  1975, 25-29. 

Petrus  vom  Athos  — »  unter  Heiligenvereh- 
rung,  — >  auch  Heiligenbilder 

Pfingsten  (von  grch.  pentekoste  fhemera], 
'50.  [Tag  nach  Ostern]’,  kyriake  tes  hagias 
pentekostes,  ‘Herrntag  des  hi.  Pf.’;  russ.  ne- 
delja  svatoj  pjatidesjatnicy;  lat.  Dominica 
pentecostes,  quinquagesima  laetitiae,  ‘freud- 
volles  Pf.’).  1.  Die  Friihgeschichte  dieses 
christl,  Hochfestes  liegt  wie  die  von  Ostern 
im  dunkeln.  Zumindest  ftir  die  judenchristl. 
Gemeinden  wird  das  Weizenemtefest 
(hebr.  schabuot)  7  Wochen  (50  Tage)  nach 
der  Woche  der  „siiBen  Brote"  (hebr.  maz- 
zen)  vom  15.  bis  21.  Nisan  (dem  jiid.  Friih- 
hngsmonat  Marz/ April)  vorbildlich  gewesen 
sein  (vgl.  2.  Mose  23, 16;  34,  22;  3.  Mose  23, 
15  f.;  5.  Mose  16,  9  f.).  Das  Erntethema  die¬ 
ses  jiid.  Festes  wurde  schon  im  2.  Jh.  v.  Chr. 
durch  das  der  Erneuerung  des  Bundes  (2. 
Mose  19)  ersetzt.  Diese  Perikope  gehort  zu 
den  altesten  Pfingstlesungen  in  der  syr.  Kir- 
che  mit  ihrer  alten  jerusalem.  Tradition. 
Das  Zungenreden  der  heidenchristl.  Ge¬ 
meinden  u.  andere  Geistesgaben  (1.  Kor. 
15;  Eph.  4  u.a.)  lieBen  eine  Auseinanderset- 
zung  mit  der  jiid.  Auslegung  von  2.  Mose  19 
notwendig  erscheinen.  Sie  erfolgte  durch 
den  Bericht  aus  Apg.  2  (zwischen  80  u.  90  n. 
Chr.)  u.  Joh.  20  (urn  100)  sowie  mit  deutl. 
Hinweisen  auf  die  AT-Lektion  in  Offb.  14, 
15  u.  Offb.  4  (Vergleick  mit  der  in  viele 
Stimmen  gespaltenen  Gottesstimme  auf 
dem  Sinai  in  der  jiid.  Uberlieferung).  Um- 
stritten  bleibt,  ob  es  sich  dabei  schon  um  Pf, 
als  ein  von  Ostern  unabhhngiges  Fest  han- 
delt  od.  nicht;  das  letztere  ist  wahrscheinli- 
cher.  Bestimmte  Aussagen  der  Kirchenva- 
ter,  vor  allem  Tertullians  (gest.  nach  220),  u. 
zweier  Apokryphen  (Epistola  Apostolorum 
[um  180]  u.  Paulusakten  [um  190])  lassen 
die  Auffassung  zu,  daB  die  ffiihe  Christen- 
heit  nach  Joh.  20  u.  21  taglich  die  geist- 
schenkende  (Joh.  20,  22)  Gegenwart  Christi 
feierte,  der  jeden  Tag  gen  Himmel  fuhr  mit 
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dem  Ausblick  auf  seine  Wiederkunft  (nach 
den  Aussagen  der  Offb.).  Noch  heute  heiBt 
die  Pf.-Zeit  „freudvolles  Pf.“  (grch.  penteko¬ 
ste  charmosynos;  russ.  svetlaja  pjatidjesjatni- 
ca,  ‘lichtes  Pf.’).  Aus  diesen  Griinden  war 
die  Pentekoste  die  geeignete  Zeit  fur  die 
Taufe  auBerhalb  des  Epiphanie-  u.  Oster- 
termins.  Diese  Freudenzeit  wurde  friih  (viel- 
leicht  schon  im  2./3.  Jh.)  mit  ihren  8  Sonnta- 
gen  (wie  sie  noch  heute  im  Pentekostarion 
zu  finden  sind)  zu  einer  „Pentekontade“  zu- 
sammengefaBt,  die  Grundeinheit  bildete  die 
„Ogdoas“,  die  „Achtheit“,  der  Woche  (— * 
auch  Oktoechos).  Die  Pentekoste  war  also 
nichts  anderes  als  die  Grundeinheit  mehre- 
rer  mit  Ostern  beginnender  Pentekontaden- 
zyklen,  die  mit  ihrem  8.  Sonntag  feierlich 
abzuschlieBen  geradezu  herausforderte.  Die 
dafiir  notwendigen  Voraussetzungen,  vor 
allem  die  Lokalisierung  entsprechender 
Kultusstatten  u.  -traditionen,  waren  mit  der 
Freigabe  Jerusalems  fiir  die  Christen  u.  die 
Errichtung  der  Konstantin.  Gedachtnisbau- 
ten  (— >  Kirchenbau,  —>  Martyrion)  geschaf- 
fen,  u.  Ende  des  4.  Jh.  erfahren  wir  von  der 
gall.  Pilgerin  Egeria  zum  ersten  Male  Ge- 
naueres  fiber  das  Pf.-Fest.  Danach  wurde 
am  50.  Tage,  der  Pentekoste  (lat.  quinqua- 
gesimarum  die),  nach  der  Nachtwache  in 
der  Anastasis  u.  der  Morgenliturgie  im  Mar¬ 
tyrion  (d.  h.  der  Basilika  am  hi.  Grabe)  zur 

з.  Stunde  (etwa  9  Uhr),  auf  dem  Zionsberg 
unter  Lesung  von  Apg.  2  eine  zweite  Litur- 
gie  gehalten.  Am  Nachmittag  feierte  man 
auf  dem  Gipfel  des  Olberges  (lat.  imbomon, 
von  grch.  en  bomo,  'auf  dem  Gipfel’)  mit 
Apg.  1,  4-12  (u.  Luk.  24,  50  ff.;  Mark.  16,19) 
die  Himmelfahrt  Christi.  In  einer  bis  tief  in 
den  Abend  dauernden  Prozession  zog  man 
iiber  die  Olbergskirche  („Eleona“)  in  die 
Stadt  zur  Konstantinsbasilika,  der  Anastasis 

и.  der  Kapelle  des  hi.  Kreuzes,  zur  Mitter- 
nacht  wurde  auf  dem  Zion  der  SchluBgot- 
tesdienst  gehalten.  Diese  Feier  laBt  den 
Hauptton  des  Tages  auf  der  Geistaus- 
gieBung  liegen.  Die  Gesamtveranstaltung 
mit  ihren  Stationsgottesdiensten  macht  die 
Zusammenschau  des  mit  Pf.  abgeschlosse- 
nen  Heilsplanes  Gottes  deutlich.  Egeria  ver- 
steht  unter  „pentekoste“  den  Zeitraum  von 
50  Tagen,  unter  „quinquagesimarum  per- 
pentecoste “  (lat.)  den  Pfingsttag  selbst. 

2.  Die  weitere  Festgeschichte  setzt  mit  der 
Trennung  von  Pf.  u.  Himmelfahrt  im  5./6. 


Jh.  ein.  In  Jerusalem  wurde  der  Festgehalt 
auf  die  GeistausgieBung  konzentriert;  Apg. 
1,  4  ff.  kam  deshalb  in  Fortfall,  ebenso  die 
Prozessionen  von  u.  nach  dem  Zion.  Der 
Samstag  vor  Pf.,  d.  h.  die  Nachtwache  vor 
Pf.,  ist  dem  Gedachtnis  der  Verstorbenen 
gewidmet  (grch.  psychosabbaton;  russ.  rodi- 
tel’skaja  subbota)',  es  werden  die  Kolyba  ge¬ 
halten.  Ebenfalls  bis  in  das  alte  Jerusalem 
(wahrscheinlich  noch  vor  Egeria)  hat  sich 
die  Gonyklisia,  das  kniend  zu  verrichtende 
Gebet,  erhalten.  Sie  findet  am  Pf. -Sonntag 
im  Abendgottesdienst  nach  der  Liturgie 
statt.  In  der  Nachtwache  (mit  den  AT-Le- 
sungen  4.  Mose  11,  16-17,  24-29;  Joel  2,  23 
bis  32;  Hes.  36,  24-28)  wird  in  den  Ideomela 
(— »  Stichera)  des  Kaisers  Leon  (— >  Dreiei- 
nigkeit)  das  trinitar.  Thema  entfaltet  (An- 
satze  schon  bei  Romanos,  gest.  572), 
wahrend  in  den  kunstvoll  miteinander  ver- 
flochtenen  Ka  nones  des  Kosmas  von 
Majum  (8.  Jh.)  u.  des  Johannes  Arklas  im 
Morgengottesdienst  (NT-Lesungen  zur  Li¬ 
turgie  Apg.  2, 1-11;  Joh.  7,  37-52;  8, 12)  Alt- 
jerusalemer  Traditionen,  wie  die  mehrfache 
Erwahnung  des  Zionberges  u.  Anspielun- 
gen  auf  2.  Mose  19,  deutlich  werden. 

3.  Der  urspriingl.  Auffassung  der  nach- 
osterl.  Freudenzeit  als  der  Zeit  wiederholter 
Erscheinungen  des  auferstandenen  Christus 
entspricht  ein  eigener  Bilderkreis. 
Literarische  Vorbilder  sind  kaum  Apo- 
kryphen,  sondern  Hyrnnen  u.  die  Berichte 
aus  dem  NT,  vor  allem  die  Lectio  continua 
aus  Joh.  20  u.  21  (s.  Abs.  1,  — >  Ostern).  Fol- 
gende  Motive  werden  dargestellt:  (1)  die 
Begegnung  des  Auferstandenen  mit  Tho¬ 
mas  nach  Joh.  20, 24-29  (grch.  pselaphesis  tu 
Foma,  ‘Beriihren  [der  Seitenwunde]  dutch 
Thomas’;  russ.  uverenie  Foma,  ‘Glaubensbe- 
starkung  des  Thomas’)  mit  2  Typen:  (a) 
Christus  zeigt  dem  JUnger  die  Seitenwunde, 
die  dieser  beriihrt,  (b)  Christus  ergreift  die 
Rechte  des  Thomas  u.  fiihrt  sie  an  die  Wun- 
de.  Das  Motiv  ist  um  400  erstmals  bezeugt. 
Die  verschlossene  Tiir  (grch.  thyra  kekleis- 
mena;  lat.  porta  clausa,  vgl.  Joh.  20,  19-23) 
ist  als  Einzelmotiv  im  Osten  selten.  (2)  Die 
Begegnung  Maria  Magdalenas  mit  dem 
Auferstandenen  (Joh.  20,  11-18),  nach  dem 
lat.  Text  „noli  me  tangere “  (‘Beriihre  mich 
nicht!’)  genannt,  ist  im  Osten  ebenfalls  sel¬ 
ten.  (3)  der  Fischzug  der  Jiinger  u.  ihre 
Speisung  mit  Fisch  u.  Brot  durch  den  Aufer- 
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standenen  (Joh.  21,  1-23).  Der  erstere  ent- 
spricht  oft  Petri  Fischzug  (Luk.  5-11),  die 
Speisung  wird  seltener  wiedergegeben.  (4) 
die  nach  der  grch.  BegrtiBungsformel  u.  -ge- 
stik  auch  „chairete“  genannte  Szene  der  Be- 
gegnung  des  Auferstandenen  mit  den  Frau¬ 
en  (Matth.  28,  9-10;  Mark.  16,  9-10).  Die 
Zalil  der  Frauen  schwankt,  Maria  aber  (mit 
Ausnahme  sehr  fruiter  Denkmaler)  wird 
mit  Nimbus  dargestellt.  Im  Rabulaskodex 
(— >  unter  Bibelillustration)  sind  2  Frauen 
(Maria  mit  Nimbus)  auf  der  einen  Seite  des 
Grabes  gezeigt,  wahrend  auf  der  anderen 
Seite  die  Myrophoren  mit  dem  Engel  zu  se- 
hen  sind  (— »  Auferstehung  Christi,  Abs.  2; 
— t  Kreuzigung  Christi,  Abs.  2).  (5)  Die  Iko- 
nographie  der  Emmausjiinger  mit  Christus 
(Luk.  24, 13-35)  bringt  (sowohl  in  Einzelbil- 
dern  wie  auch  getrennt)  die  Unterhaltung 
auf  dem  Weg  nach  Emmaus  u.  das  Mahl, 
das  als  Brotbrechen  bzw.  als  Kommunion 
dargestellt  wird. 

Die  eigentl.  Ikonographie  des  Pfingstfestes 
nach  Apg.  2, 1-13  setzt  dann  im  6.  Jh.  mit  ei- 
ner  Miniatur  des  Rabulaskodex  von  586  ein. 
Sie  zeigt  die  Himmelfahrt  Christi,  die  in  al- 
teren  Darstellungen  noch  mit  der  Aufer- 
weckung  Christi  verbunden  war,  nun  in  der 
oberen  Zone,  wahrend  darunter  das  eigent- 
liche  Pf.-Bild  erscheint:  in  der  Mitte  die 
Gottesmutter  in  Orantenstebung,  die  Kir- 
che  versinnbildlichend;  an  ihrer  Seite  2  En¬ 
gel,  um  sie  herum  die  Apostel,  die  Hande 
zur  oberen  Zone  erhebend  (man  erkennt 
deutlich  links  Paulus  u.  rechts  Petrus).  Nur 
wenig  spater  bringen  die  Monzeser  Ampul- 
len  dasselbe  Schema,  es  bleibt  fortan  im 
Osten  erhalten.  Schon  im  Rabulaskodex 
werden  die  Apostel  nach  Apg.  2  mit  Feuer- 
zungen  iiber  den  Hauptern  dargestellt.  Zu 
erwahnen  ist  das  Motiv  der  auf  Maria  wei- 
senden  Hand  Gottes.  In  der  Miniatur-  u. 
Monumentalmalerei  der  mittelbyz.  Zeit  ist 
es  die  Thronbereitung  (-»  Hetoimasia),  von 
der  oft  Feuerstrahlen  auf  die  Kopfe  der 
Apostel  herniedergehen.  Das  alte  Motiv  der 
eng  mit  der  Gesetzesiibergabe  an  Mose  ver- 
bundenen  Hand  Gottes,  im  Pf.-Bild  deutlich 
ersetzt  durch  den  Hinweis  auf  die  Kirche  in 
der  Gestalt  der  Gottesmutter,  wird  bereits 
in  mittelbyz.  Zeit  durch  eine  spezielle  Kom- 
position  ausgewechselt:  Vor  der  groflten- 
teils  hufeisenformigung  Lagers  tatte  der 
Apostel  erscheinen  im  9.  Jh.  mehrere  Perso- 
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nen,  die  in  spat-  u.  nachbyz.  Zeit  die  Volker 
der  Mission  versinnbildlichen;  sie  konnen 
auch  durch  einen  greisenhaften  u.  gekron- 
ten  Mann,  den  altgewordenen  Kosmos  (vgl. 
die  endzeitl.  Aspekte  Abs.  1),  ersetzt  wer¬ 
den,  der  in  einem  ausgebreiteten  tuch  die 
Schriftrollen  der  12  missionierenden  Apo¬ 
stel  halt.  Die  Komposition  ist  aus  der  Iko- 
nographie  der  okumen.  Synoden  tibernom- 
men  worden.  Maria  fehlt  im  allgemeinen 
auf  diesem  Bildschema.  Das  Pf.-Bild  fand 
Eingang  in  das  Dodekaortion,  den  Zwolfer- 
festzyklus,  seltener  in  das  Bildprogramm 
der  Kirchen  (S.  Marko,  Venedig,  nach  1145: 
Zentralkuppel  mit  Himmelfahrt  Christi, 
Westkuppel  mit  Pf.-Darstellung).  Vor  allem 
in  RuBland  entwickelte  sich  die  Wiedergabe 
der  Dreieinigkeit  zum  zweiten  Pf.-Bild.  An- 
satze  dazu  finden  sich  bereits  in  der  byz. 
Hymnendichtung  u.  Ikonographie  (s.  Abs. 
2);  sie  fiihrten  hier  aber  im  14.  Jh.  zur  Aus- 
bildung  des  Pf.-Sonntages  zum  besonderen 
„Dreieinigkeitstag“  (russ.  troicyn  den), 
wahrend  der  Pf. -Montag  dem  Thema  der 
Geistausgiefiung  reserviert  blieb  (— >  auch 
Dreieinigkeit).  -  Taf.  70;  vgl.  Abb.  zu  Him¬ 
melfahrt  Christi.  Text:  s.  Anhang  Nr.  6,  2; 
16,4. 

Lit.:  Baumstark,  159  f.  u.  Reg.:  Pentecost;  Bludau, 
162-167;  R.  Cabie,  La  Pentec&te,  Toumai  1965;  J. 
Boeckh,  Die  Entwicklung  der  altkirchl.  Penteko- 
ste,  JLH  5, 1960, 1-145;  E.  v.  Dobschtitz,  Ostern  u. 
Pf.,  Leipzig  1903;  Eisenhofer,  Reg.:  Pentekoste, 
Pf.;  H.  Engberding,  Pf.  in  dei  byz.  Liturgie,  BenM 
18, 1936, 161-170;  Felicetti  -  Liebenfels,  Geschich- 
tel,  53,  65,  85,  96,  103;  Fendt,  Reg.;  Handbuch, 
Reg.:  Pentekoste,  Pf.-Ereignis,  Pf.-Fest,  Pf.-Vigil, 
Pf.-Woche;  Kellner,  84-89;  Kotting,  passim;  Kirch- 
hoff  -  Schollmeycr2,  523-539;  G.  Kretschmar, 
Himmelfahrt  u.  Pf.,  ZKG  66,  1954-1955,  209-253; 
La  Priere2!2,  361-395;  Lazarev,  Reg.:  Sosestvie 
ducha,  Troica  Mallzew4,  866-936;  Nilles  2,  379 
bis  406;  ders.,  Mitte-Pf.,  ZKTh  19,  1895,  169-177; 
Pokrovskij,  448-466;  A.  Rose,  Aspects  de  la  Pen- 
tecOtc,  Questions  Liturgiques  et  Paroissiales  39, 
Louvain  1958, 101-114;  S.  Seeiiger,  Pf,,  Dlisseldorf 
1958;  L.  Ouspensky,  Quelques  Considerations  au 
Sujet  de  Plconographie  de  la  Pentecote,  Messager 
33-34,  1960,  45-92;  Ouspensky  -  Lossky,  20L209; 
V.  Vladimirov,  Sosestvie  Svjatogo  Ducha,  ZMP 
1976,  6,  14-15;  N.  Zabolockij,  Deri  Pjatidesjatnicy 
i  Sobornosl’,  ZMP  1968,  6,  66-70;  Schulz,  Hand¬ 
buch  Ostk.kunde  II,  72  f.,  86  f.;  N.  Ozoline,  Quel¬ 
ques  images  relatives  a  la  celebration  primitive  de 
la  cinquantaine  pascal,  Eglise  dans  la  Liturgie, 
Rome  1980;  M.  Arranz,  Les  Prieies  de  la  Gonykli- 
sia  ou  de  la  Genuflexion  du  Jour  de  la  Pentecote 
dans  i’Ancien  Euchologe  Byz.,  OrChrPer  48, 
1982,  92-123;  M.  Lurker  (Hg.),  Worterbuch  der 
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Symbolik,  Stuttgart  19832,  526-527;  LChl  2,  665 
bis  674  (Erscheinung  des  Auferstandenen);  3,  415 
bis  423;  LdK  3,  820;  RBK  2,  371-387.  -  S.  auch  Lit. 
zu  Ostern. 

Phelonion  (grch.,  n.,  von  phailones,  f.,  [2. 
Tim.  4, 13],  ‘Mantel’;  russ.  felon,  f.;  lat.  pae- 
nula,  f.,  planeta,  f.),  unter  den  liturg.  Ge- 
wandem  das  dem  Priester  zustehende 
Obergewand.  Es  besteht  aus  einem  glocken- 
fdrmigen,  bis  zu  den  Knocheln  reichenden 
Mantel.  Das  Ph.  der  russ.-orth.  Kirche  ist 
enger  als  das  der  grch.,  es  ist  vorn  liber  der 
Brust  fiir  die  Arme  geoffnet.  Auf  der  Riick- 
seite  ist  ein  groBes  Kreuz  eingestickt.  Das 
Ph.  hat  sich  aus  dem  antiken  Mantel  ent- 
wickelt;  es  war  vorn  geoffnet  und  wurde  im 
2.  Jh.  in  Rom  als  Obergewand  auBeramtl. 
Charakters  auch  von  Senatoren  getragen.  In 
Afrika  u.  Gallien  hieB  es  Casula  (lat.).  Die 
Kasel  des  rom.  Ritus  entspricht  deshalb 
dem  orth.  Ph.,  das  in  Byzanz  bis  zu  seinem 
Untergang  1453  u.  in  RuBland  bis  zu  Peter 
I.  auch  vom  Bischof  getragen  wurde.  Abb. 
-» Gewander,  liturgische. 

Lit.:  Braun,  Gewandung,  149-247;  ders.,  Paramen- 
te,  104-119;  La  PriSre1,  XXX-XXXI;  E.  Treukle, 
Liturg.  Gerate  u.  Gewander  der  Ostkirche,  Miin- 
chen  1962.  -  S.  auch  Lit.  zu  Gewander,  liturgische. 

Pimenovskaja  — >  unter  Gottesmutterbilder 

Plastik,  Skulptur  (grch.  ptassein,  ‘formen’, 
‘bilden’;  lat.  sculpere,  ‘meiBeln’  'schneiden', 
‘stechen’),  Bezeichnung  fiir  darstellende 
Kilnste,  die,  im  Gegensatz  zur  Malerei,  im 
dreidimensionalen  Raum  arbeiten  u.  diesen 
fiir  den  Beschauer  voraussetzen.  Fiir  die  Al- 
te  Kirche  wurde  vor  allem  die  Frei-P.  pro- 
blematisch,  nicht  nur,  weil  sie  die  haufigste 
Form  der  heidn.  Gotterdarstellung  war, 
sondern  weil  das  Erschaffen  der  menschl. 
Gestalt  als  alleiniges  u.  souveranes  Reservat 
Gottes  gait  (1.  Mose  2,  7,  wiederholt  1.  Mo- 
se  2,  15).  Aus  diesem  Grunde  war  die  P. 
schon  im  6.  Jh.,  in  der  Blutezeit  des  zweidi- 
mensionalen  Bildes,  verboten;  dabei  ist  es  in 
der  orth.  Kirche  bis  heute  geblieben.  Die 
byz.  Sakralkunst  ist  deshalb  arm  an  P.en,  im 
Gegensatz  zumRelief  (— »  auch  unter  Iko- 
nenmalerei).  Trotzdem  konnten  sie  sich 
dort  durchsetzen,  wo  sich  eine  alte  Holz- 
kunst  mit  einem  ebenso  langlebigen  religio 
sen  Synkretismus  verband.  Dies  war  etwa 


bei  den  Balkanslaven  u.  in  RuBland  der 
Fall.  Vor  allem  nationale  Heilige  wurden 
Gegenstand  einer  hochentwickelten  volks- 
tiimlichen  Holz-P.  Daneben  finden  sich 
aber  auch  andere  plastisch  gestaltete  The- 
men  der  christl.  Ikonographie,  u.  a.  die 
Kreuzigung  Christi  (als  Frei-P.),  die  Dreiei- 
nigkeit,  Christus-  u.  Gottesmutterbilder 
(vorwiegend  als  Relief).  -Taf.  54. 

Lit:  S.  Bettini,  La  Scultura  Bizantiua,  2  Bde.,  Flo- 
renz  1944, 1946;  A.  Bobrinskij,  Narodnye  Russkie 
Derevjannye  Izdelija,  Moskau  1911-1914;  La 
Brchier,  La  Sculture  et  les  Arts  Mineurs  Byzan- 
tins,  Paris  J936;  ders,,  La  Sculture  Iconographique 
dans  les  Eglises  Byzantines,  Bulletin  de  la  Sect, 
hist,  de  PAcademie  Roumaine  11,  1924;  A.  K. 
Cekalov,  Narodnaja  Derevjannaja  Skul'ptura 
Russkogo  Severa,  Moskau  1974;  A.  Giabar, 
Sculptures  Byzantines  de  Constantinople  IVe  - 
Xe  Sifecle,  Paris  1963;  J.  Inan  -  E.  Rosenbaum, 
Roman  and  Early  Byzantine  Portrait  Sculpture  in 
Asia  Minor,  London  1966;  H.  Ketler,  Zur  Entste- 
hung  der  sakralen  Votlskulptur,  Fs.  fiir  H.  Jant- 
zen,  Berlin  1951;  J.  Kollwitz,  Ostrom.  P.  en  der 
theodosian.  Zeit,  Berlin  1941;  G.  Mendel,  Cata¬ 
logue  des  Sculptures  Grecques  Romaines  et  By¬ 
zantines,  3  Bde.,  Konstantinopel  1912-1914;  N. 
Pomerancev,  Russkaja  Derevjannaja  Skul’ptura, 
Moskau  1967;  A.  Vasiliev,  O  Nekotorych  Obraz- 
cach  Starinoj  Bolgarskoj  Rezby,  Bolgarskaja 
Srednevekovaja  Kul’tura,  Sofija  1964,  105-111; 
G.  K.  Vagner,  Mastera  Drevnerusskoj  Skul’ptur, 
Moskau  1966;  ders.,  Skul’ptura  Vladimiro- 
Suzdal’skoj  Rusi,  Moskau  1964.  -  S.  auch  Lit.  zu 
Relief. 

Platytera  — >  unter  Gottesmutterbilder 

Pokrov  (russ.,  m.,  ‘Mantel’,  ‘Decke’,  ‘Hiii- 
ie’),  1.  Fest  des  P.  Bogomateri  (des  Schutz- 
mantels  der  Gottesmutter)  am  1.  Okt.  Das 
Fest  ist  in  RuBland  entstanden,  besitzt  aber 
eine  weit  altere,  bis  in  die  Antike  zu  verfol- 
gende  ideeile  u.  ikonograph.  Tradition.  Die- 
se  ist  semantisch  aus  dem  Begriff  der  „tute- 
la“  (lat,,  ‘Schutz’,  ‘Vormundschafl’,  ‘Vermd- 
gen  eines  Miindels’,  ‘Patronat’)  mit  seinen 
jurist.  Bedeutungsbeziehungen  zu  erschlie- 
Ben.  Die  entsprechenden  Rechtsakte  waren 
wahrscheinlich,  wie  sich  aus  Mtinzen  u. 
anderen  archaolog.  Funden  sowie  aus  der 
rom.  Literatur  (Seneca,  Cicero,  Tacitus  u.a.) 
ersehen  laBt,  mit  dem  Ritus  des  „Man- 
telschutzes“  (lat.  velamentum,  Decke’, 
‘Schutz’)  verbunden:  Der  Schutzgewahren- 
de  schlagt  seinen  Mantel  um  den  Schutzsu- 
chenden.  Auch  im  AT  sind  ahnl.  Vorstel- 
lungen  bezeugt  (Ruth  3,  9;  Hes.  16,  8;  1. 
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Kon.  19,  19;  2.  Kon.  2, 13).  Darait  waren  die 
ideellen  u.  bildhaften  Voraussetzungen  ge- 
geben,  die  die  Voistellung  u.  die  Ikonogra- 
phie  vom  Schutzmantel  der  Gottesmutter  in 
Byzanz  weiterentwickelten.  Die  letztere 
ftihrte  iiber  das  zwischen  den  ausgebreite- 
ten  Armen  der  Gottesmutter  Orans  (— > 
auch  Gottesmutterbilder)  ausgespannte 
Maphorion  (das  Kopf-  u.  Schultertuch)  zur 
gedankl.  u.  bildhaften  Anschauung  von  der 
Schutzherrschaft  der  Gottesmutter  iiber 
Konstantinopel,  wie  sie  im  Hymnus  des 
Akathist  u.  in  der  Verehrung  der  Gottes- 
mutterikone  in  der  Blachernenkirche  im 
gleichnamigen  Viertel  der  Hauptstadt  (-> 
unter  Gewandniederlegung  der  Gottesmut 
ter)  zum  Ausdruck  kamen.  Die  Entstehung 
des  russ.  P.-Festes  hatte  kirchenpolit.  Griin- 
de.  Der  Fiirst  Andrej  Bogoljubskij  (gest. 
1174)  hatte  Kiev  verlassen  u.  in  ZentralruB- 
land,  d.  h.  in  Vladimir  an  der  Kljazma,  ein 
neues  Machtzentrum  errichtet,  die  Keimzel- 
le  des  spateren  GroBfiirstentums  Moskau. 
Zugleich  verfolgte  er  (allerdings  vergeblich) 
den  Plan,  in  seiner  neuen  Hauptstadt  neben 
dem  Kiever  einen  zweiten  Metropolitan 
einzusetzen.  Ftir  die  bildhafte  Reprasenta- 
tion  seiner  polit.  u.  kirchenpolit.  Ziele  hatte 
er  nicht  nur  die  Gottesmutter  von  Vladimir 
(— >  unter  Gottesmutterbilder)  von  Kiev 
nach  Vladimir  gebracht,  sondern  auch  die 
Einfiihrung  des  Festes  des  P.  der  Gottes¬ 
mutter  veraniaBt.  Er  selbst  schrieb  dafiir 
1165  einen  Prolog,  in  dem  die  Marienvision 
des  936  verstorbenen  Gottesnarren  Andreas 
(der  nach  seiner  Heiligenvita  Slav.  Abstam- 
mung  gevvesen  sein  soli)  in  der  Blachernen¬ 
kirche  auf  seinen  Schutzbefohlenen  Andrej 
Bogoljubskij  iibertragen  wird:  Die  Gottes¬ 
mutter  breitet  ihr  Maphorion  liber  das  be- 
tende  Volk  aus.  Gleichzeitig  lieB  er  in  der 
Nahe  von  Vladimir  u.  Bogoljubovo  am 
Flusse  Nerl,  einem  damals  handels-  u.  ver- 
kehrspolitisch  wichtigen  Punkt,  eine  der 
schonsten  Kirchen  AltruBiands  errichten 
und  dem  Patronat  des  P.  der  Gottesmutter 
unterstellen  (— >  Kirchenbau,  Abs.  5).  Be- 
zeichnend  fur  die  kirchenpolit.  Absichten 
des  Fiirsten  ist  u.  a.  die  Tatsache,  dafl  er  das 
neue  Fest  zuungunsten  alterer  nationaler 
Patronate  (vor  allem  der  altesten  nationalen 
Martyrer  Boris  u.  Gleb,  — >  unter  Heiligen- 
verehrung)  propagierte,  wenngleich  ihm  die 
Kirche  u.  andere  Teilftirsten  nicht  darin 


folgten.  So  wurde  der  P.  iiber  die  zeitlich  u. 
lokal  begrenzte  Bedeutung  von  Vladimir- 
Suzdal’  hinaus  ein  allgemeinruss.  Kirchen- 
fest. 

2.  Die  Ikonographie  des  P.  laflt  sich  kaum 
aus  den  fruhruss.  Gottesmutter-Orans-Dar- 
stellungen  ableiten,  sondern  stellt  insofern 
eine  Neuschopfung  dar,  als  nicht  mehr  das 
autonome  Figurenbild  Mariens,  sondern 
vielmehr  an  seiner  Stelle  die  liturgisch-er- 
zahler.  Ubertragung  der  byz.  Andreasvita 
im  Mittelpunkt  der  bildhaften  Darstellung 
steht.  Die  liturg.  Feier  (deren  Legitimitat 
fast  immer  durch  die  Anwesenheit  der  3 
„Chefhturgen“  der  Ostkirche,  Basilius, 
Chrysostomus  u.  Gregorius,  betont  wird) 
vollzieht  sich  im  Innern  einer  Kirche,  die 
„historisch“  die  Blachernenkirche  in  Kon- 
stantinopel,  abgeleitet  die  lokale  russ.  Kir¬ 
che,  insbesondere  die  dem  P.  geweihte,  sein 
soil.  Zum  Personenbestand  gehdren  weiter 
Andreas,  der  seinen  Schuler  Epiphanios  mit 
den  Worten:  „Siehst  du  die  Herrin  u.  Koni- 
gin  der  Well"  auf  die  Marienvision  hinweist; 
der  beriihmte  byz.  Hymnendichter  Roma¬ 
nos  (gest.  573,  — »  auch  Melode),  der  zum 
Klerus  der  Blachernenkirche  gehorte  u. 
dort  sein  Weihnachtslied  (->  Geburt  Chri- 
sti  — >  Kontakion)  zusammen  mit  seinem 
Chor  schuf;  Ananias  (vgL  Apg.  9,  10),  des- 
sen  am  1.  Okt.  gedacht  wird,  u.  schlieBlich 
als  notwendige  Assistenzfiguren  Engel. 
Hinsichtlich  des  Schutzmantels  der  Gottes¬ 
mutter  unterscheidet  man  2  Typen:  den  al- 
teren  u.  urspriinglicheren,  aus  Vladimir- 
Suzdal’  stammenden  zentralrussischen,  bei 
dem  die  Gottesmutter  selbst  den  P.  in  ihren 
Handen  halt  u.  den  iiber  Novgorod  hinaus 
in  NordruBland  verbreiteten,  bei  dem  2  En¬ 
gel  den  von  Christus  gesegneten  Schutz¬ 
mantel  iiber  Maria  ausspannen.  Die  ersten 
P.-Darstellungen  finden  sich  auf  den  Bron- 
zetiiren  der  Kathedrale  in  Suzdal’  (1227  bis 
1233)  -  diese  zeigt  eine  im  Personenbestand 
stark  reduzierte  Szene  mit  dem  von  Christus 
gesegneten  Schutzmantel  iiber  der  Gottes¬ 
mutter  -  u.  auf  etwas  spateren  Ikonen  aus 
demselben  Gebiet.  Zu  den  Ikonen  der  Spat- 
zeit  gehort  eine  ukrain.  Darstellung  aus 
dem  18.  Jh.,  auf  der  die  politisch-nationale 
Motivation  der  Einfiihrung  dieses  alten 
Festes,  die  nicht  unterschatzt  werden  darf, 
noch  einmal  deutlich  zum  Ausdruck 
kommt:  Peter  I.  steht  mit  Katharina  I.,  Feo- 
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fan  Prokopovic  (der  die  Voraussetzungen 
fiir  die  Abschaffung  des  Patriarchats  1721 
schuf)  u.  seinem  Hofstaat  in  der  ird.  Sphare 
unter  dem  von  der  Gottesmutter  ausgebrei- 
teten  P.  Die  bekannte  Szene  der  Marienvi- 
sion  des  Andreas  mit  dem  gesamten  tradi- 
tionellen  Personenbestand  ist  in  der  himml. 
Sphare  gezeigt,  die  auf  barocke  Weise  von 
Wolkenbanken  getragen  wird. 

Lit.:  Chr.  Belting  -  Ihm,  „Sub  matris  tutela“.  Un- 
tersuchungen  zur  Vorgesch.  der  Schulzmantelma- 
donna,  Heidelberg  1976;  Nilles  1,  294;  2,  532; 
Onasch,  Ikonen,  Taf.  5,  21, 117;  Rothemund,  290 
f.;  L.  Ryden,  The  Vision  of  the  Virgin  at  Blacher- 
nae  and  tlie  Feast  of  P.,  AB  94, 1976,  63-82;  E.  S. 
Smirnova,  Zivopis  Velikogo  Novgoroda  Seredina 
xni  -  Nacalo  XV  Veka,  Moskau  1976,  222-227; 
N.N.  Voronin,  Iz  Istorii  Russko-Vizantijskoj  Cer- 
kovnoj  Borby  XII  v.  II:  Prazdnik  P.a,  VV  26, 
1965,  208-218;  ders.,  Zodcestvo  Severo-Vostocnoj 
Rusi  XII-XV  vekov,  1.  Bd.,  Moskau  1961,  262  bis 
301;  M.  Graborowicz,  Mater  Misericordiae- 
Pokrow-Pokrova,  Wroclaw  1986;  E.  A.  Gordien- 
ko,  „Pokrov“  v  Novgorodskom  izobrazitel'nom 
iskusslve,  Drevnij  Novgorod,  Moskau  1983,  314 
bis  337;  H.  Schaeder,  Die  Gottesmutter  ..Sctautz- 
mantel"  und  „Entschlafen“.  Zur  Gesch.  der  Deu- 
tung  orth.  Patrozinien,  speziell  der  russ.  Kirche, 
Forsch.  zur  Osteurop,  Gesch.  25, 1978, 304-307;  V. 
Pucko,  „Bogorodica  Desjatinnaja"  i  rannaja  iko- 
nografija  P.  va,  Fs.  F.  v.  Lilienfeld,  Erlangen  1982, 
355-373;  LChl  4,  128-133  (Schutzmantelschaft, 
nur  Westen,  ohne  P.);  5,  157-158  (Andreas  der 
Narr);  LdK  4,  409  (Schulzmanlelmadonna,  P.  er- 
wahnt). 

Polychronion  (grch.,  n.,  ‘lange  dauernd’, 
auch  polychronisma,  n.;  russ.  mnogoletie, 
it.),  ein  zu  den  Akklamationen  gehorender 
hymnenartiger  Zuruf,  in  dem  dem  Adressa- 
ten  Langes  Leben  gewiinscht  wird.  Das  P. 
gehorte  zum  festen  Bestand  des  byz.  Kaiser- 
kultes.  Von  einer  der  Zirkusparteien  auf 
der  Handorgel  intoniert,  wurde  das  P.  vom 
Volk  dreimal  wiederholt.  Bei  der  Delega¬ 
tion  bestimmter  Reservate  des  Kaisers  an 
den  hohen  Kleius  wurde  das  P.  auch  eines 
der  insignialen  Rechte  des  Bischofs.  Es 
Iticli,  wie  eine  Spezialform  des  kaiserl.  P.s, 
auch  Euphemia  od.  Euphemesis  (grch.). 
Das  P.  war  auch  tiblich  am  Ende  einer  Syn- 
ode,  wo  es  -  nach  Akklamationen  an  die 
Adresse  des  Kaisers  -  an  Christus  gerichtet 
war.  Heute  wird  es  beim  Einzug  eines  Hier- 
archen  diesem  vom  Chor  dargebracht.  Im 
Westen  fand  das  P.  Eingang  in  die  Laudes 
regiae.  Text;  s.  Anhang  Nr.  25. 
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Lit,:  Hanssens,  Nr.  1435;  E.  H.  Kantorowicz,  Lau¬ 
des  Regiae,  Berkeley  -  Los  Angeles  1946,  Reg.: 
P.;  O.  Treitinger,  Die  ostrom.  Kaiser-  u.  Reichs- 
idee  nach  ihrer  Gestaltung  im  hof,  Zeremoniell, 
Bad  Ftomburg  v.d.  Hohe  1969,  Reg-:  P.,  Wellesz, 
Reg.:  Acclamations,  Polychronisma,  Euphemia. 

Polyeleos  (grch.,  m.,  ‘Vielerbarmer’),  eine 
auf  Ps.  135,  1.2.21  u.  Ps.  136,  1.6.26  beste- 
hende  Gruppe  des  Psalters,  die  iiblicherwei- 
se  im  Sonntags-Morgengottesdienst  anstelle 
eines  Kathismas  gesungen  wird.  Das  Typi- 
kon  untersagt  den  P.  wahrend  des  Trio- 
dions,  verordnet  ihn  dagegen  vom  22.  Sept, 
bis  zum  20.  Dez.  u.  vom  14.  Jan.  bis  zum 
Sonntag  der  Kaseentsagung  (— >  Fastenzei- 
ten). 

Lit.:  E.  V.  Williams,  The  Kalophonic  Tradition  of 
Chants  for  the  P.,  Stud.  East.  Chant  4,  1979,  228 
bis  241. 

Pontilikale  —>  unter  Euchologion 

Pope  (russ.  pop,  m.;  von  ahd.  pfaffo;  got. 
papa;  grch.  pappas?),  im  Altkirchenslavi 
schen  (^Sprachen)  Bezeichnung  fiir  den 
Priester,  seit  dem  17.  Jh.  in  RuBland  in  de- 
spektierl.  Sinne  gebraucht.  Diese  Bedeu- 
tungsverschlecbterung  ergab  sich  aus  der 
gesellschaftlich  u.  bildungsmaBig  unterprivi- 
legierten  Stellung  des  Weltpriesters  seit  den 
Anfangen  der  kirchl.  Organisation  u.  So- 
zietat  in  RuBland.  -  Zu  Protopop  — >  unter 
Archipresbyter. 

Praesanctificatenliturgie  — >  unter  Liturgie 
der  vorgeweihten  Gaben 

Priifation  — >  unter  Hochgebet,  Eucharisti- 
sches 

Predigt  — >  unter  Homilie 

Presbyterium  ->  unter  Bema 

Priester  (von  grch.  presbyteros,  m.,  ‘Alte- 
rer’,  ‘Altester’;  russ.  presviter,  m.,  — >  auch 
Pope).  1.  Wie  die  Synagogengemeinde 
(Luk.  7,  3;  22,  52;  Joh.  8,  9  u.a.)  kannte  auch 
die  Jerusalemer  Urgemeinde  urn  57  das 
Amt  des  Altesten  (Apg.  11,  30;  14, 23;  15,  2; 
1.  Tim.  5, 17;  Tit.  1,  5;  Jak.  5, 14;  1.  Petr.  5, 1, 
in  den  echten  Paulin.  Briefen  werden  Pres- 
byteroi  nicht  erwahnt).  Da  von  ihnen  immer 
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in  der  Mehrzahl  gesprochen  wird,  ist  darun- 
ter  sehr  wahrscheinlich  eine  kollegialisch 
geordnete  Institution  zu  verstehen.  In  den 
heidenchristl.  Gemeinden  des  Paulus  ent- 
wickelten  sich  dagegen  die  Amter  des  Bi- 
schofs.  u.  des  Diakons.  Noch  vor  100  wer- 
den  die  Aitesten  hervorgehoben,  die  „im 
Wort  u.  in  der  Lehre  arbeiten“  (1.  Tim.  5, 
17),  womit  die  Bischofe  gemeint  sind  (1. 
Tim.  3),  Bald  danach  (Schriften  des  Ignatius 
von  Antiochien)  ist  der  Bischof  der  alleinige 
Leiter  od.  Vorsteher  (grch.  prohestos)  der 
Gemeinde,  dem  das  {Collegium  der  P.  (grch. 
presbyterion)  u.  der  Diakone  untergeordnet 
sind.  Diese  doppelte  Kollegienstruktur  spie- 
gelt  sich  noch  heute  in  der  — »  Bischofsver- 
waltung  wider.  Wegen  des  Widerstandes 
der  Presbyter  setzte  sich  diese  Gemeinde- 
verfassung  in  Rom  u.  im  Orient  nur  langsam 
durch;  Ende  des  2.  Jh.  darf  sie  vorausgesetzt 
werden.  Damit  war  die  in  der  episkopalen 
Spitze  endende  Hierarchie  in  perfekter 
Weise  aufgebaut  worden.  Von  der  Mitte  des 
4.  Jh.  an  anderte  sich  die  Amtsbezeichnung 
des  P.s  in  Hiereus  (grch.)  od.  Sacerdos  se- 
cundi  ordinis  (lat.,  ‘P.  zweiter  Ordnung’),  d. 
h.,  der  im  NT  noch  mit  umlassenden  (nicht 
nur  gottesdienstlichen)  Vollmachten  ausge- 
stattete  Presbyteros  wurde  nun  zum  standi 
gen  Dienst  der  Liturgie  u.  der  Sakramente 
berufen.  Ihm  gegenuber  ist  der  Bischof  der 
Archi-Hiereus  (Erz-P.)  od.  Sacerdos  ohne 
Beinamen;  er  delegiert  den  P.  zu  seinen 
Diensten. 

2.  Die  Amtsiibergabe  (Ordination)  ge- 
schieht  im  NT  durch  Handauflegung,  Gebet 
u.  Fasten  (Apg.  14,  23;  1.  Tim.  4,  14);  die 
Handauflegung  bleibt  der  konstitutive  Akt 
auch  der  spateren  Ordination  (-»  Cheiroto- 
nie).  Sie  auch  Charismatikern  zu  gewahren, 
hat  sich  die  Kirche  stets  geweigert  (mit  un- 
terschiedl.  Erfolg  bei  Martyrem),  womit  sie 
zweifellos  ihre  Sozietat  vor  gesellschaftl. 
Gestaltlosigkeit  u.  Abfall  in  Gnosis  u.  Hare- 
sie  bewahrt  hat.  Der  Zolibat  gilt  in  der  Ost- 
kirche  seit  dem  Justinian.  Kirchenrecht  nur 
ftir  P.,  die  bei  der  Cheirotonie  noch  unver- 
heiratet  sind  (-»  auch  Klerus).  Als  Min- 
destalter  des  Ordinanden  ist  das  30.  Lebens- 
jahr  festgesetzt.  Untadeliger  Lebenswandel, 
phys.  u.  psych.  Gesundheit  u.  die  Aufgabe 
bestimmter  Berufe  waren  fur  die  Aufnahme 
in  den  Klerus  Grundvoraussetzungen.  Der 
Kandidat  mulite  vor  dem  Metropoliten  be- 


stimmte  Kenntnisse  der  hi.  Schrift,  des  Kir- 
chenrechts,  spater  auch  der  Kirchendich- 
tung  nachweisen,  die  er  sich  alle  durch  re- 
gelmaBigen  Besuch  der  Liturgie  erwerben 
konnte  (die  Existenz  einer  theolog.  Akade- 
mie  od.  Fakultat  in  Konstantinopel  hat  sich 
als  Legende  erwiesen).  Der  Bischof,  der  den 
P.  weihte,  war  mit  seinem  Episkopalvermb- 
gen  fur  dessen  materielle  Sicherstellung  ver- 
antwortlich.  Zum  Nachteil  nicht  nur  ftir  den 
P.  entwickelten  sich  indessen  okonom.  Ab- 
hangigkeiten  des  Welt-P.s  vom  Episkopat, 
die  nicht  selten  bis  zur  Horigkeit  des  erste- 
ren  ftihrten,  wie  sie  in  der  russ.-orth.  Kirche 
noch  im  19.  Jh.  anzutreffen  war.  Immer  wie- 
der  muBten  sich  Synoden  mit  dem  niedrigen 
Bildungsniveau,  der  sozialen  Deklassierung 
u.  dem  nicht  zuletzt  daraus  folgenden  un- 
sittl.  Lebenswandel  der  P.  in  Byzanz  u.  RuB- 
land  beschaftigen.  Nicht  wenige  von  ihnen 
wanderten  in  die  Haresien  od.  in  nonkon- 
formist.  Bewegungen  ab.  Der  schon  im  12. 
Jh.  in  Byzanz  u.  in  RuBland  bis  in  die  neue- 
ste  Zeit  hinein  erhobenen  Forderung  der  P. 
nach  Teilnahme  an  der  Gesamtleitung  der 
autokephalen  Kirche  u.  ihrer  episkopalen 
Leitungsebenen  ist  die  Kirche  bis  jetzt  nicht 
nachgekommen.  Trotz  aller  sozial  beding- 
ten  negativen  Erscheinungen  kann  der  Pres- 
byterat  der  Ostkirche  auf  vielen  Gebieten 
auf  hervorragende  Kulturleistungen  hinwei- 
sen;  zahlreiche  Synoden  haben  auch  mit  Er¬ 
folg  die  Anhebung  des  allgemeinen  u.  des 
Bildungsniveaus  der  P.  betrieben.  Unter  ih¬ 
nen  nimmt  die  „Hundertkapitelsynode“  der 
russ.  Kirche  von  1551  mit  der  Einrichtung 
des  Amtes  eines  Protopopen  (-»  unter  Ar- 
chipresbyter)  eine  besonders  wichtige  Stel- 
lung  ein. 

Lit.:  Beck,  Reg.:  Presbyter;  ders.,  Bildung  u. 
Theologie  im  friihmillelallerl.  Byzanz,  POLY- 
CHRONION.  Fs.  Fr.  Doiger  zum  75.  Geburtstag, 
Heidelberg  1966,  69-81;  G.  Delling,  Der  Gottes- 
dienst  im  NT,  Berlin  1952,  Reg.:  P.,  Presbyter; 
Dix,  Reg.:  Presbyters;  N.  V.  Elagin,  Bcloe  Ducho- 
venstvo  i  ego  Interesy,  S.  Peterburg  1881;  E.  O. 
James,  The  Nature  and  Function  of  Priesthood, 
London  1955;  G.  van  der  Leeuw,  Phiinomenologie 
der  Religion,  Tubingen  19562,  §  26;  50.2;  K.  Lu- 
beck,  Die  Organisation  der  orth,  grch.  Pfarreien, 
ThGl  6,  1914,  353-366;  G.  Mensching,  Soziologie 
der  Grofien  Religionen,  Bonn  1966,  Reg.;  W. 
Michaelis,  Das  Altestenamt  der  christl.  Gemeinde 
im  Lichte  der  hi.  Schrift,  1953;  D.  Savramis,  Die 
soziale  Stellung  des  P.s  in  Griechenland,  Leiden 
1968;  I.  Smolitsch,  Gesch.  der  russ.  Kirche  1700 
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bis  1917,  Leiden  1964,  Reg.:  Geistlichkeit,  weiBe 
Pfarrgeistlichkeit;  J.  Wach,  Religionssoziologie, 
Tubingen  1951,  Reg.:  P.;  Das  P.tum  in  der  Einen 
Kirche,  Regensburg  1985;  Ch.  Walter,  Art  and  Ri¬ 
tual  of  the  Byz.  Church,  London  1982,  Reg.: 
priests;  M.  Lurker  (Hg.),  Worterbuch  der  Symbo- 
lik,  Stuttgart  198!-,  541-542.  -  S.  auch  Lit.  zu 
Hierarchie,  Klerus,  Laien. 

Priesterweihe  -»  unter  Cheirotonie 

Prokeimenon  (grch.,  n.,  ‘das  [der  Lesung] 
Vorgelegte’,  ‘Vorspruch’;  russ.  prokimen, 
m.),  ein  od.  in  der  Regel  2  Psalmverse,  die 
im  Wechsel  zwischen  Lektor  u.  Chor  vor 
der  Epistellesung  (—>  Lesung)  rezitiert  bzw. 
gesungen  werden.  Das  P.  erscheint  auch  in 
den  Stundengottesdiensten,  z.  B.  im  Abend- 
gottesdienst  vor  der  AT-Lesung,  aber  auch 
selbstandig  ohne  Beziehung  zu  einer  Le¬ 
sung.  Die  Prokeimena  sind  nach  den  8  Kir- 
chentonen  (— >  unter  Oktoechos)  geordnet 
u.  werden  fiir  jeden  Tag  im  Epistelbuch 
(dem  Apostolos)  mit  den  Kommunionslie- 
dern  (— >  Konvmunion)  gefilhrt,  mit  denen 
sie  am  Montag  u.  Donnerstag  gleichlauten. 
Das  P.  entspricht  dem  Graduale  der  kath. 
Kirche,  das  allerdings  nach  der  Epistel  ge- 
sungen  wird.  Ein  frillies  Modell  des  byz.  P. 
liegt  schon  in  den  liturg.  Anweisungen  der 
Apostol.  Konstitutionen  vom  Ende  des  4. 
Jh.  vor  (—>  auch  Kirchenrecht).  Danach 
wurden  zwischen  2  Lesungen  aus  dem  AT 
eine  Gruppe  David-Hymnen  (Psalmen)  ge¬ 
sungen,  an  deren  SchluBformeln  sich  die 
Gemeinde  beteiligte.  Auch  in  den  Schriften 
des  Pseudodionysios  vom  Aeropag  (5./6. 
Jh.)  werden  dem  Leseblock  in  der  Liturgie 
„hl.  Psalmodien"  (grch.  hit  mi  psalmon  me- 
lodiai,  psaltike  hierologia)  vorgeschaltet,  die 
Maximos  Konfessor  (gest.  622)  „gottl.  Ge- 
sang“  (grch.  theion  asma)  nennt.  In  der 
Mystagogie  des  Patriarchen  Germanos 
(gest.  733)  findet  sich  schlieBlich  der  Begriff 
des  P.  Text:  s.  Anhang  Nr.  26. 

Lit.:  Hanssens,  Nr.  965-971,  986-994;  G.  Hintze, 
Das  byz.  P.-Repertoire,  Hamburg  1973;  Wellesz, 
125, 138  f.,  143. 

Prokopij  von  Ustjug  — >  unter  Heiligenver- 
ehrung,  — >  auch  Heiligenbilder 

Prolog  (russ.,  m.,  von  grch.  prologos,  m., 
‘Vorwort’)  innerhalb  der  russ.  Heiligenge- 
schichtsschreibung  (— »  Hagiographie)  eine 


kurzgefaBte  Heiligenvita  im  Gegensatz  zum 
ausfuhrl.  Text  im  Menologion.  Die  Bezeich- 
nung  beruht  wahrscheinlich  auf  einem  Irr- 
tum,  der  den  Prologos  zum  Synaxarion,  den 
Aufzeichnungen  kurzer  Heiligenviten,  mit 
diesem  filr  identisch  hielt.  Die  altesten  russ. 
P.e  haben  die  liturg.  Texte  der  ersten  natio- 
nalruss.  Martyrer  Boris  u.  Gleb  zum  Inhalt. 
Ahnlich  wie  die  Paleja,  die  Auswahlsamm- 
lung  aus  dem  AT,  wurde  der  altruss.  P.  auch 
mit  anderen,  nichtbibl.  Erzahlstoffen, 
Anekdoten,  Gleichnissen  u.  ahnlichem  an- 
gefiillt.  In  Monatsbiichern  zusammengefaBt, 
bildeten  die  P.e  im  mittelalterl.  RuBland 
iiber  den  primaren  gottesdienstl.  Gebrauch 
hinaus  eine  allgemein  beliebte  Lektiire. 

Lit:  D.I.  Abromovic  -  L.  Muller,  Die  altruss.  ha- 
giograph.  Erzahlungen  u.  liturg.  Dichtungen  iiber 
die  HI.  Boris  u.  Gleb,  Miinchen  1967,  XVI,  XX; 
D.  Cizevskij,  History  of  Russian  Literature, 
'S-Gravenhage  1960,  21,  47,  91, 100;  H.  Delehaye, 
Synaxarium  Ecclesiae  Constantinopolilanae,  Bru¬ 
xelles  19542,  XIII-XIV;  N.  K.  Gudzij,  Gesch.  der 
russ.  Lit.,  Halle  (Saale)  1959,  Reg.;D.  S.  Lichacev, 
Tekstologija,  Moskau  -  Leningrad  1962,  Reg.:  P.; 
Literaturnyj  Sbornik  XVII  veka.  Prolog,  Moskau 
1978;  N.  Petrov,  O  Proizchozdenii  i  Sostave  Slav- 
jano  Russkogo  pecatnogo  P.a,  Kiev  1875;  M.  N. 
Speranskij,  Istorija  Drevnerusskoj  Literatury, 
Moskau  19203, 205-213. 

Propheten  haben  dich  verkiindigt  ->  unter 
Gottesmutterbilder 

Prophetologion  (grch.  biblion  prophetologi- 
on,  ‘Prophetenbuch’)  russ.  — >  Paremejnik; 
eines  der  liturg.  Lesebticher  mit  den  Lesun¬ 
gen  aus  dem  AT  (nicht  nur  den  Propheten); 
sie  werden  heute  im  allgemeinen  im  Menai- 
on  bzw.  auch  im  Triodion  gefiihrt.  Diese 
Lesungen  werden  der  in  der  Ostkirche  ge- 
brauchten  grch.  Bibel,  der  Septuaginta,  ent- 
nommen.  Als  gedrucktes  Buch  fiihrt  das  P. 
die  Bezeichnung  Anagnostikon  (grch.,  von 
anagnosis,  anagnosma,  ‘Vorlesung’);  dieses 
fiihrt  auch  die  Lektionen  zum  Abendgottes- 
dienst  u.  zur  Nachtwache,  auBerdem  die 
Prokeimena,  d.  h.  die  Psalmverse  vor  der 
Apostellesung.  In  jedem  Fall  sind  die  Texte 
nach  dem  Kirchenjahr  geordnet,  Die  Hand- 
schriften  des  P.s  bringen  im  allgemeinen  in 
einem  ersten  Teil  die  Lektionen  zum  Fest 
der  Geburt  Christi  u.  zu  Epiphanie,  in  ei¬ 
nem  zweiten  fiir  die  GroBe  -»  Fastenzeit, 
die  Karwoche  sowie  den  Osterkreis  (— > 
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Triodion).  Der  dritte  Teil  umfaflt  die  Lek- 
tionen  des  unbewegi.  Zyklus.  Die  vorhande- 
nen  160  Handschriften  reichen  vom  11.  bis 
zum  15.  Jh.,  wahrend  sie  im  16.  u.  17.  Jh. 
sehr  selten  werden.  Die  besten  mit  Miniatu- 
ren  (— >  auch  Bibelillustration)  ausgestatte- 
ten  Exemplare  gehbren  dem  11.-13.  Jh.  an. 
Eine  relativ  kleine  Anzahl  enthalt  die  (ek- 
phonetische)  — >  Notation.  Die  Handschrif¬ 
ten  des  P.s  sind  schlieBlich  fur  die  Textkritik 
der  Septuaginta  von  Bedeutung. 

Lit.:  C.  Hoeg  -  G.  Zuntz,  Remarks  on  the  P., 
Quantulacumque.  Studies  presented  to  Kirsopp 
Lake,  London  1937;  dies.,  Prophetologium,  Fasc. 
1  ff„  Hauniae  1939  ff.  (=  MMB,  Lect.  1  ff.); 
Onasch,  Weihnachtsfest,  114-140;  Wellesz,  137  f.; 
G.  Zuntz.  Das  byz-  Septuaginta-Lektionar  (P.), 
Classica  et  Mediaevalia  17,  Koebenhavn  1955, 
183-198.  -  S.  auch  Lit.  zu  Lesebiicher,  Lesungen, 
Paremejnik. 

Proportion  (lat.  proportio,  f.,  ‘Verhaltnis’), 
in  Malerei,  Plastik  u.  Architektur  Bezeich- 
nung  filr  das  harmon.  Verhaltnis  der  einzel- 
nen  Teile  sowohl  zum  Ganzen  als  auch  zu- 
einander.  P.en  werden  mit  Hilfe  eines 
KleinstmaBes  (lat.  modulus )  konstruiert  - 
wie  die  Faust  od.  das  menschl.  Haupt  (bzw. 
die  Nase)  -,  das  in  bestimmter  Weise  multi- 
pliziert  wird.  In  einem  ausgepragten  Stil 
sind  Lehre  u.  Praxis  der  P.en  von  grofler 
Wichtigkeit,  wie  z.  B.  in  der  altagypt.  Kunst. 
Einen  Sonderfall  der  P.  stelit  die  Anamor- 
phose,  die  Veranderung  der  nattirl.  P.en 
von  Figuren  an  erhohten  Standorten,  dar. 
Die  Darstellung  des  frei  bewegl.  menschl. 
Korpers  in  der  grch.  Kunst  steilte  die  altere 
oriental.  P.en-Lehre  vor  neue  Aufgaben, 
deren  Losungen  sich  auf  ein  bis  heute  giilti- 
ges  Idealmodell  konzentrierten.  Aber  auch 
dieses  ist  von  auBerasthetischen,  gesell- 
schaftlich-kulturellen  Faktoren  abhangig  u. 
andert  sich  deshalb  im  Laufe  der  Jh.  Im  MA 
war  die  Suche  nach  dem  Idealmodell  mit 
mathematischen  u.  philosoph.  Spekulatio- 
nen  verbunden.  Sie  fand  ihre  Kronung  in 
der  Lehre  von  der  proportionalen  Entspre- 
chung  von  Makro-  u.  Mikrokosmos,  — >  auch 
Kultusasthetik. 

Lit.:  E.  de  Bruyne,  L’Esthdtique  du  Moyen  Age, 
Louvain  1947;  G.  Mathew,  Byzantine  Aesthetics, 
London  1963;  P.  A.  Michelis,  Esthetique  de  l'Art 
Byzanlin,  Paris  1959;  Onasch,  Ikonenmalerei,  67 
bis  71;  Panofsky,  The  History  of  the  Theory  of 
Human  P.s  as  a  Reflection  of  the  History  of  Sty- 
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les,  Ders.,  Meaning  of  the  Visual  Arts,  Garden  Ci¬ 
ty,  N.  Y.,  1955,  55-107;  E.  Wedepohl  Eumetria, 
Das  Gluck  der  P.en,  Essen  1970;  L.  F.  Zegin  -  B, 
A.  Uspenskij,  Jazyk  Zivopisnogo  Proizvedenija, 
Moskau  1970;  LdK  3,  978-980;  H.  Torp,  The  Inter- 
grating  System  of  P.  in  Byz.  Art.  An  Essay  on  the 
Method  of  Painters  of  Holy  Images,  Roma  1984.  - 
S.  auch  Lit.  zu  Kultusasthetik,  Perspektive. 

Proskomidie  — »  unter  Prothesis 

Proskync.se  (grch.  proskynesis,  f.,  ‘Vereh- 
rung’,  ‘Anbetung’),  1.  eine  anbetende,  um 
Beistand  u.  Gnade  flehende  Korperhaltung 
(— »  Gestik),  zum  pers.,  rom.  u.  byz.  Kaiser- 
kult  gehbrend,  im  Alten  Orient  auch  als  Be- 
grtlBung  geiibt.  Als  Ausdruck  des  Verhalt- 
nisses  des  Glaubigen  zu  Gott  wurde  die  P. 
auch  von  der  Alten  Kirche  iibernomtnen. 
Man  unterscheidet  folgende  Formen:  (a)  die 
eigentl.  P.  des  alten  oriental.  Zeremoniells: 
kniefalliges  Bitten,  als  Verehrungshaltung 
oft  mit  dem  KuB  verbunden,  vor  hi.  Gegen- 
standen  (Altar,  Kreuz,  Reliquien)  od.  Per- 
sonen  (Mitgliedern  des  hohen  Klerus),  (b) 
die  Metanien  (von  grch.  metanoia,  ‘BuBe’; 
russ.  poklony),  und  zwar  die  Kleine  Metanie 
(russ.  malyj  poklori),  ein  weites  Nach-vorn- 
Beugen  des  Korpers  mit  Beriihrung  der  Er- 
de  durch  die  rechte  Hand,  auch  ais  Be- 
griiBung  geiibt,  u.  die  GroBe  Metanie  (russ. 
zemnoj  poklon ;  lat.  prostratio,  “Prostra¬ 
tion’),  die  vor  allem  strenge  BuBgesinnung 
zum  Ausdruck  bringen  soli  u.  deshalb  in  der 
GroBen  — >  Fastenzeit  geiibt  wild.  Sie  be- 
steht  im  Hinwerfen  des  ganzen  Korpers  auf 
die  Erde  unter  Abstiitzung  duTch  die  Arme 
u.  Beriihrung  der  Erde  mit  der  Stirn.  Die 
GroBe  Metanie  ist  eine  Form  der  BuBstra- 
fen  (— »  Epitimien);  die  Anzahl  der  auferleg- 
ten  Metanien  wird  am  Rosenkranz  abge- 
zahlt;  (c)  die  — >  Gonyklisia,  ein  kniend  zu 
verrichtendes  Gebet. 

2.  Die  P.  in  ihren  verschiedensten  Formen 
ist  in  die  kirchl.  Kunst  sehr  frtih  aufgenom- 
men  worden.  Sie  entspricht  nicht  nur  der 
Grundauffassung  der  Kirche  von  der  Di- 
stanz  fordernden  anbetenden  Haltung  ge- 
geniiber  Gott  u.  seinem  mit  Hoheitspradi- 
katen  ausgestatteten  Christus  (->  auch 
Christusbilder),  man  wird  in  dieser  Haltung 
auch  eine  Abwehr  heidn.  Kulte,  vor  allem 
des  spatrom.  Kaiserkults  mit  seinen  P.-An- 
spriichen,  in  Rechnung  stellen  diirfen,  die 
mehr  od.  weniger  situationsmilitant  zum 
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Ausdruck  gebracht  wurde.  Als  Ergebnis  ei- 
ner  von  daher  gesehenen  komplizierten 
Entwicklung  des  byz.  Kaiserkultes  sind  die 
Darstellungen  zu  verstehen,  auf  denen  der 
Basileus  (so  die  grch.  Bezeichnung  fur  den 
byz.  Kaiser)  allein  od.  auch  mit  seiner  Fami- 
lie  in  P.-Haltung  wiedergegeben  wird,  eben- 
so  aber  auch  Biider,  auf  denen  dem  christl. 
Herrscher  die  P.  gegeben  wird.  Uberaus 
reich  u.  systematisch  nur  schwer  zu  ordnen 
ist  das  Bildmaterial,  das  die  P.  nicht  nur  in 
ihren  wichtigsten,  hier  angefiihrten,  sondern 
auch  in  einer  Reihe  von  Zwischenformen 
(->  auch  Gestik)  zeigt.  Hier  konnen  nur  we- 
nige  Hinweise  gegeben  werden.  Die  P.  wird 
fast  immer  Christus  bei  seinen  Wundern  ge¬ 
geben.  Ein  klares  Beispiel  der  GroBen  Me- 
tanie  ist  die  Haltung  von  Maria  u.  Martha  in 
der  Ikonographie  der  Auferweckung  des 
Lazarus.  Wenn  auch  nicht  immer  die  GroBe 
Metanie,  so  doch  andere  P.-Haltungen  fin- 
den  sich  bei  anderen  Wunderdarstellungen. 
-  Einen  deutl.  Hinweis  auf  die  obenerwahn- 
te  Konkurrenzhaltung  der  Alten  Kirche  ge- 
geniiber  den  P.-Forderungen  des  Kaiserkul- 
tus  bietet  das  Bildthema  des  Aurum  corona- 
rium,  der  Darbringung  von  Geschenken  mit 
verhiillten  Handen.  Es  entspricht  der  prinzi- 
piell  untergeordneten  „Dienstste!lung“  der 
Engel  gegentiber  Christus,  wenn  sie  diesem 
die  P.  geben.  SchlieBlich  sei  auf  die  unter 
Abs.  1  erwahnten  u.  in  der  christl.  Kunst 
ebenfalls  dargestellten  P.n  gegeniiber  hi. 
Personen  od.  Gegenstanden  hingewiesen. 

Lit.:  A.  Aifoldi,  Die  Ausgestaltung  der  monarch. 
Zeremoniells  am  rom.  Kaiserhof,  Milt,  des  DAI, 
rom.  Abt.,  49,  Munchen  1934,  1-118;  Daniel  374; 
Eisenhofer,  Reg.:  Prostration;  Goar,  9  f.  (Meta- 
noia),  22  f.,  29  (Proskynema);  Grabar,  Einpereur, 
Reg.:  P.;  J.  Horst,  Proskynesis.  Zur  Anbctung  im 
Urchristentum  nach  ihrer  religionsgeschichtl.  Ei- 
genart,  Giitersloh  1932;  E.  Kantorowicz,  Laudes 
Regiae,  Berkeley  -  Los  Angeles  1946,  Reg.:  Pro¬ 
stration,  Jungmann,  Reg.:  P-,  Prostration;  La  Prie- 
re1,  6-7;  O.  Troitinger,  Die  ostrom.  Kaiser-  u. 
Reichsidee  nach  ihrer  Entfaltnng  im  hot.  Zeremo- 
niell,  Bad  Homburg  v.  d.  Hohe  1969,  Reg.:  P.; 
LChl  3,462-465. 

Proskynetarion  (grch.,  n.,  von  proskynesis, 
‘Verehrung’,  ‘Anbetung’),  auch  Artalogion 
(grch.,  n.,  ‘Lesepult’;  russ.  analogij,  analoj, 
m.),  Pult  vor  der  Biider  wand,  auf  dem  ge- 
weihte  Gegenstande,  wie  Ikonen  u.  Evange- 
lienbuch,  zur  Verehrung  durch  den  KuB 


ausliegen.  Dort  werden  die  Ikonen  des  ent- 
sprechenden  Festes  bzw.  der  Heiligen  des 
Tages  im  Kirchenjahr  deponiert.  Das  P.  ist 
mit  einem  liturg.  Tuch  (-»  Velum)  bedeckt, 
das  mit  einem  Kreuz  der  Thronbereitung 
(—>  Hetoimasia)  u.  anderen  Motiven  ge- 
schmilckt  ist.  In  groBen  Kirchen  finden  2 
Analogien  (fur  das  Evangelium  auf  der 
rechten  u.  den  Apostolos  auf  der  linken  Sei- 
te)  auf  dem  Ambon  Aufstellung,  wahrend 
weitere  2  auf  der  Balustrade  vor  der  Bilder- 
wand,  der  Solea  (grch.),  fur  die  beiden 
Gruppen  des  Chores  stehen. 

Lit.:  Daniel,  203;  Goar,  25;  LdK  3, 982. 

Prosphore  (grch.  prosphora,  f.,  ‘Darbrin- 
gung’,  ‘Opfer’,  ‘Opfergabe’;  russ.  prosfora, 
f.),  das  Abendmahlsbrot  der  Ostkirche,  aus 
reiuem  Weizen  u.  Wasser  gebacken  u.  ge- 
sauert,  im  Gegensatz  zum  ungesauerten 
Brot  (grch.  azymori)  der  kath.  Kirche,  der 
Hostie  (lat.  hostia,  ‘Opfer’,  ‘Opferschaf’). 
Die  P.  besteht  aus  einem  groBeren  unteren 
u.  einem  etwas  kleineren  oberen  Teil,  ein 
Symbol  der  gottl.  u.  menschl.  Natur  Christi. 
Dem  oberen  Teil  wird  mit  einem  Brotstem- 
pel  das  aus  dem  Kreuz  mit  den  Buchstaben 
IC  XC  NI  KA  (grch.,  ‘Jesus  Christus  siegt’) 
bestehende  — >  Siegel  eingedrtickt,  das  fUr 
den  Akt  der  Schlachtung  (Opferung)  des 
Lammes  von  Bedeutung  ist.  Fur  den  Ge- 
brauch  des  gesauerten  Brotes  beruft  sich  die 
Ostkirche  auf  das  Brot  (grch.  artos)  der 
Abendmahlsberichte  (Matth.  26,  26;  Mark. 
14,  22;  Luk.  22,  19;  Joh.  6,  50  f.;  1.  Kor.  10, 
16  f.)  u.  auf  die  Gleichsetzung  von  Euchari- 
stie  u.  Brot  bei  Justin  (gest.  um  165)  sowie 
schon  friiher  (um  100)  in  der  Didache  (— > 
Kirchenrecht).  Indessen  ist  bekannt,  daB 
Artos  in  der  Septuaginta  (dem  griech.  AT) 
u.  in  synagogalen  Schriften  auch  „Mazzen“, 
d.  h.  Azymen,  bedeuten  kann,  worauf  be- 
reits  Kardinal  Humbert  kuiz  vor  der  Kir- 
chentrennung  (dem  Schisma)  von  1054  die 
Griechen  hinwies.  Allerdings  hat  die  kath. 
Kirche  erst  vom  9./10.  Jh.  an  die  Azymen  in 
den  Gebrauch  der  Messe  eingefiihrt.  Bis  zu 
dieser  Zeit  hatte  das  Abendmahlsbrot  in 
Osl  u.  West  die  Form  des  gewohnlichen,  mit 
Kerben  versehenen  Brotes,  spater  auch  die 
eines  Kranzes  (lat.  corona,  rotula).  Im  We- 
sten  kam  erst  mit  den  Azymen  die  flache 
Scheibe  auf.  Ihre  Bevorzugung  dort  hatte 
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auch  theologisch-symbol.  Bedeutung  (weilJe 
Farbe  als  Symbol  fiir  die  Reinheit  des  Op- 
fers  Christi).  In  einigen  oriental.  Kirchen 
sind  Frauen  vom  Backen  der  P.  ausge- 
schlossen.  In  diesem  Falle  wird  sie  von  Mit- 
gliedern  des  Klerus  in  einem  feierl.  Offi 
zium  hergestellt.  In  der  russ.-orth.  Kirche 
gab  es  von  Anfang  an  die  P.n-Backerinnen, 
fur  die,  ahnlich  wie  fiir  die  Ikonenmaler  (-> 
Ikone),  strenge  Vorschriften  erlassen  wur- 
den.  Wie  im  Westen  die  Hostien,  werden 
die  P.n  heute  im  aUgemeinen  in  Frauenklo- 
stern  gebacken.  -  Abb. 

Lit. :  Beck,  Reg.:  Azymen;  Daniel,  383  t;  Goar, 
101  f.;  Hanssens,  Nr.  198-399;  K.  Goetz,  Kirchen- 
rechtl.  u.  kulturgeschichtl.  Denkmaier  Altrufl- 
lands,  Stuttgart  1905,  32  f.,  333;  J.  Jeremias,  Die 
Abendmahlsworte  Jesu,  Berlin  1963,  56-60;  Jung- 
mann  2, 40-51. 

Prothesis  (grch.,  f.,  Tisch  der  Schaubrote  im 
jiid.  Tempel  [vgl.  2.  Mose  40,  4.23;  3.  Mose 
24,  8;  1.  Chron.  9,  32  u.  ofter]  nach  der  grch. 
Bibel,  der  Septuaginta). 

1.  in  der  Ostkirche  der  Rilstaltar  u.  der 
Raum,  in  dem  dieser  steht.  Der  P.-Raum 
geht  auf  den  nordlichen  der  Seitenraume 
(->  Pastophorien)  im  syr.  Kirchenbau 
zurtick. 

2.  P.  od.  Proskomide  (grch.,  ‘das  Hinzubrin- 
gen’),  Proskomidie  licifit  auch  ein  der  Litur- 
gie  vorgesetzter  Abschnitt,  den  man  am  be- 
sten  „Vormesse“  nennen  kdnnte.  Er  hat  fol- 
gende  Teile;  (a)  Gebetsvorbereitung,  (b) 
Einkleidung  der  Liturgen  mit  den  (liturg.) 
Gewandern,  (c)  die  eigentl.  Proskomidie 


mit  dem  rituellen  Akt  der  -»  Schlachtung 
(Opferung)  des  Lammes  u.  der  ->  Mischung 
von  Wasser  u.  Wein,  (d)  Entlassung,  (e) 
Weihrauchspende.  Es  schliefit  sich  unmittel- 
bar  die  Enarxis  an,  ein  Offizium,  das  die  Li- 
turgie  der  Katechumenen  eroffnet. 

Die  liturgiegeschichtl.  Wurzel  der  P.  ist  in 
der  Zubereitung  der  Naturalgaben  durch 
die  Diakone  in  der  Alten  Kirche  zu  sehen 
(— >  auch  Darbringung).  Theodor  von  Mops- 
vestia  (gest.  428)  deutete  die  Diakone  als 
„gewisses  Abbild  der  Liturgie  jener  unsicht- 
baren  Krafte“.  Damit  war  der  Ansatz  zur 
Entwicklung  einer  P.-Mystagogie  gegeben, 
die  vom  8.  Jh.  ab  zu  immer  komplizierteren 
Ideenverbindungen  ausgebaut  wurde  (P.  als 
Geburts-  u.  Golgathahohle,  ->  auch  MaTty- 
rion).  Mit  dieser  mystagog.  Auffassung  der 
P.  hangt  eine  Neuerung  in  ihrer  Stellung  in- 
nerhalb  der  Liturgie  zusammen,  die  Anfang 
des  8.  Jh.  anzusetzen  ist.  Begann  die  Litur¬ 
gie  vorher  seit  altkirchl.  Zeit  mit  der  feierl. 
Einzugsprozession  des  Bischofs  mit  seinem 
Klerus  (— >  auch  Einzug),  so  trat  jetzt  an 
dessen  Stelle  die  liturg.  Vorbereitung  von 
Brot  u.  Wein.  Dabei  unterschied  man 
zunachst  die  P.  von  der  Proskomidie  (beide 
Begriffe  werden  heute  synonym  gebraucht). 
Die  erstere  -  wie  gesagt,  am  Anfang  der  Li¬ 
turgie  stehend  -  besaB  noch  eine  einfache 
Form:  Einstich  (Inzision,  lat.  incisio)  der  li¬ 
turg.  Lanze  in  das  Brot  (— >  auch  Prosphore) 
unter  Rezitation  von  Jes.  53, 7  (eine  Periko- 
pe  von  sehr  alter  Tradition,  vgl.  Karfreitag) 
u.  Mischung  von  Wasser  u.  Wein.  Aus  die¬ 
sem  schlichten  Ritus  hat  sich  dann  der  auf- 
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wendigere  der  Schlachtung  (Opferung)  des 
Lammes  entwickelt.  Einen  zweiten  Ritus, 
nach  der  Entlassung  der  Katechumenen  am 
Altar  od.  vor  dem  GroBen  Einzug  im 
Skeuophylakion  (-»  Diakonikon)  vollzogen, 
nannte  man  Proskomidie.  Er  bewahrte  die 
altkirchl.  Tradition  der  Darbietung  der  Ga- 
ben  durch  die  Diakone  (->  aucli  Darbrin- 
gung).  Auch  in  der  mit  der  Proskomidie 
vereinigten  P.  blieb  der  Diakon  der  Vollzie- 
her  dieses  spezifisch  byz.  Ritus,  in  RuBland 
noch  bis  ins  12.  Jh.  Im  14.  Jh.  wird  die  P.  ih- 
re  heutige  Gestalt  erreicht  haben.  Zwei 
Griinde  haben  ihren  Aufbau  vorangetrie- 
ben:  Wahrend  fur  die  Bilderfeinde  (-»  unter 
Bild)  die  Eucbaristie  das  einzige  Abbild 
Christi  war,  verbanden  die  Bild  erfre  unde 
diese  mit  der  Menschwerdung,  der  Inkarna- 
tion,  u.  der  Kreuzigung  Christi,  die  sie  beide 
im  Akt  der  P.  gedanklich  eng  miteinander 
verbanden.  Gleichzeitig  richtete  sich  die  mit 
der  P.  zusammenhangende  gesteigerte  eu- 
charist.  Frdmmigkeit  gegen  die  Haresien, 
vor  allem  die  der  Bogomilen,  die  Inkarnati- 
on,  Kreuzestod  u.  Eucharistie  ablehnten.  Im 
Westen  entsprach  diesem  die  gesteigerte 
Hostienverehrung  im  Blick  auf  die  Katha- 
rer. 

Im  Bildprogramm  der  Kitchen  wurde  in 
spatbyz.  Zeit  der  Raum  der  P.  oft  fiir  die 
Darstellung  des  „Zerteilten“  (grch.  melis- 
mos,  nach  dem  Akt  des  Brotbrechens  be- 
nannt,  -»  unter  Christusbilder,  ->  Brotbre- 
chen,  — >  Schlachtung  [Opferung]  des  Lam¬ 
mes)  od.  fur  die  Darstellung  des  Cherubim- 
hymnus  reserviert;  die  Wiedergabe  der  en- 
gelahnl.  Diakone  schlieBt  an  die  bis  auf 
Theodor  von  Mopsvestia  zurtickgehende 
mystagog.  Tradition  an. 

Lit.:  G.  Babic,  Les  Discussions  Christologiques  et 
le  Decor  des  Bglises  Byzantines  au  Xlle  Siecle, 
Friilimittelalterl.  Studien,  Berlin  1968,  368  bis  386; 
ders.,  Les  Chapelles  Annexes  des  Eglises  Byzan- 
tins  de  la  Divine  Liturgie,  Paris  1 966v  148;  L’Off- 
rande  dans  le  Rite  Byzantin,  son  Echo  sur  la 
Communion,  Acta  Philosophica  et  Theologica  2, 
Rom  1964,  11-66;  R.  Bornert,  Les  Commentaires 
Byzantins  de  la  Divine  Lilurgie,  Paris  1966,  148 
bis  149, 161-166;  K.  Ch.  Felmy,  Der  Christusknabe 
auf  dem  Diskos.  Die  Proskomidie  der  orth.  Litui- 
gie  als  Darsl.  der  „Schlachtung  des  Lammes"  u. 
Geburt  des  Herm,  JLH  23,  1979,  95-101;  Hand 
buch,  Reg.:  P.;  Hanssens,  Nr.  782-795;  Jungmann 
1, 55  f.;  2, 7;  V.  Laurent,  Le  Rituei  de  la  Pioscomi- 
die  et  le  Metropolite  de  Crfete  Elie,  REByz.  16, 
1958,  116-142;Raes,  62-75;  R.  F.  Taft,  The  Great 


Entrance,  Rom  1975;  K.  Gamber,  Zeige  uns,  o 
Herr  deine  Barmherzigkeit.  P.-Bild  u.  Erbarmde- 
Christus,  Regensburg  1986;  S.  Dufrenne,  Images 
du  Decor  de  la  Prothese,  REByz  26,  1968,  297  f.; 
Ch.  Walter,  Art  and  Ritual  of  the  Byz.  Church, 
London  1982,  Reg.:  P.,  liturgy;  Schulz,  Die  byz. 
Liturgie,  Reg.  II  B;  LdK  3,  983-984.  —  S.  auch  Lit. 
zu  Apsis,  Mystagogie,  Schlachtung  (Opferung) 
des  Lammes. 

Prozession  (lat.  processio,  f.,  ‘Vorriicken’), 

1.  Umziige  od.  „Umgange“  der  Kultusteil- 
nehmer  innerhalb  eines  Heiligtums  od.  von 
einem  Heiligtum  zum  andern,  oft  mit  hier- 
filr  reseivierten  hi.  Gegenstanden.  P.en 
gehoren  zu  den  altesten  Gruppenaktivitaten 
der  Menschheit  u.  werden  in  alien  Hochreli- 
gionen  vollzogen. 

2.  Das  frilhe  Christentum  stand  der  P. 
zunachst  ablehnend  gegeniiber,  nicht  zuletzt 
deshalb,  weil  vieie  Christen  in  Verfolgungs- 
zeiten  in  Umzligen  dem  Martyrertod  entge- 
gengehen  muflten.  Begrabnisumzuge,  die 
zunachst  den  Christen  als  einzige  P.en  ge- 
stattet  waren  (zur  Rechtslage  — >  Katakom- 
ben),  wurden  in  der  Gestaltung  bewuBt  von 
den  heidn.  Pompae  (lat.)  unterschieden. 
Dasselbe  gilt  fiir  die  mit  der  Martyrer-  bzw. 
Reliquienverehrung  verbundenen  P.en.  In 
Rom  kam  es  aus  der  Ablehnung  heidn. 
„Karnevalsumziige“  (— >  unter  Darstellung 
Jesu  im  Tempel)  heraus  zur  Ausbildung  der 
ersten  Litanei-P.en.  Wahrscheinlich  ist  eine 
gewisse  Frontstellung  der  rom.  Kirche  ge¬ 
gen  die  P.en  des  Kaiserkultes  in  Rechnung 
zu  stellen,  die  im  christi.  Gewande  sowohl 
in  Byzanz  als  auch  im  Westen  in  den  Laudes 
regiae  als  eine  Art  Reprasentationskonkor- 
dat  zwischen  beiden  weiterlebten.  Der 
christi.  Orient  empfing  nachhaltige  Anre- 
gungen  durch  die  P.en,  die  in  Jerusalem  in 
Verbindung  mit  den  Stationsgottesdiensten 
an  den  hi.  Statten  abgehalten  wurden.  Ge- 
geniiber  dem  antiken  Tempel  war  die  Ver- 
anstaltung  von  P.en  unter  Beteiligung  der 
Gemeinde  im  Inneren  der  Kirche  etwas 
Neues.  Der  Einzug  des  Bischofs  mit  seinem 
Klerus  u.  die  damit  verbundene  Lichter-P. 
war  wahrscheinlich  die  alteste  Veranstal- 
tung  dieser  Art.  Die  schon  im  4.  Jh.  einset- 
zende  Mystagogie  der  „hl.  Hohlcn"  in  Pala- 
stina  (-»  Maityrion)  gab,  vor  allem  nach 
dem  Verlust  der  oriental.  Kirchen,  das 
ideelle  Modell  fiir  die  P.en  der  byz.  Liturgie 
ab.  So  war  der  GroBe  — >  Einzug  ein  Symbol 
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flir  den  Gang  der  Glaubigen  von  der  Ge- 
burts-  zur  Grabeshohle  auch  Prothesis). 
Noch  heute  weist  die  Lichter-P.  am  Ende 
der  Nachtwache  auf  Ostern  auf  ihren  Vor- 
laufer  in  Jerusalem  zuriick,  der  dem  4.  Jh. 
angehort.  In  zahlreichen  Hymnen  der  Fest- 
tage  wird  auf  diese  P.en  reflektiert.  Verge- 
genwartigung  des  Heilsgeschehens  im  hi. 
Lande  stellt  eines  der  wichtigsten  Motive 
der  P.  dar,  nicht  nur  in  den  Umztigen  der 
Karwoche,  zu  Ostern  u.  Pfingsten,  sondern 
auch  im  Palmeselritt  am  Palmsonntag.  P.en 
waren  im  MA  im  Osten  u.  Westen  in  Not- 
zeiten  u.  bei  der  Kirchenweihe  iiblich. 

3.  Die  bildhaften  Darstellungen  von  P.en 
erfullten  die  wichtige  Funktion  der  Selbst- 
darstellung  der  Kirche,  vor  allem  ihrer 
Hierarchie,  u.  darnit  der  Identifikations- 
moglichkeiten  auch  der  Laien  mit  ihr.  Nicht 
wenige  von  solchen  Darstellungen  wurden 
als  Analogie  zu  ihren  himml.  Urbildern  auf- 
gefaBt  (— >  auch  Kultusasthetik).  Die  feierl. 
Ein-  u.  Umztige  wahrend  der  Liturgie  er- 
hielten  im  Bildprogramm  der  Kirchen  ihren 
bevorzugten  Ort  in  der  Apsis-Zone  (Bema). 
so  vor  allem  Apostelkommunion,  Cheru- 
bimhymnus  u.  die  eucharist.  Themen  der 
Prothesis.  In  der  Ikonenmalerei  sind  solche 
Motive  seltener  anzutreffen;  dies  hangt  mit 
den  im  Vergleich  zur  Monumentalmalerei 
beschrankten  techn.  Moglichkeiten  dieser 
Kunst  zusammen.  Dagegen  finden  sich  in 
beiden  Bereichen  Wiedergaben  von  P.en 
mit  Christus-  u.  Gottesmutterbildern 
(„Standartenikonen“)  von  einer  Kirche  zur 
anderen,  auf  Stadtmauem  (wobei  der  Aka- 
thist-Hymnus  die  literar.  Anregung  bot), 
ferner  auf  Heiligenbildern,  Umztige  bei  Be- 
grabnissen  der  Heiligec  od.  bei  Translatio- 
nen  (Ubertragungen)  ihrer  Reliquien;  soi- 
che  Szenen  wurden  auf  Ikonen  in  die  Rand- 
bilder  (russ.  klejma)  verwiesen  bzw.  mit  Hil- 
fe  der  komplexen  — >  Obertragung  darge- 
stellt.  Aus  zahlreichen  anderen  Beispielen 
sei  hier  nur  auf  die  endzeitl.  P.en  in  der  Iko- 
nographie  des  Jtingsten  —>  Gerichtes  hinge- 
wiesen,  diese  standen  mit  dem  Blick  auf 
Christus  als  Triumphator  iiber  Tod  u.  Teu¬ 
fel  in  ihren  altkirchl.  Vorbildern  in  einem  si 
tuationsmilitanten  Verhaltnis  zu  den  Tri- 
umphumztigen  der  rom.  Kaiser  auf  den  ver- 
schiedensten  Triumphbdgen  u.  Siegessau- 
len.  Der  eschatolog.  Charakter  der  Auf-  u. 
Umziige  beim  Weltgericht  zeigt  deutlich  an, 


daB  die  Wiedergabe  von  P.en  eng  mit  den 
Fragen  von  Raum  u.  Zeit  verbunden  1st,  in- 
sofern  P.en  in  beiden  Kategorien  vollzogen 
werden,  mit  ihnen  zugleich  aber  auch  einem 
Ende  entgegengehen. 

Lit.:  Eisenhofer,  Reg.:  P.en;  Fendt,  Reg.;  Hand- 
buch,  Reg.;  H.  Hunger,  Reich  der  Neuen  Mitte, 
Graz-Wien-Koln  1965,  Reg.:  P.en;  Jungmann  1, 
279,  352  1,  568-572;  Rotting,  386  f.;  G.  van  der 
Leeuw,  Phanomenologie  der  Religion,  Tubingen 
1956,  §  53.2;  F.  Louvel  -  L.-H.  Dalmais,  Les  Pro¬ 
cessions,  La  Maison-Dieu  43,  Paris  1955, 5-103;  M. 
P.  Nilsson,  Die  P.s-Typen  im  gich.  Kult,  Jb.  des 
DAI  31,  Berlin  1916,  309-339;  G.  Schreiber,  Die 
Woclientage  im  Erlebnis  der  Ostkirche  u.  des 
christl.  Abendlandes,  Koln  u.  Opladen  1959,  Reg.; 
P.en;  O.  Treilingei,  Die  ostrom.  Kaiser-  u.  Reichs- 
idee  nach  ihrer  Gestaltung  im  hof.  Zeremoniell, 
Bad  Homburg  v.  d.  Hohe  1969,  50,  151  f.;  Job.  v. 
Gardner,  Gesang  der  russ.-orth.  Kirche  bis  zur 
Mitte  des  17.Jh.,  Wiesbaden  1983,  265  f.;  LChl  3, 
465-466;  LdK  3, 994-995. 

Psalmodie,  gesangsmaBiger  Vortrag  der 
Psalmen  (— »  Psalter)  in  der  Liturgie,  im 
Stundengebet  sowie  bei  anderen  gottes- 
dienstl.  Flandlungen.  Die  P.  ist  ein  Erbe  der 
Synagoge,  wo  der  Kantor  sie  vortrug, 
wahrend  die  Psalmen  selbst  vom  Chor  ge- 
sungen  wurden.  Ob  es  Wechselgesange  u. 
Kehrverse  gegeben  hat,  ist  umstritten. 
Wahrscheinlich  wurde  die  synagogale  P. 
von  Amen  od.  Halleluja  der  Versammlung 
in  regelmafligen  Abstanden  unterbrochen. 
Hinsichtlich  der  Melodie  unterschied  man 
bereits  P.n  filr  die  Wochen-  u.  fur  die  Fest- 
tage.  Es  ist  anzunehmen,  daB  sehr  friih  auch 
in  christl.  Hausern  psalmodiert  wurde,  weil 
diese  Sitte  im  palastinensich-syr.  Christen- 
tum  eine  sehr  alte  Tradition  besitzt.  Etwa 
Ende  des  4.  Jh.  schildert  die  gall,  Pilgerin 
Egeria  diesen  Psalmenvortrag  als  eine  alte 
u.  ehrwtirdige  Sitte. 

Durch  2  Besonderheiten  unterschied  sich 
die  christl.  von  der  synagogalen  P.:  durch  ih- 
re  enge  Bindung  an  die  jeweilige  Lesung 
(die  spater  zur  Bildung  des  Prokeimenons 
fiihrte)  u.  die  Einschaltung  von  Responso- 
rien  u.,  wohl  etwas  spater,  von  Antiphonen. 
Damit  war  der  Wechselgesang  zwischen  So- 
list  u.  Gemeinde  bzw.  zwischen  2  Choren 
eingefiihrt  worden  (  h>  auch  Stichologie). 
Vor  allem  im  byz.  'Bereich  mit  seiner  seit 
dem  6.  Jh.  sich  immer  starker  entwickeln- 
den  Kultusasthetik  hat  die  Auflosung  kom- 
pletter  Psalmrezitationen  durch  gleichblei- 
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bende  Kehrverse  u.  a.  die  Entstehung 
ganzer  Gattungen,  wie  des  Hirmos,  od.  von 
Strophen  (->  Troparien)  mit  eigenen  Melo- 
dien  (— >  Stichera)  beeinfluBt.  In  musikal. 
Hinsicht  unterscheidet  sich  die  P.  von  der 
Ekphonese  ganzer  Psalmtexte  durch  eigene 
Melodiemodelle,  die  ihrerseits  auf  den  Vor- 
trag  des  Benedictus,  Magnificat,  Nunc  di- 
mittis  u.  der  bibl.  Oden  einwirkten.  Unter- 
schiedlich  ist  in  den  einzelnen  oriental,  u. 
orth.  Kirchen  die  Orientierung  der  Psalmto- 
ne  an  den  Kirchentonen  (— »  Oktoecheos). 

Lit.:  Baumstark  38, 45  u.  Reg.:  PsaLms;  ders.,  Noe 
tuma  Laus,  Munster  (Westf.)  1947,  Reg.:  P.;  Dix, 
Reg.;  Handbuch,  Reg,;  G.  Murray,  The  Primitive 
Psalm-Tones,  Liturgy  16,  Elsberry,  Mo.  1947, 115 
bis  119;  J.-B.  Rebours,  Traite  de  Psaltique  Theori- 
que  et  Practique  du  Chant  dans  l’Eglise  Grecque, 
Paris  1906;  Wellesz,  341-348;  Werner,  passim. 

Psalter,  Psalmen  (greh.  psalterion,  n.;  russ. 
psaltif,  f.;  lat.  psalterium,  n.), 

1.  eines  der  wichtigsten  Lesebiicher  fur  das 
Stundengebet,  den  Stundengottesdienst  u. 
die  Liturgie.  Der  P.  der  greh.  Bibel,  der  Sep- 
tuaginta  (im  folgenden  Sept.),  enthalt  die 
Psalmen  1-150,  den  Psalm  151  „auBerhalb 
der  Zahlung'*  (=  Nr.  1  der  5  apokryphen  syr. 
Psalmen,  die  eine  Kurzfassung  des  Lebens 
Davids  bis  bin  zum  Goliathkampf  geben)  u. 
die  bibl.  Oden  mit  der  GroBen  — »  Doxolo- 
gie.  In  dieser  Gestalt  liegt  der  P.  bereits  im 
Codex  Alexandrinus  aus  dem  5.  Jh,  vor.  Fur 
gottesdienstl.  Zwecke  ist  der  P.  als  Lektio- 
nar  in  20  Abschnitte  (->  Kathismata)  einge- 
teilt.  Die  Zahlung  der  Psalmen  in  der  Sep- 
tuaginta  weicht  von  der  hebr.  Bibel  ab 
(Sept.  9  =  Hebr.  9  +  10;  Sept.  10  bis  112  = 
Hebr.  11  -  113;  Sept.  113  gleich  Hebr.  114 
+  115;  Sept.  114  +  115  =  Hebr.  116;  Sept. 
116-145  =  Hebr.  117-146;  Sept.  146-147  = 
Hebr.  147  [In  unserem  Lexikon  erfolgt  die 
Zahlung  nach  der  Lutherbibel,  d.  h.  der 
Zahlung  der  hebr.  Bibel.  Die  sog.  Jerusale- 
mer  Bibel  bringt  beide  Zahlungen.]).  Einige 
Psalmgruppen  tragen  bestinunte  Bezeich- 
nungen,  die  z.  T.  auf  das  hebr.  Vorbild  zu- 
rtickgehen,  so  die  „Lichter-Psalmen“,  das  Ky- 
rie  ekekraxa,  des  Abendgottesdienstes  (Ps. 
141,  142,  130,  117),  die  Laudes  (Ps.  148  bis 
150)  u.  der  Hexapsalm  (Ps.  3;  38;  63;  88;  103; 
143)  sowie  der  Amomos  (Ps.  119)  u.  der 
Polyeleos  (Ps.  135;  136)  des  Morgengottes- 
dienstes.  Von  hohem  Alter  ist  schlieBlich  die 


Gruppe  der  Gradualpsalmen  (Ps.  120-134). 
-  Der  P.  ist  mit  seinen  beiden  Typen  -  ein- 
facher  u.  kommentierter  P.  -  sehr  frtih,  wahr- 
scheinlich  noch  von  den  Slavenlehrern  Kirill 
u.  Method,  ins  Altkirchenslavische  (— >  un- 
ter  Sprachen)  iibersetzt  worden  (alteste 
Handschrift  der  Sinai-P.  aus  dem  11.  Jh.). 
Wie  iiberall  diente  er  auch  bei  den  slav.  Vbl- 
kern  nicht  nur  zu  gottesdienstlichen,  son- 
dern  auch  zu  Zwecken  des  Aberglaubens. 

2.  Sowohl  der  einfache  wie  der  kommentier- 
te  P.  gehoren  zu  den  friihesten  u.  am  haufig- 
sten  illuminierten  bibl.  Biichem.  Innerhalb 
der  Bibelillustration  nehmen  seine  Miniatu- 
ren  hinsichtlich  der  Einteilung,  ihres  Ver- 
haltnisses  zu  den  Textstellen  sowie  der  dar- 
gestellten  Textdeutung  selbst  (vor  allem  bei 
christologisch  gedeuteten  Szenen)  eine  Son 
derstellung  ein,  wobei  die  Beziehungen  des 
kommentierten  P.s  zu  den  Szenen  sowohl 
des  einfachen  Typs  wie  zu  den  Bildthemen 
anderer  Bucher  des  AT  u.  NT  besondere 
Aufmerksamkeit  verdienen.  Im  Verlaufe 
der  verschiedenen  Renaissancen  in  Byzanz 
auf  dem  Gebiete  der  Kunstgeschichte  spiel- 
te  der  illuminierte  Psalter  eine  wichtige  Rol- 
le.  Man  unterscheidet  2  groBe  Gruppen:  die 
der  sog.  hofischen  od.  aristokrat.  Psalterien 
(z.  B.  den  beriihmten  Gr.  139  in  der  Biblio- 
theque  Nationale  in  Paris,  9.  Jh.;  den  1066 
vollendeten  P.  Add  19  352  im  Brit.  Museum 
in  London;  den  im  Vatikan  befindhehen  V. 
Palat.  Gr.  381  u.  den  Gr.  17  in  der  Biblio- 
thek  von  S.  Marcus  in  Venedig)  u.  die  sog. 
mdneh.  Gruppe,  von  der  am  bekanntesten 
der  Chludov-P.  in  Moskau  ist.  In  die  die 
byz.  u.  balkanslav,  Traditionen  verbindende 
Epoche  des  sog.  „zweiten  siidslav.  Einflus- 
ses“  auf  die  Kultur  Moskaus  gehort  der  Kie- 
ver  P.  von  1397  (St.  Petersburg). 

Lit:  J.  A.  Lamb,  The  Psalms  in  the  Christian 
Worship,  London  1962;  Lazarev,  Reg.:  Psalmy;  K. 
Onasch,  Der  P.  in  der  byz.-slav.  Orthodoxie,  Got- 
les  ist  der  Orient.  Fs.  fur  Otto  EiBfeldt,  Berlin 
1959,  106-128;  M,  Speianskij,  Gadatel’naja  Psalty- 
ri,  S.  Peterburg  1899;  ders.,  Ein  Biuchstiick  des 
kommentierten  P.s  mit  Iileratur-geschichtl.  Einlei- 
lung,  Archiv  ftir  Slav.  Philologie  14,  Berlin  1892, 
45-72;  ders.,  Leon's  des  Weisen  Weissagungen 
nach  dem  Evangelium  u.  dem  P.,  ebenda  25,  Ber¬ 
lin  1903,  239-249;  M.  V.  Scepkina,  Miniatjury 
Chludovskoj  Psaltyri,  Moskau  1977;  J.  J.  Tikka- 
nen,  Die  P.Tllustration  des  MA.  Die  byz.  P.-Illu- 
stration,  Helsingfors  1903;  G.  Vzdornov,  Issledo- 
vanija  o  Kievskoj  Psaltyri,  Moskau  1978;  ders., 
Kievskaja  Psaltyf  1397  goda,  Moskau  1978;  K. 
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Weitzmann,  Die  Illustration  der  Septuaginta, 
Miinchener  Jb.  der  Bildenden  Kunst  3,  Miinchen 
1952-1953,  108  ff.;  ders.,  Aus  den  Bibliotheken 
des  Athos,  Hamburg  1963;  A.  Cutler,  Liturgical 
strata  in  the  Marginal  P.,  DOP  34/35, 1980/81;  Ch. 
Walter,  Art  and  Ritual  of  the  Byz.  Church,  Lon¬ 
don  1982,  Reg.:  Psalms,  illustrated;  LChl  3,  466 
bis  481;  LdK  3,  997-999.  -  S.  auch  Lit.  zu  Bibelillu- 
stration,  Lesebiicher,  Lesungen,  Miniatur,  Pro- 
phetologion. 

Psychosostria  — »  unter  Gottesmutterbilder 

Pyxis  (grch.,  f.,  von  pyxos,  f.,  ‘Buchsbaum’), 
kasten-  od.  zylinderformiges  Behaltnis  un- 
terschiedl.  Formats  aus  Holz,  Metall,  Elfen- 
bein.  Email,  Knochen  u.  a.  Material,  das  in 
der  Antike  vorwiegend  zum  Aufbewahren 
von  Schmuck  u.  Wertsachen  sowie  im  Kai- 
serkult  verwendet  wurde.  Im  Christentum 
gelangte  die  P.  schnell  in  den  Bereich  sakra- 
ler  Gegenstande:  (1)  zum  Aufbewahren  des 
Abendmahlsbrotes  (— >  Prosphore)  als 
Brottrager  (grch.  artophorion,  — >  unter 
Abendmahlsgerate)  od.  Theotheke  (grch. 
‘Gottesbehaltnis’).  Zu  den  altesten  Denk- 
malern  gehort  eine  zylinderformige  P.  aus 
Elfenbein  (Anfang  des  4.  Jh.,  Berlin,  Staatl. 
Museen).  Von  mittelbyz.  Zeit  an  entstanden 
Pyxiden  dieser  Art  in  Gestalt  von  kunstvol- 
len  Kuppelkirchen  aus  Silber  od.  Gold,  in 
der  russ.  Kleinkunst  u.  Toreutik  des  16.-18. 
Jh.  als  sog.  „Zione“  bekannt;  -  (2)  als  Behalt¬ 
nis  fiir  Reliquien  (->  unter  Reliquiar).  Sol- 
che  oft  aus  Holz  gefertigten  Pyxiden  besa- 
Bcn  einen  Schiebedeckel.  Bei  der  Aufnahme 
von  Kreuzpartikeln  wurde  die  P.  -a  Stauro- 
thek  genannt.  Wegen  ihres  Bildschmucks 
sind  die  altkirchl.  Pyxiden  fiir  die  Geschich- 
te  der  christl.  Ikonographie  von  Bedeutung. 

Lit.:  K.  Wessel,  Die  grofien  Berliner  P.,  RivAC 
36, 1960,  263-307;  LdK  3,  1017-1018.  -  S.  auch  Lit. 
zu  Altargerale,  Elfenbein,  Reliquiar. 


R 

Relief  (ital.  relievo,  von  lat.  relevare,  ‘her- 
vorlteben’),  zweidimensionale  Plastik.  Man 
unterscheidet  das  Hoch-R.  (frz.  haul  relief ), 
das  Flach-R.  (frz.  bas  relief)  u.  in  der  Kunst- 
geschichte  schlieBlich  das  altagyptische  ver- 
senkte  R:  (frz.  relief  en  creiix).  Die  zuletzt 
genannte  R.-Art  ist  in  der  altkirchl.  Kunst 


Reliquiar 

sehr  selten.  Als  Material  kommen  Steine 
(vor  allem  Marmor),  Holz  u.  Metall  in  Be- 
tracht.  Ini  Gegensatz  zur  Vollplastik  erlang- 
te  das  R.  weite  Verbreitung.  Es  wurde  u.  a. 
verwendet  zum  Schmuck  der  Sarkophage, 
Chorschranken  (— >  Cancelii),  der  Bilder- 
wand  u.  ihres  Vorlaufers,  des  Templons. 
Den  „R.-Ikonen“  (— >  Ikonenmalerei)  aus 
Stein  od.  Marmor,  die  nicht  selten  bunt  be- 
malt  waren,  entsprechen  solche  aus  Holz, 
wie  sie  in  Zentral-  u.  NordruBland  im  MA 
hergestellt  wurden.  R.-Schmuck  findet  sicb 
auch  an  AuBenmauern  der  Kirchen,  z.  B.  in 
Vladimir-Suzdal’,  vor  allem  an  der  Georgs- 
kathedrale  in  Jurev  Pol’skoj  (— »  auch  Bild- 
programm,  ->  Kultusasthetik). 

Lit.:  R.  Lange,  Die  byz.  R.-Ikone,  Recklinghausen 
1964;  LdK  4,  85-89.  -  S.  auch  Lit.  zu  Elfenbein, 
Plastik. 

Reliquiar  (grch.  lipsanotheke,  f.  [von  leipsa- 
non,  n.,  ‘das  Ubriggebliebene’];  russ. 
moscechranilisce,  n.),  Behaltnis  zum  Aufbe¬ 
wahren  von  Reliquien.  Es  entwickelte  sich 
ein  reicher  Formenschatz,  der  von  den  run- 
den,  ovalen,  viereckigen,  kreuzformigen  (-a 
Staurothek)  R.en  bis  zu  solchen  reichte,  die 
der  Gestalt  der  Reliquie  angepaBt  waren 
(Hand-,  Haupt-  u.  Glieder-R.e).  Auch  das 
Enkolpion  u.  die  Pyxis  konnten  als  Behalt- 
nisse  fiir  Reliquien  dienen.  Der  seit  dem  4. 
Jh.  stark  ansteigende  Bedarf  an  R.en  bei 
Kirchen  (zur  Kirchenweihe)  u.  Privatperso- 
nen  lieB  das  R.  zur  Massenware  u.  Devotio- 
nalie  werden.  Vor  allem  aus  Edelmetall  u. 
Email  hat  die  byz.-slav.  Kleinkunst  Meister- 
werke  dieser  Gattung  geschaffen,  Nicht  we- 
nige  von  ihnen  dienten  im  MA  als  Geschen- 
ke  der  Kirchen-  u.  aligemeinen  Politik.  Seit 
mittelbyz.  Zeit  werden  auch  Brottrager  (—1 
unter  Altargerate,  — >  Pyxis)  in  Gestalt  von 
Kuppelkirchen  oft  zu  R.en  umgestaltet. 
Grofi-R.e  erhielten  die  Form  von  Sarkopha- 
gen,  deren  silberne  Wande  kostbar  verziert 
wurden.  Solche  Gegenstande  dienten  nicht 
nur  der  Frommigkeit,  sondern  auch  der  ge- 
sellschaftl.  Reprasentation.  Von  daher  sind 
auch  die  engen  Beziehungen  zwischen  der 
Ikonographie  der  R.e  u.  dem  Kaiserkult 
verstandlich.  -  In  der  Ostkirche  sind  geoff- 
nete  R.e,  die  den  Blick  auf  die  Reliquien 
freigeben,  die  Regel.  Ahnlich,  wie  es  Bezie¬ 
hungen  zwischen  der  Verehrung  der  Reli- 
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quie  u.  der  Ikone  gibt,  so  auch  zwischen  R. 
u.  Ikonenbeschlag.  -  Taf.  71,  72, 73. 

Lit.:  M.  Andrieu,  Aux  Origines  du  Culte  du  Sain- 
te  Sacrement,  Reliquiaires  et  Monstrances  Eucha- 
ristiques,  AB  68,  1950,  397-418;  Braun,  Reliqui- 
are;  R.  Delbrilck,  Probleme  der  Lipsanothek  in 
Brescia,  Bonn  1952;  Grabar,  Martyrium,  passim; 
J.  Kollwitz,  Die  Lipsanothek  von  Brescia,  Berlin- 
Leipzig  1933;  R.  Rtickert,  Zur  Form  der  byz.  R.e, 
Miinchner  Jb.  der  bildenden  Kunst  8,  Mtinchen 
1957,  7-36;  K.  Wessel,  Die  byz.  Emailkunst  vom  5. 
bis  13.  Jh.,  Recklinghausen  1967;  P.  Plank,  Das 
Kreuzeshoiz  ais  Lebensbaum,  Zur  Deutung  der 
Limburger  Staurothek,  Hermeneia  3,  1987,  66  76; 
Ch.  Walter,  Art  and  Ritual  of  the  Byz.  Church, 
London  1982,  Reg,:  reliquaries;  LdK  4,  92-94.  -  S. 
auch  Lit.  zu  Reliquien,  Staurothek. 

Reliquien  (lat.  reliquiae,  f.  plur.,  ‘Uberie- 
ste’,  ‘Gebeine’;  grch.  leipsanon,  n.,  wie  lat.; 
russ.  mosci,  f.  plur.,  von  mosc’,  ‘Macht’). 

1.  Fast  alle  Hochreligionen,  die  Heilige  ver- 
ehren,  kennen  auch  R.  Sind  jene  personale 
Trager  der  „Macht“,  so  diese  dingliche,  an 
denen  der  Tod  keine  Macht  hat.  Religions- 
soziologisch  gesehen,  besitzen  R.  einen 
intensiven  kommunikativen  Charakter  (R.- 
Prozessionen,  R.-Translationen  [Ubertra- 
gungen  an  oft  weit  voneinanderliegende  Or- 
te],  R.  Handel,  R.-Kriege). 

2.  Das  Christentum  bekam  an  diesen  Vor- 
stellungen  u.  an  ihren  negativen  Erschei- 
nungen  insofern  Anted,  als  es  mit  der  Mar- 
tyrerverehrung  auch  die  Verehrung  ihrer  R. 
iibernahm.  Dabei  ist  zu  beachten,  daB  das 
friihe  Christentum  in  seinen  Blutzeugen 
nicht  auBergewohnl.  Menschen,  sondern 
Zeugen  des  den  Tod  iiberwindenden  Chri¬ 
stas  sah  u.  diese  Anschauung  auf  ihre  R. 
iibertrug.  Die  ablehnende  Haltung  der  Gno¬ 
sis  gegeniiber  der  korperl.  (fleischl.)  Aufer- 
stehung  durfte  das  Aufkommen  der  R.-Ver- 
ehrung  wesenthch  provoziert  ha  ben.  Als 
„Nachahmer  des  leidenden  Gottes“  (Igna¬ 
tius  von  Antiochien,  gest.  nach  110)  wurden 
nicht  nur  die  Blutzeugen,  sondern  auch  ihre 
„  leipsana  “  als  materielle  Garanten  der  Auf- 
erstehungshoffnung  miteinander  in  Verbin- 
dung  gebracht  (so  schon  Irenaus  von  Lyon, 
gest.  um  202).  Von  diesen  Vorstellungen  bis 
zur  Verehrung  der  „reliquiae“  war  es  nur 
noch  ein  Schritt. 

Eine  stark  anwachsende  R.-Verehrung  der 
Gemeinden  (R.  waren  notwendig  fiir  die 
Kirchenweihe),  privater  Kreise  u.  der  Hare- 
sien  (die  auch  ihre  Martyrer  hatten)  nach 
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der  Verfolgungszeit  machte  seit  dem  4.  Jh. 
ihre  Kontrolle  durch  den  Bischof  notig.  Be- 
reits  praktizierte  u.  bewahrte  Formen  wur¬ 
den  bestatigt  u.  zur  Regel  erhoben.  Dazu 
gehorten:  die  Deponierung  der  R.  in  einem 
Grabbau  (-»  Martyrion,  — »  Memoria),  die 
Abhaltung  jahrl.  Gedachtnisfeiern  am  Dies 
natalis,  dem  Todestag  des  Martyrers,  mit 
der  Feier  der  Eucharistie,  die  Sitte,  „bei  den 
Heiligen"  (lat.  retro  sanctos),  d.  h.  in  den 
Katakomben  od.  in  einem  Coemeterium  mit 
Grabern  von  Blutzeugen,  bestattet  zu  wer- 
den,  das  Verlangen,  R.  zum  Schutz  (grch. 
phylakterion)  in  einem  Behaltnis  (  >  Enkol- 
pion,  — »  Eulogia,  — >  Pyxis)  mit  sich  zu  tra- 
gen  (was  zur  Entstehung  der  Reliquiare, 
aber  auch  zur  Zerstiickelung  hi.  Leiber 
beitrug;  diese  wurde  im  Westen  verboten). 
Ein  weiterer  Schritt  der  Bindung  an  die  tagl. 
Liturgie  wurde  im  6.  Jh.  mit  der  Uber- 
fiihrung  (lat.  translatio)  der  Gebeine  in  die 
Gemeindekirchen  getan,  wo  sie  unter  deni 
Altar  in  einer  speziellen  Anlage,  der  Con- 
fessio,  deponiert  wurden,  die  zugleich  den 
Pilgern  zur  Kontaktaufnahme  mit  den  R. 
durch  das  Leichentuch  (->  Brandeum)  dien- 
te.  Das  Brandeum  konnte  dadurch  in  iiber- 
tragenem  Sinne  mit  den  R.  identifiziert  wer- 
den.  Die  wichtigste  der  Altardecken,  das 
Antimensium,  mufl  bis  heute  eingenahte  R. 
tragen.  Wie  zwischen  dem  Biid  (der  Ikone) 
u.  dem  dargestellten  Heiligen  wurden  auch 
zwischen  dem  Heiligen  u.  seinen  R.  enge 
phys.  u.  gedankl.  Beziehungen  hergestellt. 
Sollte  ein  Martyrer  zur  Heiligsprechung 
vorgeschlagen  werden,  so  muBten  zuvor  bei 
seinen  R.  Wunder  geschehen  sein,  die  die 
ihnen  innewohnende  Macht  (bei  den  Kir- 
chenvatern:  dynamis,  charis,  grch.)  bewie- 
sen.  Neben  einer  R.-Verehrung,  die  im 
Rahmen  altkirchl.  Vorstellungen  legitim 
war,  kam  es  im  Osten  u.  Westen  im  MA 
auch  zu  Verirrungen.  R.  wurden  zu  Han- 
delsobjekten.  Es  gab  einen  „schwarzen 
Markt"  fiir  R.,  auf  dem  auch  gefalschte  od. 
gestohlene  R,  angeboten  wurden.  Beides 
wurde  mit  Exkommunikation  bestraft. 

3.  Neben  diesen  eigentl.  R.  gibt  es  noch  sol- 
che  in  einem  tibertragenen  Sinne.  Dazu 
gehoren  Gegenstande,  die  mit  der  Person 
Christi  od,  der  Gottesmutter  zusammenhan- 
gen.  Zu  nennen  sind  u.  a.  das  Kreuz,  die 
Acheiropoietos-Ikone,  die  Krippe  (— >  auch 
Geburt  Christi)  sowie  Gewand  u,  Gtirtel 


Marias  (— >  Gewandniederlegung  der  Got- 
tesmutter,  ->  Giirtelniederlegung  der  Got- 
tesmutter).  Mit  diesen  u.  anderen  Gegen- 
standen  wurde  im  MA  derselbe  MiBbrauch 
wie  mit  R.  getrieben.  Nicht  zu  iibersehen  ist 
die  Bedeutung  der  R.  fiir  das  mittelalterl. 
Rechtswesen.  R.  wurdcn  u.  a.  beim  Eid,  bei 
Vertragsabschliissen,  als  Mittel  des  Rechts- 
schutzes,  aber  auch  als  Gegenstand  von  Po- 
litik  u.  Diplomatic  (-»  auch  Reliquiar)  ver- 
wendet.  Sie  vertraten  die  Heiligen  als  Patro- 
ne  von  Kirchen,  Klostem,  Gilden  u.  ande¬ 
ren  Institutionen.  R.-Translationen  waren 
Volksfeste;  sie  waren  von  nicht  geringer  po- 
lit.  Bedeutung. 

Lit.:  Delehaye,  Origines;  H.  Fichtenau,  Zuin  R  - 
Wesen  im  fruhen  MA,  Mitt,  des  Instituts  Kir 
Osterreich,  Gesch.-Forschung  60,  Innsbruck  1952, 
60-89;  Grabar,  Martyrium,  passim;  J.  Guiraud,  Le 
Commerce  des  Reliques  au  Commencement  du 
IXe  Sifccle,  Melanges  d’Archdologie  et  Histoire 
12,  Paris  1892  (Suppl.),  73-95;  Kotting,  Der  frilh- 
christl.  R.-Kult  u.  die  Bestattung  im  Kirchenge- 
baude,  Koln  u.  Opladen  1965;  ders.,  R.-Vereh- 
rung,  ihre  Entstehung  u.  ihre  Formen,  Trierer 
Theolog.  Zs.  67,  Tirer  1958, 321-334;  ders.,  passim; 
G.  van  der  Leeuw,  Phanomenologie  der  Religion, 
Tubingen  19562,  §  3.  5,  30.1;  E.  Meyer,  R.  u.  Reli¬ 
quiar  im  MA,  Berlin  1950;  P.  E.  Schramm  (Hg.), 
Herrschaftszeichen  u.  Staatssymbolik,  3.  Bd., 
Stuttgart  1956,  Reg.:  R.;  G.  Schreiber,  Die  Wo- 
chentage  im  Erlebnis  der  Ostkirche  u.  des  christl. 
Abendiandes,  Koln  u.  Opladen  1959,  Reg.:  R.; 
Cb.-  Walter,  Art  and  Ritual  of  the  Byz.  Church, 
London  1982,  144-158;  LChl  3,  538-546.  -  S.  auch 
Lit.  zu  Fleiligenverehrung,  Martyrer,  Martyrerver- 
ehrung,  Reliquiar. 

Renaissancen  in  Byzanz  (Renaissance  von 
ital.  rinascita,  Wiedergeburt’).  Der  Begriff 
der  R.,  wie  er  fur  Italien  u.  Westeuropa  als 
bekannt  vorausgesetzt  werden  darf,  kann 
auf  Byzanz  nicht  od.  nur  mit  wesentl,  Ein- 
schrankungen  angewendet  werden.  Die 
Kenntnis  der  klass.  grch.  Literatur  u.  Kunst, 
die  Westeuropa  erst  in  voLiem  MaBe  durch 
grch.  Emigranten  nach  der  Einnahme  Kon- 
stantinopels  durch  die  Tiirken  (1453)  ver- 
mittelt  wurde,  war  fiir  die  Byzantiner  eine 
Selbstverstandlichkeit.  Anders  als  im  We- 
sten  ist  es  bei  ihnen  menials  zu  einem  neuen 
Lebensstil  gekommen,  mil  Ausnahme  viel- 
leicht  der  letzten  der  R.  Wahrend  vor  allem 
das  Monchtum  dariiber  wachte,  daB  die  Be- 
schaftigung  mit  den  eigenen  Traditionen 
inimer  nur  eine  „Klassik  mit  Ma8en“  blieb, 
waren  nicht  wenige  Kirchenfiirsten  deren 


Renaissancen  in  Byzanz 

Anhanger,  auch  wenn  sie  oft  genug  gegen 
sie  Stellung  nehmen  muBten.  Was  wir  unter 
R.  zu  verstehen  haben,  sind  also  Auseinan- 
dersetzungen  „im  eigenen  Hause“,  Stadien 
des  jeweiligen  krit.  Neuverstandnisses  einer 
klass.  Tradition,  die  Kultur  u.  Gesellschaft 
bis  zu  ihrem  Untergang  trug.  Ebenso  pro- 
blematisch  wie  der  Begriff  der  R.  fiir  By¬ 
zanz  tiberhaupt  ist  die  iibl.  Einteilung  in  ei¬ 
ne  makedonische,  eine  komnenische  u.  eine 
palaologische  Renaissance,  da  deren  einzel- 
ne  Phasen  sich  keineswegs  immer  mit  den 
Regierungszeiten  der  Herrscherhauser 
decken. 

1.  Die  „makedonische“  od.  besser  nach- 
ikonoklast.  Renaissance,  benannt  nach  dem 
Ikonoklasmus,  der  Bilderfeindschaft  (— >  un¬ 
ter  Bild),  ist  als  Antwort  auf  die  araber- 
freundl.  Kulturpolitik  der  ikonoklast.  Kaiser 
durch  eine  bewuBte  Hinwendung  zur  Klas- 
sik  der  eigenen  Vergangenheit  gekennzeich- 
net,  wie  sie  sich  am  deutlichsten  in  den  Auf- 
zeichnungen  des  Patriarchen  Photios  (gest. 
891  ?)  tiber  die  Werke  der  grch.  Literatur  u. 
Philosophie  in  seinem  „myriobiblion“  doku- 
mentiert.  Die  Wiederbesinnung  auf  die  an- 
tike  Philosophie  ging,  wie  die  kirchl.  Prozes- 
se  gegen  Psellos  (gest.  um  1078)  u.  Johannes 
Italos  (gest.  Ende  11.  Jh.)  zeigen,  keines¬ 
wegs  ohne  Krisen  vor  sich.  Insbesondere  ei¬ 
ne  Wiederbelebung  Platons  stieB  auf  den 
Widerstand  der  Kirchen,  deren  Dogma 
weitgehend  die  Denkschemata  des  Aristote- 
les  zur  Voraussetzung  hatte.  Dagegen  voll- 
zog  sich  in  der  Kunst  der  AnschluB  an  die 
Klassik  nahezu  problemlos.  Nach  dem  fiir 
die  Kirche  siegreichen  Bilderstreit  (— »  Bild) 
kam  es  sogar  zu  einer  fur  diese  Epoche  typ. 
Verbindung  von  klass.  u.  spatantiker  Kunst 
mit  der  Sakralmalerei,  wie  sie  in  spaterer 
Zeit  nicht  wieder  erreicht  wurde;  sie  doku- 
mentierte  sich  im  hierat.  — »  Stil  u.  im  Repra- 
seniationsbild,  das  fiir  das  orth.  Selbstbe- 
wuBtsein  charakteristisch  wurde.  Aus  dieser 
Einheit  erwuchs  auch  das  neue  Bildpro- 
granrm  der  Kirchen,  das  die  Traditionen 
selbstandig  u.  z.  T.  kritisch  verarbeitete. 
Aus  dem  Bereich  des  Kirchenbaus  u.  der 
Monumentalmalerei  seien  hier  nur  die  Kir¬ 
chen  Hosios  Lukas  u.  Daphni,  aus  der 
Bibeliliustration  die  Josua-Rolle,  der  Chlu- 
dov-  (2.  Halfte  9.  Jh.)  u.  der  Basiliuspsalter 
(1017)  erwahnt.  In  das  Ende  dieser  Epoche 
fallt  die  Reform  der  byz.  Hagiographie,  die 
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an  den  Vorbildern  der  antiken  wie  der  alt- 
kirchl.  Literatur  orientiert  ist. 

2.  Die  „komnenische'‘  od.  hochbyz.  Renais¬ 
sance  entwickelte  sich  im  12.  Jh.,  das  durch 
auBere  Schwierigkeiten  (Normannen,  Kreuz- 
ziige,  Einnahme  Konstantinopels  durch  die 
Kreuzfahrer  1204)  u.  innere  Erschiitterun- 
gen  (Haresie  der  Bogomilen,  Schisma 
[Kirchentrennung]  mit  Rom  1054,  Feudal- 
krisen)  gekennzeichnet  ist.  Die  Neubesin- 
nung  auf  eigene  Werte  tragt  jetzt  andere 
Ziige  als  vorher.  Anstelle  der  selbstbewuB- 
ten  orth.  statuar.  Representation  bemerkt 
man  eine  gewisse  „Weichheit“  der  Ztige  (zu 
Mimik  — >  unter  Gestik),  vermischt  mit  einer 
leichten  Resignation,  geneigte  Haupter,  be- 
tonte  Kurvierungen  (z.  B.  in  der  Kreuzigung 
Christi)  -  ein  Gestaltwandel  klass.  Schon- 
heitsideale,  in  dem  sich  deren  Aristokratis- 
mus  mit  der  Sensibilitat  der  hochbyz.  My- 
stik  zu  einem  unverwechselbaren  Typus 
vereinigte.  Als  Antwort  auf  die  Provokation 
der  Bogomilen  u.  anderer  nonkonformist. 
Gruppen  entstehen  neue  Christus-  u.  Got- 
tesmutterbilder,  erhalt  aber  auch  die  Vor- 
messe,  die  Prothesis,  ihre  endgiiltige  Ge¬ 
stalt;  die  Mystagogie  der  letzteren  bestimmt 
nicht  nur  das  Schema  des  Bildprogramms, 
sondern  auch  die  Kultusasthetik  dieser 
Epoche.  An  Denkmalern  seien  erwahnt  die 
Mosaiken  der  Hagia  Sophia  in  Konstantino- 
pel  (Anfang  12.  Jh.),  die  Capella  Palatina  in 
Palermo  (1129-1143),  die  Fresken  bulg.  Kit¬ 
chen  wie  Panteleimon  in  Nerezi  (1164)  od. 
S.  Georg,  Kurbinovo  (1191).  Zu  den  vollen- 
detsten  Zeugen  der  hochbyz.  R.  gehort  die 
Ikone  der  Vladimirskaja,  -»  unter  Gottes- 
mutterbilder. 

3.  Die  Grenzen  zwischen  der  hochbyz.  u. 
der  „palaologischen“  od.  spatbyz.  Renais¬ 
sance  sind  flieBend  u.  umstritten.  In  Geor 
gios  Gemistos  Plethon  (gest.  1452)  erlebte 
das  klass.  Griechentum  gegen  den  Wider- 
stand  der  Kirche  eine  letzte  u.  echte  Wie- 
dergeburt,  die  sich  wie  eine  feme  Utopie 
von  dem  durch  soziale  Kampfe  erschiitter- 
ten  u.  vom  Untergang  (1453)  bedrohten 
Reich  abhebt.  Die  Mystik  der  hochbyz.  Zeit 
wird  abgelost  durch  den  ekstat.  Hesychas- 
mus  (— t  unter  Monchtum),  der  nicht  nur  die 
Auffassung  von  der  Liturgie  als  einer  in 
Symboien  erlebbaren  Schau  Gottes  pragte, 
sondern  auch  deren  psycholog.  Auswirkun- 
gen  auf  die  Kunst  bestimmte.  Die  Fesseln 


enger  kult.  Reprasentanz  werden  gesprengt 
u.  weichen  einem  Dynamismus  der  Aus- 
drucksformen,  der  sich  an  hellenist.  Tradi- 
tionen  orientiert,  trotzdem  aber  vollig 
selbstandig  ist.  Plotzliche  Gesten,  erregte 
Gesichtsziige,  flatternde  Gewander,  grelle 
Farbgebung,  den  menschl.  Bewegungen  an- 
gepaBte  Architekturkulissen  u.  Landschaf- 
ten  sind  in  der  Malerei  wie  in  der  gleichzei- 
tigen  Heiligenvita  der  Schwanengesang  ei¬ 
ner  groBartig  geschlossenen  Kunst,  deren 
klass.  Traditionen  in  eine  letzte  Krise  gera- 
ten  waren.  Die  Impulse  dieser  spatbyz. 
Kunst  lassen  sich  auf  dem  Balkan  (nicht 
ganz  zutreffend  als  „makedon.  Schule“  be- 
zeichnet)  ebenso  wie  bei  Feofan  Grek  (gest. 
um  1415)  in  RuGland  und  El  Greco  (Theo- 
tokopuli  von  Kreta,  gest.  1614)  in  Spanien 
(beide  byz.  Emigranten)  feststellen,  wah- 
rend  Andrej  Rublev  (->  unter  Ikonenmale- 
rei)  unter  Abkehr  von  der  ekstat.  Psycholo- 
gisierung  u.  unter  Hinwendung  zum  klass. 
Schonheitsideal  eines  im  altruss.  Monchtum 
verklarten  Griechentums  die  nachbyz.  Epo¬ 
che  dieses  groBen  Erbes  einleitete.  Ahnlich 
wie  in  der  spatbyz.  Malerei  lassen  sich  auch 
in  der  Kirchenmusik  sowie  in  den  byz.  — » 
Notationen  Bemiihungen  um  Erhaltung  u. 
Verarbeitung  klass.  Traditionen  nachwei- 
sen. 

Lit.:  Art  et  Societe  a  Byzance  sous  les  Paleolo- 
gues,  Venedig  1971;  H.-G.  Beck,  Das  Byz.  Jt., 
Miinchen  1978;  J.  Beckwith,  The  Art  of  Constan¬ 
tinople,  London  1961;  O.  Demus,  Die  Entstehung 
des  Palaologenstils  in  der  Malerei,  Berichte  zum 
XI.  Intern.  Byzantinisten-KongreB  Miinchen 
1958,  Nr.  IV,  2,  dazu  die  Korreferate  von  S. 
Radojcic  u.  A.  Xyngopulos  in  VII  (Korreferate); 
ders.,  Byzantine  Art  and  the  West,  London  1970; 
ders.,  Two  Palaeologean  Mosaic  Icons  in  Dum¬ 
barton  Oaks  Collection,  DOP  14, 1960,  87-119;  J, 
Geanakoplos,  Byzantine  East  and  Latin  West: 
Two  Worlds  of  Christendom  in  Middle  Ages  and 
Renaissance,  Oxford  1956;  ders.,  Interaction  of 
the  „Sibling“  Byzantine  and  Western  Cultures  in 
the  Middle  Ages  and  Italian  Renaissance  (330  bis 
1600),  New  Haven  -  London  1976;  H.  Hunger, 
Das  Reich  der  Neuen  Mitte,  Graz-Wien-Koin 
1965,  Reg.:  R„  makedonische,  Palaiologen-R.;  A. 
Kashdan,  Byzanz  u.  seine  Kultur,  Berlin  1973;  G. 
Mathew,  Byzantine  Aesthetics,  London  1963;  P. 
A.  Michelis,  Esthetique  de  l’Art  Byzantin,  Paris 
1959;  A.  Prokopiou,  The  Macedonian  Question  in 
Byzantine  Painting,  Athens  1962;  Ph.  Schwein- 
furth,  Die  Byz.  Form.  Ihr  Wesen  u.  ihre  Wirkung, 
Mainz  19542;  P.  A.  Underwood  (Hg.),  The  Kariye 
Djami,  Vol.  4.  Studies  in  the  Art  of  the  Kariye 
Djami  and  its  Intellectual  Background,  Princeton, 
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IV.  J.  1975;  K.  Weitzmann,  Geistige  Grundlagen 
u.  Wesen  der  Makedon.  Renaissance,  Koln  u.  Op¬ 
laden  1963;  K,  Wessel,  Die  Kultur  von  Byzanz, 
Frankfurt/M.  1970;  E.  Kitzinger,  Byz.  Kunst  im 
Werden.  Stilenlwicklungen  in  der  Mittelmeer- 
kunst  vom  3.  bis  zum  7.  Jk.,  Koln  1984;  E.  Coche 
de  la  Ferte,  Byz.  Kunst,  Freiburg/Basel/Wien 
1982;  P.  Schreiner,  Byzanz,  Milnchen  1986;  LdK  3, 
113-114  (Makedon.  Schule);  LexMa  2,  1169-1327 
(Byz.  Kunst;  Byz.  Literatur;  Byz,  Musik;  Byz. 
Recht;  Byz.  Reich).  -  S.  auch  Lit.  zu  Ikonenmale- 
rei,  Kirchenbau,  Kirchenmusik. 

Rcpriisentationshild,  in  der  Malerei  Dar- 
stellung  von  Personen  (als  Portrat)  od.  Per- 
sonengruppen  mit  starker  Betonung  der 
Frontalitat  u.  des  hierat.  — >  Stils,  durch  die 
eine  mit  bewuBtem  Distanzierungseffekt 
(— >  auch  Kultusasthetik)  arbeitende  Verge- 
genwartigung  (lat,  repraesentatio)  erreicht 
wird.  Zur  weiteren  Eigenart  der  R.es  gehdr- 
ten  die  Anwendung  des  „Sendelichts“  (— ► 
unter  Perspektive),  die  das  R.  zum  aus- 
drucksstarken  „religiosen  Plakat“  macht, 
sowie  eine  streng  formalisierte  Gestik  u. 
Mimik.  Bereits  in  altoriental.  Religionen  u. 
im  Kaiserkult  bekannt,  ist  das  R.  in  alien 
Epochen  der  von  der  Liturgie  gepragten  Sa- 
kralkunst  des  bzy.-slav.  Bereichs  anzutref- 
fen.  Seine  lehrhaften  bis  spekulativen  Inhal- 
te,  die  mit  den  stilist.  Charakteristika  eng 
verbunden  sind,  lassen  sich  besonders  an 
den  Acheiropoietes,  den  autonomen  Chri- 
stus-  u.  Gottesmutterbildern  u.  den  Apo- 
stelbildern  studieren.  Die  dogmatisch  be- 
stimmten  Strukturen  des  R.s  konnen  auf- 
gelockert  werden  durch  das  Genrebild,  das 
vor  allem  in  den  Bandbildern  (russ.  klejrna) 
erscheint,  die  um  das  zentrale  Idealbild  ei- 
nes  Heiligen  gruppiert  sind. 

Lit:  s.  Stil,  hieratischer,  Kultusasthetik. 

Responsorien,  eine  Form  der  Psalmodie, 
bei  der  nach  jedem  Vers  od.  jeder  Vers- 
gruppe  ein  gleichbleibender  bibl.  Vers 
(grch.  stichos,  auch  hypopsalma )  von  der 
Gemeinde  respondiert  wird  (vgl.  dagegen 
den  Aufbau  des  Antiphons).  Als  Beispiel 
fin  die  Struktur  der  R.  mag  hier  die  erste 
Ode  dienen.  Sie  wird  als  „Ode  des  Aus- 
zugs“  vom  Chorleiter  (grch.  psaltes)  ange- 
sagt.  Danach  folgen  die  R.: 

Psaltes:  2.  Mose  15, 1  b  „Ich  will  dem 

Herrn  singen ...“ 

Gemeinde:  2.  Mose  15, 1  b  „Ich  will  dem 
Herrn  singen 


Psaltes:  2.  Mose  15, 1  c  „RoB  u.  Mann 

hat  er ...“ 

Gemeinde:  2.  Mose  15, 1  b  „Ich  will  dem 
Herrn  singen 

Psaltes:  2.  Mose  15, 2  a  „Der  Herr  ist 

meine  Starke  ...“ 

Gemeinde:  2.  Mose  15, 1  b  „Ich  will  dem 

Herrn  singen  ...“ 

SchluB:  „Ehre  sei  dem  Vater  ...“ 

Psaltes:  „Ehre  sei  dem  Vater 

(=  Kleine  — >  Doxologie) 

2.  Mose  15, 1  b  „Denn  er  hat 
eine  herrliche 
Tat  getan.“ 

Gemeinde:  „Ich  will  dem  Herrn  singen 
Psaltes:  „ Je  tzt  u .  von  Ewigkeiten  zu 

Ewigkeiten,  Amen.  Denn  er  hat 
eine  herrliche  Tat  getan.“ 
Gemeinde:  „Ich  will  dem  Herrn  singen  ...“ 
Psaltes:  „Ich  will  dem  Herrn  singen 

Gemeinde;  „Denn  er  hat  eine  herrliche  Tat 
getan.“ 

Lit  s.  Psalmodie. 

Ritus  (lat.,  m.,  ‘Brauch’,  ‘Satzung’;  russ.  ob- 
rjad,  m.),  1.  eine  mit  Hilfe  von  Zeichen  u. 
Symbolen  vollzogene  Handlung,  die  fiir  ei¬ 
ne  bestinunte  Lebensphase  bzw.  deren  Ab- 
schluB  das  Sozialverhalten  bzw.  die  soziale 
Einordnung  des  Individuums  bestimmt. 
Beim  Ubergang  in  eine  neue  Phase  sind  je- 
weils  „Ubergangs-Riten“  (frz.  rites  de  passa¬ 
ges)  erforderlich  (z.  B.  Geburt,  Hochzeit, 
Tod;  Entlassungs-  u.  Aufnahmeriten  aus  ei- 
ner  bzw.  in  eine  Phasengruppe  [Kindheit, 
Jugend,  Mannbarkeit,  Alter],  Berufs-, 
Amtsgruppe  u.a.).  Der  R.  tragt  Zeichen- 
charakter,  insofern  er  durch  materielle 
Symbole  auf  nichtmaterielies,  ideelles  Sein 
hinweist  u.  materielles  Sein  vor  den  Unwag- 
barkeiten  des  nichtmateriellen  durch  be- 
stimmte  mag.  Abwehrhandlungen  (vgl.  auch 
->  Exorzismus)  schiitzt  u.  stabilisiert.  Die 
enge  Verbindung  zwischen  Lebensphase  u. 
R.  machte  diesen  zu  einem  natiirl.  Ord- 
nungsfaktor  u.  zu  einer  fiir  den  Menschen 
unentbehrl.  Lebens-  bzw.  Sterbehilfe.  Da- 
her  unterliegt  der  R.  dem  Wandel  des 
menschl.  BewuBtseins,  R.  ist  nicht  mit  Kul- 
tus  identisch,  stellt  aber  ein  wichtiges  Struk- 
turelement  des  letzteren  dar. 

2.  Auf  den  christi.  Gottesdienst  mit  seiner 
Frbmmigkeit  angewendet,  bedeutet  das  im 
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einzelnen:  (a)  Das  Christentum  besitzt  eine 
Reihe  von  Phasen-  u.  Obergangsriten  (— » 
Taufe,  Eheschlieflung,  ->  Begrabnis)  u. 
einige  Amtsriten  (Ordination  [->  Cheiro- 
thesie],  ->  Cheirotonie).  Riten  mit  besonde- 
rem  sozietarem  Charakter  sind  auBer  der 
Taufe  das  ->  Anathema  u.  die  — >  Exkom- 
munikation,  insofern  sie  die  Einbeziehung 
(die  Integration)  bzw.  den  AusschluB  (die 
Desintegration)  in  die  (aus  der)  kirchl.  So- 
zietat  anzeigen.  Als  Kontakt-Riten  konnen 
jene  Handlungen  bezeichnet  werden,  die 
Objekte  od.  Personen  durch  Weihen  od. 
Segnungen  zu  Kontakttragern  des  nichttna- 
teriellen  Seins  machen.  Diese  Riten  im  en- 
geren  Sinne  sind  in  der  Ostkirche  in  einem 
eigenen  Buch,  dem  Euchologion,  gesam- 
melt.  (b)  Der  R.  ist  ein  wichtiges  Struktur- 
element  der  Liturgie,  die  eine  Funktionsein- 
heit  von  Riten  (z.  B.  Prozessionen,  Einzii- 
gen,  Handlungen  u.a.m.)  darstellt.  Ihre  Per- 
fektion  kann  in  liturg.  Funktionalismus  aus- 
arten.  Summieren  sich  nun  eine  Reihe  von 
rituellen  Eigen  til  mlichkeiten,  dann  spricht 
man  auch  (c)  von  Riten  im  Sinne  von  Litur- 
giefamilien.  Zur  Charakterisierung  eines  R. 
in  diesem  Ralimen  sind  nicht  nur  rein  liturg. 
Spezifika  maBgebend,  sondern  auch  solche 
des  Gesellschafts-  u.  Kulturmilieus,  der  kir- 
chengeschichtl.  Entwicklung,  des  jewciligen 
Volkstums,  der  Sprachen  u.a.m.  So  unter- 
scheidet  man  zunachst  die  Riten  des  Ostens 
von  denen  des  Westens.  Im  Osten  unter- 
scheidet  man  3  Ritengruppen  od.  liturg. 
„Groflfamilien“  (— >  auch  Autokephalie,  — » 
Patriarch,  vgl.  Ubersicht):  den  antiocheni- 
schen  R.  mit  den  westsyr.  (jakobit.)  u.  ost- 
syr.  (nestorian.)  Liturgien;  sodann  den 
byz.R.,  der  mit  dem  erstgenannten  eng  ver- 
wandt  ist;  zu  seinen  wesentlichsten  Ei- 
gentiimlichkeiten  gehort  eine  ausgepragte 
Kultusasthetik.  Zu  ihm  zahlen  die  grch., 
russ.,  serb,,  bulg.,  ruman.,  tschech.-slovak.  u. 
melkitisch-orth.  Kitchen  mit  mehr  od.  weni- 
ger  ausgepragten  rituellen  Eigenarten.  Die 
dritte  Gruppe  ist  der  alexandrin.  R.  mit  der 
kopt.  u.  der  athiop.  Liturgie.  Im  Westen  un- 
terscheidet  man  den  rom.,  den  ambrosian. 
(mailand.),  den  mozarab.  (westgot.)  u.  den 
gaU.  R. 

3.  Zu  einer  ausreichenden  Bestimmung  des 
Begriffes  R.  gehort  schlieBlich  der  kanon. 
Aspekt,  d.  h.  die  Beachtung  der  Einheit  von 
Liturgie  u.  Kirchenrecht  (vgl.  Basset:  liturgi¬ 


cal  and  canonical  rite).  Konstitutiv  sind  hier- 
filr  eine  intakte  Hierarchie  (deren  eigentl. 
Reprasentant,  der  Bischof,  auch  den  giilti- 
gen  Vollzug  der  Liturgie  u.  der  Sakramen- 
ten-Spendung  garantiert)  u.  deren  Diszipli- 
nargewalt  (Jurisdiktion)  iiber  Klerus  u.  Lai- 
en.  SchlieBlich  muB  in  der  Ostkirche  diese 
Hierarchie  nach  dem  Prinzip  der  Autoke¬ 
phalie  aufgebaut  sein,  im  Gegensatz  zur 
rom.  Kirche,  deren  R.  am  papalistisch-uni- 
versalen  Leitungsprinzip  orientiert  ist.  Sie 
besitzt  deshalb  fur  alle  Fragen  des  R.  u.  der 
Rubriken  eine  zentrale  Behorde,  die  Riten- 
kongregation  (Sacra  Congregatio  Rituum) 
mit  dem  Sitz  in  Rom,  wahrend  in  den  orth. 
Kirchen  der  jeweilige  Patriarch  mit  der  Bi- 
schofs-  u.  Landessynode  zustandig  ist.  Un- 
ter  diesen  Voraussetzungen  u.  Abgrenzun- 
gen  gegenilber  dem  rom.  Verstandnis  bleibt 
der  Begriff  des  R.  im  Sinne  einer  ubergrei- 
fenden  Liturgiefamibe  durchaus  praktika- 
bel.  Vgl.  die  Tab.  u.  die  Erlauterungen  dazu. 

Lit.:  W.  W.  Basset,  The  Determination  of  Rite, 
Rom  1967;  P.  Berger,  The  Social  Construction  of 
Reality,  New  York  1966;  L.  Boyer,  Le  Rite  et 
VHomme,  Paris  1962;  J.  Cazeneuve,  Les  Rites  et 
la  Condition  Humaine  d’apres  les  Documents 
Ethnographiques,  Paris  1956;  A.  van  Gennep,  Ri¬ 
tes  de  Passage,  Paris  1909;  Hanssens,  Reg.:  Ritus 
singuli;  Heiler,  Reg.;  Ae.  Herman,  De  „ritu"  in 
lure  Canonico,  OrChrPer  33, 1933,  96-158;  Hand- 
buch,  Reg.:  Riten,  R.;  R.  Janin,  Les  Eglises  Orien¬ 
tates  et  les  Rites  Orientaux,  Paris  1955;  H.  Kell¬ 
ner,  Liturgie  u,  Kirchenrecht,  Scholastik  17,  Frei- 
burg/Br.  1942,  342  bis  384;  G.  van  der  Leeuw, 
Phanonrenologie  der  Religion,  Tubingen  19562, 
Reg.;  P.  Sherwood,  Le  Sens  du  Rite,  Orient  Syri- 
en  2,  Paris  1957, 297-314;  J.  Wach,  Religionssozio- 
logie,  Tiibingen  1951,  Reg.;  G.  Widengren,  Reli- 
gionsphanomenologie,  Berlin  1969.  -  Zu  den  chri- 
stolog.  Streitigkeiten  ais  Erstinformation:  C.  An- 
dresen,  Kirchen  der  alten  Christenheit,  Stuttgart, 
Berlin,  Koln,  Mainz  1971,  385-391  u.  Reg.;  Beck; 
W.  Elert,  Der  Ausgang  der  Altkirchl.  Christolo- 
gie,  Berhn  1957;  A.  Grillmeier  u.  H.  Bacht  (Hg.), 
Das  Konzil  von  Chalkedon.  Gesch.  u.  Gegenwart, 
Bd.  1-3,  Wiirzburg  1951-1954;  E.  Hammerschmidt, 
Ursprung  phiiosophisch-theolog.  Termini  u.  deren 
tjbernahme  in  die  altkirchl.  Theologie,  OstKSt  8, 
1959,  202-220;  Quasten;  M.  Lurker,  Worterbuch 
der  Symbolik,  Stuttgart  1953-.  575-576;  J.  P.  Plat- 
voet.  Analysis  and  Interpretation  of  Rites,  Neder- 
lands  Theol.  Tijdschrift  37, 1983, 175-273;  N.  Luh- 
mann,  Funktion  der  Religion,  Frankfurt  a.  M. 
1982,  Reg.:  rites  de  passages;  Rituale;  Ch.  Walter, 
Art  and  Ritual  of  the  Byz.  Church,  London  1982; 
J.  Boi-Borsai,  Die  musikhistor.  Neudeutung  der 
oriental. -chrisll.  Riten,  Studia  Musicologica  Acad. 
Scient.  Hung,  16,  1974,  493-503;  Handbuch 
Ostk.kunde  I, II.  -  S.  anch  Lit.  zn  Akoluthia,  Kir¬ 
chenrecht,  Kultus,  Liturgie. 


330 


Ritus 


Liturgiefamilien  (Riten)  der  Ostkirche 


Antiochien 


Vorchalzedonensische  Liturgien1  -M- 
Nachchalzedonensische  Riten: 
Westsyrischer  (jakobitischer)  Typus2: 

Maronitischer  Ritus3 
Armenischer  Ritus4  - 


Ostsyrischer  (nestorianischer  Typus5: 
Nestorianischer  Ritus6 


Alexandrien10 


Konstaninopel 


Byzantinischer  Ritus7: 


Melchiten8 

Georgier9 

Slaven: 

Russen 

Bulgaren 

Serben 

Albaner 

Rumanien 

Griechen 


Koptischer  Ritus11 
Atiopischer  Ritus12 


Anmerkungen  zum  Obersichtssehema:  „LUurgiefa- 
mitien "  (Riten):  (1)  Uber  die  gottl.  u.  menschl.  Na- 
tur  in  Christus  gab  es  in  der  Alten  Kirche  2  ver- 
schiedene  theolog.  Auffassungen:  Unter  deni  Ein- 
fluB  des  Neuplatonismus  betonte  die  Schule  von 
Alexandria  „die  Gottheit  des  Logos  als  das  tlber- 
geordnete  Prinzip  des  inkarnierten  Christus"  (C. 
Andresen),  In  einem  komplizierten  ProzeB  (kir- 
chenpolit.  Rivalitaten  zwischen  Alexandrien,  An¬ 
tiochien,  Rom  u.  Konstantinopel;  unterschiedl. 
Molivationen  im  theolog,  Denken  in  Ost  u.  West; 
semiot.  Veranderungen  philosophisch-theolog. 
Begriffe;  Einflufl  der  Volksfrommigkeit  u.  des 
Monchtums  u.  a.)  entwickelten  sich  aus  dieser 
„Einheitschristologie'‘  bestimmte  Ubertreibungen 
u,  Einseitigkeiten,  die  auf  eine  „Ein-Natur-Lehre“ 
(Monophysitismus:  „Christus  in  Menschheit  ver- 
wandelte  Gottheit  od.  in  Gottheit  verwandelte 
Menschheit"  [A.  Grillmeier]  tendierten  u.  die  Bil- 
dung  immer  neuer  Gruppierungen  u.  „Kirchen“ 
zur  Folge  hatten  („Dogmenproliferation“).  Das 
urspriinglich  legithne  Anliegen  der  alexandrin. 
Schule  ging  bei  ihnen  weithin  verloren.  Im  Ge- 
gensatz  zu  ihr  befand  sich  die  Schule  von  Antio¬ 
chien.  Vorwiegend  nach  dem  Denkmodell  des 
Aristoteles  u.  auf  der  Grundlage  einer  seit  alters 
gepfiegten  Schriftauslegung  hatte  sie  eine  „Tren- 
nungschristologie"  enlwickelt,  in  der  die  Selbstan- 
digkeit  der  beiden  Naturen  Christi  (sog.  Dyophy- 
sitismus)  u.  seine  hohe,  zur  Nachfolge  auffordern- 
de  Sittlichkeit  betont  wurde.  Die  Schule  von  An¬ 
tiochien  blieb  eine  einheitl.  Grofle  u.  spaltete  sich 
nicht  in  verschiedene  Gruppierungen  auf.  Es  kam 
nur  bei  Nestorios  (Patriarch  von  Konstantinopel, 
gest.  in  der  Verbannung  um  451)  zu  Ubertreibun¬ 


gen  der  antiochen.  Christologie,  die  aber  die  orth. 
Absichten  des  Nestonos  kaum  in  Frage  stellen 
konnen  (s.  auch  Anm,  5  u.  6).  Wahrend  sowohl 
die  romischen  als  auch  die  byz.  Theologen 
schlieBiich  ilber  dem  Problem  der  2  Naturen  Chri¬ 
sti  aul  der  4.  Okumcn.  Synode  von  Chalzedon  451 
zu  einer  Einigung  u.  zu  bis  heute  noch  giiltigen 
Formulierungen  kamen,  haben  die  Monophysiten 
u.  Nestorianer  das  Chalzedonense  abgelehnt  u. 
sich  von  der  byz.  u.  rom.  Kirche  getrennt.  Sie  wer- 
den  heute  im  allgemeinen  als  nicht-chalzedonens. 
Kirchen  des  Orients  bezeichnet.  -  Die  vorchalze- 
donens.  Liturgien  Antiochiens  einschlieBlich  Jeru¬ 
salems  u.  Syropalastinas  werden  uns  in  den  Homi- 
lien  des  Johannes  Chrysostomus  (gest.  407),  den 
Mystagogien  des  Theodor  von  Mopsvestia  (gest. 
428),  in  den  Apostol.  Konstitutionen  (->  auch 
Kirchenrecht),  den  Katechesen  des  Bischofs  von 
Jerusalem  Kyrillos  (gest.  387),  u.  den  Schrit'ten 
des  Pseudoareopagiten  (5./6.  Jh.,  — »  Mystagogie) 
faBbar.  Auch  der  alteste,  durch  spatere  Uberar- 
beitungen  im  byz.  Liturgiebereich  nicht  mehr  klar 
erkennbare  Kern  der  Jakobusliturgie  gehorte 
noch  hierher  (  r  auch  unter  Melchiten). 

(2)  Die  nach  ihrem  Organisator  Jakobus  Baradai- 
os  (gest.  578)  bezeichneten  Jakobiten  erhieiten  im 
Patriarchen  Severos  von  Antiochien  (gest.  538)  ei- 
nen  der  hervonagendsten  Vertreter  einer  Theolo- 
gie,  die  dem  unter  Anm.  1  erwahnten  Monophysi¬ 
tismus  nahe  steht,  aber  in  ihrern  Uberlegungen  u. 
Definitionen  weit  differenzierter  ist. 

(3)  Der  Maronit.  Ritus  ist  eine  Liturgie-  u.  Ritus- 
gemeinschaft  von  Gemeinden,  vor  allem  im  Liba- 
non,  die  sich  nach  ihrem  Begriinder  Maro  (gest. 
vor  423)  nennen.  Eine  ihrer  liturg.  Formulare 
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(Anaphoren)  zeigt  enge  Verwandtschaft  mil  dem 
der  Addai  u.  Mari  (s.  Anm.  6)  u.  wird  deshalb  von 
hohem  Alter  sein. 

(4)  Die  armen.  Liturgie,  die  sich  nach  dem  Patri- 
archen  von  AJexandrien  Athanasios  dem  GroBen 
(gest.  373)  nennt,  zeigt  Einfltisse  nicht  nur  des  an- 
tiochen.  Ritus  (einschlieBlich  der  Liturgie  von  Je¬ 
rusalem),  sondern  auch  des  byz.  u.  der  durchaus 
prolilierten  Liturgieprovinz  des  kappadoz.  Kai- 
sareiea  (Casarea).  Ahnlich  wie  der  armen.  Kir- 
chenbau  hat  auch  die  Liturgie  u.  der  Ritus  Ar- 
ineniens  sehr  alte  Traditionen  des  oriental.  Chri¬ 
sten  turns  erhalten,  vgl.  auch  Anm.  9). 

(5)  Zur  Bezeichnung  ..Nestorianer"  s.  Anm.  1. 
Andere  Bezeichnungen  fur  diese  Gruppe  sind 
„Assyrer“,  „Chaldaer“.  Sie  nennen  sich  selbst 
„Apostol.  Kirche  des  Orients".  Ihr  Urspruug  liegt 
in  den  friihen  Christengemeinden  Ostsyriens  u. 
Persiens.  424  losten  sie  sich  vom  Patriarchat  von 
Antiochien  u.  bildeten  eine  eigene  Kirche  mit  ei- 
nem  Katholikos  in  Seleukeia-Ktesiphon.  Die  Mis¬ 
sion  der  „Nestorianer“,  die  groflte  u.  weitrei- 
chendste  des  Christentums,  hatle  bereits  im  8.  Jh. 
China  errcicht. 

(6)  Im  Mittelpunkt  des  nestorian.  Ritus  steht  die 
Liturgie  der  (wahrscheinlich  legeudaren)  Schiller 
des  Apostels  Thaddeios,  Addai  u.  Mari,  die  der 
Liturgieforschung  immer  noch  schwierige  Fragen 
aulgibt  (es  fehlt  in  ihr  der  Einsetzungsbericht).  Ihr 
syr.  Kern  bzw.  eine  syr.  Redaktion  wird  im  5.  Jh- 
angenommen.  Die  liturg.  Terminologie  zeigt 
grofle  Nahe  zu  den  Mystagogien  Theodors  von 
Mopsvcstia  (s.  Anm.  1).  Von  dem  letzteren  ist 
noch  ein  Liturgieformular  in  Gebrauch  sowie  ei- 
nes  auf  den  Namen  des  Nestorios  (Anm.  1).  Aus 
dem  Giiechischen  iiberselzl,  dtirften  sie  kaum  auf 
beide  Kirchenvater  zuriickgehen.  -  Die  Riten  u. 
Liturgien  der  friiheren  wciten  Missionsgebiete 
sind  in  ihren  ursprtingl.  Formen  nicht  mehr  erhal- 
ten.  Verschiedene  Unionen  mit  Rom  u.  Volker- 
sturme  haben  sie  veriindert.  Der  nichtunierte  ma- 
lankar.  (malabar.,  siidind.)  Ritus  gehort  zum  west- 
syr.  (monophysit.)  Typus. 

(7)  Der  byz.  Ritus  besitzt  3  Liturgien;  die  Basilius-, 
die  Chrysostomus-  u.  die  Liturgie  der  vorgeweih- 
ten  Gaben  (— *  diese,  — >  Liturgie).  Eine  Liturgie 
eigener  Art  slellt  die  Petrustiturgie  dar. 

(8)  Die  Melchiten  (Melkiten,  ‘die  Kaiserlichen’, 
von  syr.  malko,  “Kaiser’),  sind  Christen  der  Patri¬ 
archate  Alexandrien,  Antiochien  u.  Jerusalem, 
die  die  Okumen.  Synode  von  Chalzedon  aner- 
kannten  (s.  Anm.  1)  u.  dem  Ritus  des  byz.  Kaisers 
treu  blieben.  Ihre  Liturgie  war  urspriinglich  die 
des  vorchalzedonens.  Antiochiens  einschlieBlich 
Jerusalems,  sie  wurde  aber  im  Laufe  der  Zeit  im¬ 
mer  starker  byzanlinisiert,  um  schlieBlich  im  12. 
Jh.,  den  unter  Anm.  7  genannten  byz.  Liturgien  zu 
weichen.  (S.  auch  Anm.  10) 

(9)  Die  georg.  Kirche  stand  durch  grch.  Missionie- 
rung  im  4,  Jh.  von  Anfang  an  unter  dem  EinfluB 
des  byz.  Ritus,  an  dessen  Liturgiegeschichte  sie 
vom  4,-11.  Jh.  teilnahm.  In  den  theolog.  Fragen 
um  die  Zweinaturenlehre  (Anm.  1)  ging  sie 
zunachst  mit  der  armen  Kirche  (Anm.  4)  gemein- 
sam,  trennte  sich  aber  um  600  von  ihr  u.  erkannte 
die  Beschltisse  von  Chalzedon  an.  Wie  ihre  Nach- 
barkirche  hal  auch  die  georgische  auBer  byz.  Ein- 


fliissen  in  Liturgie,  Stundengebet,  Kirchenjahr, 
Kirchenbau  u.  Kirchenmusik  syro-paiastiuens.  Tra¬ 
ditionen  Iibernommen  u.  selbstandig  verarbeitet. 

(10)  Die  Liturgie  des  alten  Patriarchals  Alexand¬ 
rien  ist  weithin  unbekannt.  Einige  Grundztige  las- 
sen  sich  aus  den  Schriften  Athanasios’  des 
GroBen  (Anm.  1)  rekonstruieren,  ebenso  aus  den 
in  Anm.  11  genannten  spateren  Liturgien. 

(11)  Die  Kopten  (der  Name  komml  von  der  arab. 
Bezeichnung  fur  grch.  aigyplioi,  ‘Agypter’)  sind 
jene  monophysit.  Glaubigen  (s.  Anm.  1),  die  sich 
nach  der  Synode  von  Chalzedon  vom  dem  orth. 
Patriarchat  Alexandrien  trennten  u.  eine  eigene 
Kirche  bildeten,  an  deren  Spitze  ein  eigener  Patri¬ 
arch  mit  dem  Sitz  in  Alexandrien  steht.  Der  kopt. 
Ritus  benulzt  eine  Reihe  von  Liturgien  (mit  Aus- 
nahme  der  der  Melchiten,  s.  Anm.  8),  die  sowohl 
von  den  vor-  u.  nachchatzedonens.  Vorbildem 
Antiochiens  als  auch  spater  durch  den  byz.  Ritus 
beeinfluBt  wurden,  so  daB  mogl.  Rekonstruktio- 
nen  altalexandrin.  Anaphoren  aus  ihnen  sehr 
schwierig  sind.  Es  handelt  sich  um  folgende  For¬ 
mulate:  Die  in  einer  kurzen  Redaktion  bis  auf  das 
4.  Jh.  zurilckgehende  grch.  Markuslilurgie  mit 
starken  Einfliisscn  der  Jakobusliturgie  (Anm.  1), 
von  den  Melchiten  seit  iangem  aufgegeben,  ist 
nicht  mehr  in  Gebrauch;  ebenfalls  griechisch  sind 
die  Basiliusliturgie  (wohl  alter  als  die  gleichnami- 
ge  des  byz.  Ritus)  u.  die  GregoriusJiturgie;  der  ei¬ 
gen  tl.  kopt.  Ritus  benutzt  dje  Lilurgic  des  Kyril- 
los,  eine  Uberarbeitung  u.  Ubersetzung  der  Mar- 
kusliturgic,  die  Basilius-  u.  Gregoriusliturgie,  alle 
3  in  kopt.  u.  arab.  Sprache. 

(12)  In  Athiopien  wurde  im  4.  Jh.  unter  Athana¬ 
sios  dem  GroBen  ein  Bistum  errichtel.  Im  6.  Jh. 
begannen  die  „Neuen  Heiiigen",  d.  b.  aus  Syrieu 
kommende  Monophysiten,  ihren  Glauben  zu  ver- 
breiten.  Damit  kamen  auch  die  kopt.  Liturgien 
nach  Athiopien  u.  wurden  dort  in  die  Landesspra- 
che  iibersetzt.  Der  kopt.  Ritus  kennt  20  Formula- 
re  fur  das  Kernsliick  der  Liturgie,  die  Anaphora, 
die  zu  einem  groBen  Teil  nichtalexandrin.  Her 
kunft  sind.  Nicht  unmittelbar,  sondern  durch  spa- 
tere  literar.  Veimittlung,  wurde  die  aus  dem  3.  Jh. 
stammende  Kirche nordnung  des  Hippolyt  (-» 
auch  unter  Kirchemecht)  zur  Grundlage  ftir  die 
„ Anaphora  der  Apostel"  aus  dem  13.  Jh.,  das  am 
haufigstcn  verwendete  Formular.  Die  Liturgie  der 
athiop.  Kirche  zeichnet  sich  durch  einen  reichen 
Hymnenschatz  aus,  darunter  vor  allem  Gottes- 
mutteilieder. 

Rosenkranz  (lat.  rosarium,  n.,  corona,  f., 
psalterium  Beatae  Mariae  Virginis;  grch. 
kambologion,  n.  [‘Knotenleser’],  kom- 
boschoinion,  n.  [‘Knotenschnur’];  russ.  ver- 
vica,  f.,  cetki,  f.  plur.,  ‘Zahlschnur’,  auch  ie- 
stovka,  ’Leiterchen’),  eine  aus  einer  Viel- 
zahl  von  Kugein  bestehende  Schnur  zum 
Abzahlen  bestimmter  Gebete,  vor  allem  zu 
Ehren  Marias.  Vorlaufer  des  R.es  sind  im 
MA  seit  dem  13.  Jh.  die  Paternoster-(Vater- 
unser-)Schniire.  Der  orth.  R.  (besser  viel- 
leicht  Zahlschnur)  besteht  aus  100  kleinen 
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Knoten  (auch  Perlen)  u.  dtirfte  erst  im  14. 
Jh.  aufgekommen  sein,  Er  wird  benutzt 
beim  immerwahrenden  Gebet  (Jesusgebet, 
-»  unter  Gebet),  u.,  damit  verbunden,  zum 
Abzahlen  der  Kniefalle  (Metanien,  — >  unter 
Proskynese).  Hauptsachlich  im  Monchtum 
in  Gebrauch,  wird  die  Zahlschnur  auch  vom 
Klerus  u.  seltener  von  Laien  gebraucht. 

Lit.:  Beck,  134;  Heller,  Reg.:  R,;  W.  Kirfel,  Der  R. 
Ursprung  u.  Ausbreitung,  Walldorf  1949;  A.  Malt- 
zew,  Andachtsbuch  der  Orth.-Kath.  Kirche  des 
Morgenlandes,  Berlin  1895,  CIV-XII;  P.  de  Mee- 
ster,  Rituale-Benedizionale  Bizantino,  Rom  1930, 
20  f.;  LChl  3, 568-572. 

Rotulus  (lat.,  m.,  auch  rotula,  f.),  groBten- 
teils  einseitig  beschriebene  Schrift-  od. 
Buchxolle,  die  bis  zum  Aufkommen  des  Ko- 
dex  (— »  Bibelillustration)  sehr  verbreitet 
war.  Als  Schrifttrager  dienten  Papyrus  u. 
Pergament.  Das  Christentum  tibemahm  den 
antiken  R.  fur  Urkunden,  Namenslisten  u. 
Biichertexte  (am  bekanntesten  die  Exultet- 
rolle).  Das  Schriftband  wurde  um  einen  hol- 
zernen  od.  metallenen  Stab  gerolit  u.  mit 
Riemen  zusammengehalten.  Listenrotuli 
waren  bis  in  das  MA  hinein  in  Gebrauch. 

Rotunde  (lat.  rolundus,  'rund',  ‘gerundet’), 
ein  Gebaude,  dessen  Mauermantel  im 
Kreisrund  um  eine  Achse  gelegt  ist.  Die  R. 
ist  nicht  nur  die  einfachste,  sondem  auch 
die  vollkommenste  Form  des  Zentralbaus. 
— »  auch  Kirchenbau. 

Lit.:  LdK  4, 214, 234-236  (Rundkirchen).  -  S.  auch 
Lit.  zu  Zentralbau. 

Rubriken  (lat.  rubricatus,  'mit  roter  Tinte 
geschrieben’).  Hinzufiigungen  in  roter  Tinte 
auf  Kaiserurkunden  u.  Anweisungen  in  li- 
turg.  -»  Biichern  zum  Vollzug  der  Liturgie, 
zur  Spendung  der  Sakramente  u.  bei  einer 
Reilie  von  Riten,  Gesten  u.  anderen  liturg. 
Verhaltensweisen  (z,  B.  Lautgebet  u.  Still- 
gebet).  Im  Kirchenrecht  wird  der  verpflich 
tende  Charakter  der  R.  mit  der  gottl.  Stif- 
tung  der  genannten  Veranstaltungen  be- 
griindet.  In  der  kath.  Kirche  entwickelte 
sich  bereits  im  MA  eine  eigene  Systemati- 
sierung  u.  Lehre  von  den  R.,  die  Rubrizi- 
stik.  Die  rom.  Kardinalsbehorde  der  Riten- 
kongregation  (Sacra  Congregatio  Rituum) 
ist  die  oberste  Rechtsinstanz  fiir  alle  die  R. 
betreffenden  Fragen.  In  den  orth.  Kirchen 


fehlt  eine  solche  Zentralbehorde  (—>  auch 
Ritus).  Die  R.  besitzen  hier  auch  nicht  den 
strengen  Rechtscharakter  wie  in  der  kath. 
Kirche.  Die  wichtigsten  R.  sind  im  Eucholo- 
gion  enthalten.  Eine  abschlieBende  Syste- 
matisierung  der  R.  wurde  unter  dem  Patri- 
archen  von  Konstantinopel  Philotheos  Kok- 
kinos  (gest.  1379)  vorgenommen.  Eine  Dar- 
stellung  der  orth.  Rubrizistik  fehlt  bisher. 

Lit.:  Fendt,  Reg.;  Georgievskij;  K.  Goetz,  Kir- 
chenrcchtl.  u.  kulturgeschichtl.  DenkmSter 
AltruBIands,  Stuttgart  1905;  V.  Grumel,  Les  Re- 
gestes  et  Actes  du  Patriarcat  de  Constantinople, 
I.,  Fasc.  1-3,  Chalzedon  1932-1947,  Index  Anaiyti- 
cus  III,  1;  Handbuch,  Reg.:  R.;  B.  Lowenberg,  R. 
u.  sinngerechter  Vollzug  der  Liturgie,  JLB  8, 
1958,  238-242;  I.  Mansvetov,  Mitropolit  Kiprian  v 
ego  Lilurgiceskoj  Dejatel’nosti,  Moskau  1882;  P. 
de  Meester,  Rituale-Benedizionale  Bizantino, 
Rom  1930;  P.  Rado,  Enchiridion  Liturgicum  com- 
plectus  Theologiae  Sacramentalis  et  Dogmata  et 
Leges  iuxta  novum  Codicem  Rubricarum  concin- 
navit,  2  Bde.,  Rom-Freiburg-Batcelona  1961;  F.  J. 
Spasskij,  Russkoe  Liturgiceskoe  Tvorcestvo,  Paris 
1951.  -  S.  auch  Lit.  zu  Euchologion,  Typikon. 

Riistaltar  —>  Prothesis  (1) 


s 

Sakkos  (grch.,  m.),  sackartiges,  aus  grobem 
Gewebe  bestehendes  Gewand  (vgl.  Matth. 
11,  21;  Luk.  10, 13),  in  der  Ostkirche  ein  der 
rom.  Dalmatica  (lat.)  entsprechendes  wei- 
tes,  an  den  Seiten  offenes  u.  kurzarmeliges 
liturg.  Kleidungsstiick  (vgl.  liturg.  -»  Ge- 
wander)  des  Bischofs,  das  priesterl.  Pheio- 
nion  ersetzend.  Seit  je  reich  bestickt,  gehort 
der  S.  zu  den  sakralen  Textilien.  Urspriing- 
lich  war  er  im  Kaiserkult  iiblich,  seit  dem 
11.  Jh.  trug  ihn  der  Patriarch,  seit  dem  13. 
Jh.  auch  der  Erzbischof.  Der  S.  wurde  vom 
byz.  Kaiser  verliehen.  Nach  dem  Fall  von 
Konstantionopel  1453  zeichnete  der  Sultan 
den  Patriarchen  als  den  Leiter  (Ethnar- 
chen)  der  christl.  Volksgruppe  mit  dem  S. 
aus.  In  der  russ.-orth.  Kirche  wurde  der 
bischofl.  S.  erst  im  18.  Jh.  iiblich. 

Lit.:  A.  V.  Bank,  Vizantijskoe  Iskusstvo  vo  Sobra- 
nijach  Sovetskogo  Sojuza,  Leningrad  -  Moskau 
1965,  Katalog  Nr.  278-290;  Braun,  Paramente, 
245;  Daniel,  381;  F.  Dolger,  Byz,  Diplomatik,  Et- 
tal  1956,  374;  Goar,  99;  Raes,  236;  O.  Treitinger, 
Die  ostrom.  Kaiser-  u.  Reichsidee  in  ihrer  Gestal- 
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tung  im  hof.  Zeremoniell,  Bad  Homburg  v.  d. 
Hohe  1969, 15,  26, 113, 126;  LChl  5,  405-406.  -  S. 
auch  Lit.  zu  Gewander,  liturgische;  Textilien. 

Sakrament  (iat.  sacramentum,  n.,  ‘Haftgeld’, 
‘ProzeB’,  ‘Fahneneid’;  grch.  mysterion,  n., 
‘Geheimnis’,  ‘Geheimhandlung’;  entspre- 
chend  russ.  tajna,  f.,  tainstvo,  n.),  1.  im  Chri- 
stentum  der  mit  materiellen  Zeichen  vollzo- 
gene  Zuspruch  der  durch  Christus  dargebo- 
tenen  Gnade  Gottes,  die  zugleich  Gemein- 
schaft  (grch.  koinonia;  lat.  communio)  mit 
ihm  u.  den  anderen  Glaubigen  stiftet.  Reli- 
gionsgeschichtliche  Vergleiche  mit  dem  Ri- 
tus  befriedigen  insofern  nicht,  als  nicht  das 
Vertrauen  in  den  genauen  Vollzug  der  ritu- 
ellen  Handlung,  sondern  der  Glaube  an  sei- 
nen  Stifter  entscheidend  ist.  Hierin  sind  sich 
-  trotz  Unterschieden  in  der  Zahl  der  S.e  - 
alle  christl.  Konfessionen  einig.  Diese  Auf- 
fassung  kann  auch  nicht  durch  rituell-mag. 
Praktiken  entwertet  werden;  diese  werden 
ebenfalls  von  alien  Konfessionen  abgelehnt. 
2.  Das  grch.  NT  gebraucht  Mysterion  in  ei- 
nem  umfassenden  Sinne,  um  den  Heilsplan 
Gottes,  vor  allern  die  Menschwerdung  Chri- 
sti,  zu  umschreiben;  das  lat.  NT,  die  Vulga- 
ta,  benutzt  hierftir  das  Wort  „sacramentum“ 
(Eph.  1,  9;  3,  3;  5,  32;  Kol.  1,  27;  1.  Tim.  3, 
16;  Offb.  1,  20;  17,  7).  An  S.en  im  engeren 
Sinne  kennt  das  NT  nur  Eucharistie  u.  Tau- 
fe.  Auch  in  der  Folgezeit  blieben  die  Begrif- 
fe  Mysterion  u.  Sacramentum  stets  umfas- 
sender  als  unser  heutiges  Verstandnis  vom 
S.  Tertullian  (gest.  nach  220)  gab  der  lat. 
Bezeichnung  eine  erste  Orientierung  auf 
das  Kirchenrecht.  Um  100  (in  den  ersten 
Anklangen  bereits  in  1.  u.  2.  Tim.,  Tit.)  er- 
scheint  als  der  eigentl.  Spender  (nicht  Stif¬ 
ter!)  der  beiden  genannten  S.e  der  Bischof, 
dessen  monarch.  Gewalt  (— >  auch  Hierar- 
chie)  eine  Verrechtlichung  des  S.s  einleite- 
te,  die,  wie  erwahnt,  mit  Tertullian  zunachst 
abgeschlossen  war.  Vor  allem  die  lat.  Be- 
deutung  von  „Fahneneid“  fiir  Sacramen¬ 
tum,  insbesondere  im  Hinblick  auf  den 
Erstempfang  der  Eucharistie  durch  die 
Neugetauften  (-»  Katechumenen)  u.  den 
neuordinierten  Bischof  (->  Cheirotonie)  mit 
seiner  Gemeinde,  unterstiitzte  diese  Ent- 
wicklung.  Im  grch.  Mysterion  dagegen  tritt 
der  Rechtscharakter  gegeniiber  dem  des 
Geheimnisses  des  gottl.  Heilsplanes  zuriick, 
wie  er  bereits  1.  Kor.  11  u.  in  der  Ananme- 


se,  dem  erinnernden  Gedenken  daran 
wahrend  der  Liturgie,  zum  Ausdruck 
kommt. 

3.  Die  heutige  Siebenzahl  der  S.e  in  der 
orth.  (Taufe,  Myronsalbung,  Eucharistie, 
BuBe,  Cheirotonie  [Ordination],  Ehe- 
schlieBung,  Krankenolung)  u.  kath.  Kirche 
(Taufe,  Myronsalbung  [Firmung],  Euchari¬ 
stie,  BuBe,  Krankenolung,  Cheirotonie  [Or¬ 
dination],  EheschlieBung)  hat  eine  lange  u. 
z.  T.  kompiizierte  Geschichte.  Im  Westen 
schwankte  die  Zahl  der  S.e  bis  zum  12.  Jh.; 
voriibergehend  gab  es  12  S.e,  wobei  u.  a. 
auch  die  FuBwaschung  mitgezahlt  wurde. 
Erst  im  12.  Jh.  kam  es  im  Zusammenhang 
mit  der  Ausbildung  einer  S.en-Lehre  in  der 
Scholastik  zur  Festlegung  der  Siebenzahl. 
Im  byz.  u.  nichtbyz.  christl.  Orient  blieb  bis 
zum  9.  Jh,  die  Sechszahl  nach  den  Schriften 
des  Dionysios  vom  Aeropag  (— >  Mystago- 
gie),  die  in  hohein  Ansehen  standen,  vor- 
bildlich  (Taufe,  Eucharistie,  Myronsalbung, 
Cheirotonie,  Monchsweihe  u.  Begrabnis- 
ordnungen).  Diese  Mysteria  wurden  gele- 
gentiich  um  die  Myronweihe  u.  die  Weihe 
des  Altars  vermehrt.  Johannes  Damascenus 
(gest.  um  750)  kannte  nur  die  beiden  S.e  des 
NT,  Eucharistie  u.  Taufe.  Aber  auch  bei 
ihm  wild  der  heilsuniversale  Charakter  des 
S.s-Begriffes  einsichtig,  insofern  mit  ihm  et- 
wa  die  Menschwerdwung  u.  mit  dieser  die 
Verehrung  des  Bildes  verbunden  wird.  Auf 
der  Unionssynode  von  Lyon  1274  iiber- 
nahm  die  byz.  Kirche  die  Siebenzahl  der  S.e 
von  der  kath.  Kirche,  wenn  auch  gegen  die 
Widerstande  von  Volk  u.  Klerus.  Noch  im 
15.  Jh.  wollte  ein  Metropolit  unter  Erweite- 
rung  der  aeropagit.  Sechszahl  10  S.e  aner- 
kannt  wissen.  Unter  protestant.  EinfluB 
nannte  der  Patriarch  Kyrill  Lukaris  (gest. 
1638)  zwei  (Taufe,  Eucharistie),  denen  sein 
Freund,  der  Patriarch  von  Alexandrien  Me- 
trophanos  Kritopulos  (gest.  1641),  als  drit- 
tes  S.  noch  die  BuBe  hinzufiigte.  Die  Syn¬ 
od  e  von  Jerusalem  1672  setzte  schliefllich 
die  Siebenzahl  endgiiltig  fest,  wie  sie  1643  in 
den  Bekenntnissen  des  Patriarchen  von  Je¬ 
rusalem  Dositheos  (gest.  1707)  u.  des  Petrus 
Mohila,  Metropolit  von  Kiev  (gest.  1647), 
proklamiert  wurde.  -  Eine  S.en-Theologie 
entstand  in  Byzanz  erst  spat;  sie  findet  sich 
vor  allem  in  den  spatbyz.  Mystagogien  u.  in 
der  Schrift  „Uber  die  hi.  S.e“  des  Metropo- 
liten  von  Thessalonich  Symeon  (gest.  1429). 
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Vorher  gab  Nikolaus  Kabasilas  (gest.  vor 
1391)  in  seiner  Schrift  „Uber  das  Leben  in 
Christus"  eine  betont  seelsorgerl.  Betrach- 
tung  der  Taufe,  der  Myronsalbung  u.  der 
Eucharistie. 

Lit.:  H.  Afanasov,  Tainstva  i  Tainodejstvija,  Pra- 
voslavnaja  Mysl\  Paris  1951,  17-34;  Beck  247  f., 
282  f.  u.  Reg,;  N.  Clark,  An  Approach  to  the 
Theology  of  the  Sacraments,  London  1956;  Fr. 
Dunkel,  Die  Spendung  der  hi.  S.e  in  der  oriental. 
Kirche,  Theolog.-Prakt.  Quartalsschr.  80,  Linz 
1927, 446  ff.,  676  ff.;  P.  Hauptmann,  Die  Katechis- 
men  der  russ.-orth.  Kirche,  Gottingen  1971,  185 
bis  221;  Heiler,  152-188  (492  f.);  Heyer,  127-132; 
G-  van  der  Leeuw,  Sakramentales  Denken,  Kassel 
1959;  C.  Mohrmann,  Sacramentum  dans  le  plus 
Anciens  Textes  Chretiens,  Harvard  Theolog.  Re¬ 
view  47,  Cambridge  (Mass.)  1954,  141  -152;  H.  v. 
Soden,  Mysterion  u.  Sacramentum  in  den  ersten 
drei  Jh.  der  Kirche,  ZNW  12,  1911,  188-227;  Th. 
Spacil,  Doctrina  Theologiae  Orientalis.  De  Sacra- 
mentiis  in  Genere,  Roma  1937;  I.-H.  Dalmais, 
Handbuch  Ostk.kunde  II,  141-181;  R.  Hotz,  S.e 
im  Wechselspiel  zwischen  Ost  u.  West,  Zurich/ 
Kohi  1979;  M.  Lurker.Worterbuch  der  Symbolik, 
Stuttgart  19832,  589-590. 

Sakramentalien  — >  unter  Segen 

Sakristei  — »  unter  Pastophorien 

Sanctuarium  — >  unter  Bema 

Sanctus  (lat.  ‘heilig’),  ein  in  seinem  ersten 
Teil  aus  Jes.  6,3  (mit  geringer  Erweiterung) 
u.  in  seinem  zweiten  aus  Matth.  21,  9  beste- 
hender  Hymnus  der  byz.  Liturgie.  Er  unter- 
teilt  das  Eucharist.  — >  Hochgebet  in  2  Ab- 
schnitte:  das  Antesanctus  u.  das  Postsanctus, 
Der  erste  Abschnitt  des  Eucharist.  Hochge- 
betes  bietet  an  seinem  Ende  u.  Ubergang 
zum  S.  eine  Paraphrase  aus  Hes.  3,  12.13  u. 
Dan.  7,  10  (vgf.  Kol.  1,16)  iiber  die  Engel- 
machte  an  Gottes  Thron,  wahrend  der 
zweite  in  log.  AnschluG  an  das  S.  das  Kom- 
men  Christi  zum  Golgathaopfer  schildert. 
Wahrend  der  zweite  Teil  des  S.  im  8.  Jh. 
(wohl  aus  Syrien  iiber  Armenien  kommend) 
in  die  byz.  Liturgie  aufgenommen  wurde, 
hat  der  erste  eine  altere,  wenn  auch  noch 
nicht  vollig  geklarte  Vorgeschichte.  Weithin 
unbestritten  ist  die  Herkunft  aus  dem  syna- 
gogalen  Gottesdienst,  umstritten  dagegen, 
ob  1.  Clem.  34,  5.6  schon  das  gottesdienstl. 
S.  meint.  Ebenfalls  ohne  liturg.  Beziehung 
haben  wahrscheinlich  Tertullian  (gest.  nach 
220),  frtihe  Martyrerakten  (Perpetua  u.  Fe- 


Sarkophag 

licitas)  u.  Origenes  (gest.  253/254)  das  S.  be- 
handelt.  Das  erste  Zeugnis  fur  den  liturg. 
Gebrauch  findet  sich  jedoch  in  Agypten  in 
der  Gebetssammlung  des  Bischofs  von 
Thmuis,  Serapion  (gest.  nach  362);  dort 
setzt  es  allerdings  eine  altere  Tradition  vor- 
aus.  Es  folgen,  abgesehen  von  den  Apostol. 
Konstitutionen  (-»  unter  Kirchenrecht)  mit 
einem  ersten  Ansatz  zum  zweiten  Teil,  die 
Mystagogien  Kyrills  von  Jerusalem  (gest. 
386)  u.  Theodors  von  Mopsvestia  (gest. 
428).  Der  fur  diese  Zeit  charakterist.  liturg. 
Einsatz  des  S.  ist  sehr  wahrscheinlich  auf  die 
Auseinandersetzung  mit  den  Arianem  um 
die  Dreieinigkeit  zurtickzufiihren.  Niceta 
von  Remesiana  (gest.  um  420)  bezeugt,  daB 
das  S.  von  Christen  des  Orients  (wohin  auch 
die  pseudoareopagit.  Schriften  [->  Mystago- 
gie]  u.  das  Henochbuch  weisen)  nach  dem 
Westen  gebracht  worden  sei.  In  Afrika  u. 
Spanien,  wo  die  Kampfe  um  die  Trinitat  we- 
gen  der  arian.  Westgoten  besonders  hart 
waren,  fand  das  S.  Mitte  des  5.  Jh.,  in  die 
moz-arab.  Messe  im  6./7.  Jh.  Eingang.  -  Die 
dem  S.  zugrunde  liegende  Vorstellung  von 
den  Engelmachten  hat  auf  die  Entstehung 
der  Ikonographie  der  Majestas  Domini  ein- 
gewirkt. 

Lit.:  Dix,  165  f.  u.  Reg.;  Eisenhofer  2,  159-163; 
Fendt,  Reg.:  S;  K.  Gamber,  Missa  Romensis,  Re¬ 
gensburg  1970,  63-66;  Handbuch,  Reg.;  Hanssens, 
Nr.  1250-1265;  Jungmann  2,  161-173;  E.  Kahler, 
Te  Deurn  Laudamus,  Studien  zur  Gesch.  des  Te 
Deum  u.  zur  Gesch.  des  24.  Psalms  in  der  Alten 
Kirche,  Berlin  1958;  G.  Kretschmar,  Studien  zur 
friihchristl.  Trinilatstheologie,  Tubingen  1956, 
134-182;  Lietzmaun,  127-132;  W.  C.  van  Unnik, 
Clement  and  the  S.,  ViChr  5,  1951,  204-248; 
Schulz,  Byz.  Liturgie,  Reg.lt  B:  Dreimalheilig. 

Sarkophag  (grch.  sarkophagos  lithos, 
Tleischfressender  Stein’  [ein  in  Assos  bei 
Troas  gebrochener  ICalkstein,  der  das  Ver- 
wesen  des  Leichnams  beschleunigte],  ka- 
stenformiger  u.  mit  einem  Deckel  ver- 
schlieGbarer  Sarg  aus  Stein  (Marmor),  Holz 
od.  Ton  (auch  Metall).  Sieht  man  von  den  z. 
T.  schon  ktinstlerisch  gestalteten  Friihfor- 
men  bei  Agyptern,  Babyloniern,  Phoniziern 
u.  Etruskern  mit  ihren  mannigfachen  haus-, 
korperahnlichen  u.  anderen  Formen  ab,  so 
beginnt  mit  dem  Hellenismus  die  bekamite 
Gestalt  des  Marmor-S.s.  Das  Material  reizte 
zur  Ausschmiickung  der  Wande  mit 
Malereien  od.  schlieBIich  fast  nur  noch  mit 
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Schallbrett 

Reliefs,  um  so  mehr,  als  S.e  nicht  mit  Erde 
verschiittet  wurden,  sondern  in  den  Coerne- 
terien  u.  Katakomben  frei  standen.  Ihre 
Ausschmiickung  war  sehr  kostspielig  u. 
nicht  zuletzt  deshalb  auch  in  friihchristl. 
Zeit  eine  Angelegenheit  sozialer  Reprasen- 
[ation.  Die  christl.  Sepulkralkunst  (von  lat. 
sepulcrum,  ‘Grab’,  ‘Grabmal’)  tibernahm 
die  Vorbilder  der  spatantiken  S,-Kunst  (s- 
formige  Riefelung,  strigilierte  Wande;  zwei- 
zonig  angelegte  Szenenfriese;  Einteilung 
der  Szenen  od.  Figurengruppen  durch  Ar- 
kaden  bzw.  muschelformige  Konchen;  poly¬ 
chrome  Reliefs  u.a.).  Die  ersten  christl.  S.e 
werden  in  die  Zeit  des  chris  tenfreundl.  Kai¬ 
sers  Gallienus  (gest.  268)  datiert.  Ihr 
Schmuck  zeigt  den  Guten  — »  Hirten,  den 
Orans  u.  sehr  bald  auch  Szenen  der  Kata- 
kombenkunst.  Damit  war  der  Anfang  ge- 
macht  zu  Darstellungen  vom  Leben,  Ster- 
ben  u.  Auferstehen  Christi,  wie  sie  sich  von 
selbst  auf  diesem  Gegenstand  anboten.  Her- 
vorzuheben  sind  neben  Wunderszenen  mit 
jugendl.  Christus  (— >  auch  Christusbilder) 
Apostelbilder,  die  friihen  Darstellungen  aus 
dem  Passionszyklus  auf  den  sog.  „Passions- 
S.en“  des  4.  Jh.,  die  Wiedergabe  der  Tradi- 
tio  legis  (Gesetzesiibergabe)  u.  des  Kreuzes. 
Bald  nach  400  erscbdpfte  sich  diese  Kunst, 
ihre  Nachwirkungen  blieben  aber  in  be- 
stimmten  Gattungen  der  Kleinkunst,  vor 
allem  der  Reliquiare,  spiirbar.  Unter  den 
reprasentativen  S.en  sind  die  allerdings  bild- 
losen,  aus  Porphyr  bestehenden  Kaiser-S.e 
zu  nennen.  Neben  den  stadtrom.  sind  die 
ravennatischen,  gallischen  u.  die  S.e  des 
Schwarzmeergebietes  als  selbstandige 
Gruppen  zu  erwahnen.  Die  letzteren  haben 
auf  den  beriihmten  S.  Jaroslavs  von  Kiev 
(gest.  1054)  eingewirkt.  -  Die  Aus- 
schinuckungen  der  altkirchl.  S.e  bieten 
wertvolles  Material  zur  Geschichte  der 
christl.  Ikonographie,  aber  auch  zur  Kultur- 
geschichte  dieser  Epoche,  insofern  sie  uns 
liber  zahlreiche  Einzelheiten  des  spatanti¬ 
ken  Alltags  und  der  Feste  unterrichten. 

Lit.:  Dassmann,  25-39;  F.  W.  Deichmann,  Reper- 
torium  der  chrisllich-antiken  S.e,  1.  Bd.  (mit  Ta- 
felbd.),  Wiesbaden  1967;  F.  Gerke,  Die  christl.  S.e 
der  vorkonstantin.  Zeit,  Berlin  1940;  Th.  KJauser, 
F.  W.  Deichmann,  J.  Marki-Boehringer,  Friih- 
christl.  S.e  in  Wort  u.  Bild,  Olten  1966;  J.  Kollwitz, 
Die  S.e  von  Ravenna,  Freiburg/Br.  1956;  G.  Ro- 
denwaldt,  S.-Probieme,  Mitt,  des  DAI,  ROm. 


Abt.,  58,  Miinchen  1966,  1-26;  E.  Sauser,  Fruh- 
christl.  Kunst,  Innsbruck-Wien-Milnchen  1966, 
Reg.;  ders..  Das  Paschamysterium  in  den  sog.  Pas- 
sions-S.en,  Kyrikon.  Fs.  fur  J.  Quasten,  Milnster 
(Westf.)  1970,  654-662;  A.  Stuiber,  Refrigerium 
interim,  Bonn  1957;  H.-G,  ThUmmel,  Studien  zur 
friihchristl.  Grabeskunst,  Habil.-Schrift  Greifs- 
wald  1966;  LdK  4,  302-306. 

Schallbrett  — >  Semantron 

Schisma  — »  unter  Haresie 

Schlachtung  (Opferung)  des  Lammes  (grch. 
thysia  tu  amnu;  russ.  zertvoprinosenie  agn- 
ca ),  eine  nur  in  der  Ostkirche  anzutreffen- 
de,  von  der  byz.  Mystagogie  gepragte  feierl. 
Handlung  wahrend  der  Vormesse,  der  Pro¬ 
thesis,  die  auf  dem  Riistaltar  (->  Altar) 
vollzogen  wird.  Dazu  werden  5  Abend- 
mahlsbrote  (Prosphoren)  auf  die  Abend- 
mahlsschiissel,  die  Patene,  gelegt.  Die  ei- 
gentl.  Schlachtung  od.  Opferung  wird  fol- 
gendermaBen  vollzogen  (s.  auch  Abb.):  Der 
Priester  nimmt  die  erste  Prosphore  in  die 
Hande  u.  macht  iiber  dem  Siegel  -  dem  aus 
Kreuz  und  Christusmonogramm  bestehen¬ 
den  Brotstempel  -  mit  der  hi.  Lanze  dreimal 
das  Kreuzeszeichen.  Damit  ist  das  Siegel 
zum  „Lamm“  (grch.  amnos;  russ.  agnec )  ge- 
worden  (I),  das  allein  in  der  — >  Wandlung 
zum  Leib  Christi  wild.  Danach  wird  die 
Lanze  in  bestiminter  Reihenfolge  u.  unter 
Rezitation  von  Jes.  53,  7.8  derart  in  das 
„Lamtn“  gestoBen,  daB  es  -  unter  Rezita¬ 
tion  von  Joh.  1,  2  -  aus  der  Prosphore  her- 
ausgelost  werden  kann.  Das  „Lamm“  wird 
nun  mit  dem  Siegel  nach  oben  auf  die  Patene 
zuriickgelegt  u.  mit  der  Lanze  unter  Rezita¬ 
tion  von  Joh.  19,  34.35  in  die  rechte  Seite 
(vom  Priester  gesehen  die  linke  Seite)  ge- 
stofien.  Danach  erfolgt  die  — »  Mischung  von 
Wasser  u.  Wein.  Aus  den  tibrigen  Prospho¬ 
ren  werden  eine  Reihe  von  Partikeln  (grch. 
merides;  russ.  casticy)  gelost  u.  in  folgender 
„Wohlordnung“  (grch.  eutaktos;  russ. 
blagocinno)  auf  die  Patene  gelegt:  Aus  der 
zweiten  wird  unter  Rezitation  von  Ps.  45, 10 
eine  groBere  Partikel  fur  die  Gottesmutter 
rechts  neben  das  „Lamm“  gelegt  (II),  aus 
der  dritten  werden  9  Partikel  zu  jeweils  3 
„Dreiheiten“  (Triaden)  untereinanderge- 
ordnet  (III):  (1)  Vorlaufer  Johannes;  (2) 
Moses,  Aaron,  Elija,  Elischa,  David,  Jesse, 
Drei  Jtinglinge  im  Feuerofen,  Daniel  u.  alle 
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Propheten;  (3)  Petrus,  Paulus  u.  alle  Apo- 
stel;  (4)  Basilius  der  GroBe,  Gregorios  der 
Theologe,  Johannes  Chrysostomus,  Athana- 
sios,  Kyrillos,  Nikolaus  von  Myra  u.  natio- 
nale  Heilige  (die  russ.  orth.  Kirche:  Metro- 
poht  Peter  [gest.  1326],  Metropolit  Aleksij 
[gest.  1378],  die  Metropoliten  Iona  [gest. 
1461]  u.  Filipp  [gest.  1569],  Patriarch  Jermo- 
gen  [gest.  1612]  von  Moskau,  die  Bischofe 
Nikita  von  Novgorod  [gest.  1108]  u.  Leontij 
von  Rostov  [gest.  1073]);  (5)  die  Martyrer 
(namentlich  genannt:  Stephanos,  der  Pro- 
tomartyrer;  Demetrios,  Georgios,  Theo- 
doros  Tiron,  Tlieodoros  Stratilates,  Thekla, 
Barbara,  Kyriake,  Euphemia,  Paraskeue, 
Katharina);  (6)  die  hi.  Vater  Antonios,  Eu- 
thymios,  Sabbas,  Onuphrios,  Athanasios 
vom  Athos  u.  nationale  Heilige  (in  der 
russ. -orth.  Kirche:  Antonij  vom  Kiever 
Hohlenkloster  [gest.  1073],  Feodosij  vom 
Kiever  Hohlenkloster  [gest.  1074],  Sergij 
Radonezskij  [gest.  1392],  Serafim  von  Sarov 
[gest.  1833];  (7)  Kosmas  u.  Damian,  Kyros 
u.  Johannes,  Panteieemon  u.  Hermolaos  u. 
andere,  kein  Honorar  nehmende  Arztheili- 
ge  (anargyroi,  — »  auch  Heiligenverehrung, 
— >  Heiligenbilder);  (8)  Joachim  u.  Anna, 
der  Namenspatron  der  Kirche  (— »  Kirchen- 
weihe)  u.  der  jeweilige  Tagesheilige,  die  Sla- 
venlehrer  Kirillos  u.  Method  (— >  Sprachen), 
der  GroBfiirst  von  Kiev  Vladimir  (gest. 
1015);  (9)  zum  zweitenmal  Johannes 

Chrysostomus  bzw.  Basilius,  hier  als  Schop- 
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Schlachtung  (Opferung)  des  Lammes 

fer  der  nach  ihnen  genannten  Liturgien  (-> 
Chrysostomus-,  — >  Basiliusliturgie).  -  Aus 
der  vierten  Prosphore  werden  Partikel  zum 
Gedenken  der  FGerarchie  geldst  (IV),  an  ih- 
rer  Spitze  des  Patriarchen  (— »  auch  Dipty- 
chon),  des  jeweiligen  Landes  u.  Volkes,  der 
Lebenden.  Alie  diese  Partikel  werden  unter 
das  „Lamm“  gelegt.  Die  Partikel  aus  der 
fiinften  Prosphore  (V)  gelten  dem  Gedacht- 
nis  u.  der  Fiirbitte  fur  die  Verstorbenen, 
ebenfalls  soviel  wie  gewiinscht,  wobei  wie- 
derum  die  verstorbenen  Hierarchen  zuerst 
genannt  werden.  SchlieBlich  entnimmt  der 
Priester  der  vierten  Prosphore  ein  Teilchen 
fiir  sich  selbst. 

In  der  Sch.  (O.)  d.  L.  wird  in  gedanklich 
sehr  konzentrierter  Weise  ihr  Kommemora- 
tions-(Erinnerungs-)Charakter  (— >  auch 
Anamnese)  mit  der  allgemeinen  u.  GroBen 
->  Fiirbitte  u.  mit  der  Vorstellung  von  der 
sichtbaren  u.  unsichtbaren  Kirche  verbun- 
den,  wie  sie  sich  in  der  Eucharistie  als  ana- 
logem  Abbild  des  Golgathaopfers  darstellt 
(— »  Eucharistie).  In  dieser  feierl.  Abbildhaf- 
tigkeit  der  gesamten  (hinter  den  verhangten 
Ttiren  der  Bilderwand  vollzogenen)  Hand- 
lung  manifestiert  sich  in  eindrucksvoller 
Weise  eine  ideelle  Zusammenschau  (Synop- 
se)  der  eucharistischen  Theologie  mit  der 
Theologie  der  Erlosung  (Soteriologie)  u. 
der  Theologie  von  der  Kirche  (Ekklesiolo- 
gie);  problematisch  bleibt  allerdings,  daB 
die  Gemeinde  davon  ausgeschlossen  ist  (-> 
auch  Bilderwand).  Die  Sch.  (O.)  d.  L.  be- 
sitzt  auBerdem  eine  betont  anagogische,  d. 
h.  auf  den  Hohepunkt  der  Liturgie  hin- 
fiihrende  Funktion,  insofern  in  der  Wand- 
lung  der  Elemente  Brot  u.  Wein  in  Leib  u. 
Blut  Christi  sowie  den  anschlieBenden  Dip- 
tychen-Gebeten  das  Golgathaopfer  Christi 
vergegenwartigt  wird,  mit  dem  der  Giaubige 
schlieBlich  in  der  Kommunion  Gemein- 
schaft  (grch.  koinonia )  haben  darf. 
Zusammen  mit  der  Brotbrechung  hat  die 
Sch.  (O.)  d.  L.  auf  den  Typus  des  „Zerteil- 
ten“  (grch.  melismos,  der  ‘Zerteilte’)  unter 
den  Christusbildem  eingewirkt,  wie  er  in 
das  Bildprogramm  des  Prothesis-Raumes  in 
der  spat-  bis  nachbyz.  Zeit  eingegangen  ist, 
Mit  anderen  Faktoren  hat  sehr  wahrschein- 
lich  die  Mystagogie  dieser  liturg.  Handlung 
auf  die  Entstehung  der  Gralslegende  Ein- 
flulJ  gehabt.  Dabei  kam  es  zu  bedeutsamen 
Abweichungen  von  den  oben  dargelegten 
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Segen 

dreifachen  theolog.  Grundvorstellungen.  - 
Abb. 

Lit.:  H.  Folger,  Eucharisti  u.  Gral,  ALW  5,  1957, 
96-102;  Hanssens,  Nr.  782-795;  S,  Salaville,  Le 
Coup  de  Lance  et  la  Plaie  du  Cote  dans  la  Litur- 
gie  Orientate,  L’Umte  de  l’Eglise  8,  1929,  77-86; 
Ch.  Walter,  Art  and  Ritual  of  the  Byz.  Church, 
London  1982,  235-238;  Schulz,  Handbuch 

Ostk.kunde  II,  38-40;  ders.  Die  byz.  Liturgie, 
Reg.II  B:  Proskomidie,  Gabenbereitung;  LChl  2, 
196-198  (Gral).  -  S.  auch  Lit.  zu  Lanze,  Prothesis. 

Segen,  Segnitngen,  auch  Benediklionen  (von 
lat.  signare,  ‘[mit  dem  Kreuz]  bezeichnen’; 
grch.  eulogein,  eulogia,  t;  russ.  blagoslovit’, 
blagoslovettie,  n;  lat.  benedicere,  benedictio, 
f.),  in  alien  vor-  u.  auBerchristl.  Religionen 
mit  einern  bestimmten  Gestus,  Zeichen  u. 
(nicht  selten)  Wort  verbundene  Haltung, 
entweder,  vor  allem  in  Frtihreligionen  u. 
ihren  Uberresten,  als  mag.  Vermittlung  be- 
stimmter  Qualitaten  an  Personen  u.  Objek- 
te,  od.  -  in  Hochreligionen  -  als  Wunsch  u. 
Zuspruch  an  Personen  u.  Objekte  im  Ver- 
trauen  auf  den  gdttl.  Spender.  In  fast  alien 
Religionen  einschliefllich  des  Christentums 
ist  die  S.s-Spendung  das  Reservat  von  in  der 
Hierarchie  Hoherstehenden  an  Geringere 
(vor  allem  des  Klerus  an  die  Laien,  s.  un- 
ten).  Das  Unterscheidungsmerkmal  christl. 
Segnungen  von  denen  anderer  Religionen 
besteht  in  der  vollen  Souveranitat  Gottes 
bzw.  Christi  in  der  S.s-Spendung.  S.s-For- 
rneln  des  AT  verwendete  bereits  Jesus 
(Matth.  14,  19;  15,  36;  Mark.  5,  34;  10,  16; 
Luk.  7,50;  24,  30;  Joh.  20, 19).  Gottesdienst- 
lichen  Charakter  tragen  2.  Kor.  13, 13  -  ein 
Text,  der  in  die  Liturgie  als  Dialog  einge- 
gangen  ist  -  u.  eine  Reihe  von  Stellen,  die 
bei  der  Amtstibergabe  (— »  Cheirotonie)  un- 
ter  Handauflegen  verwendet  wurden  (Apg. 
8,  18;  14,  23;  2.  Kor.  8,  19;  1.  Tim.  4,  14;  2. 
Tim.  1,  6;  Hebr.  6, 2).  Die  Liturgie  u.  die  Sa- 
kramente,  aber  auch  Stundengebet  u.  Stun- 
dengottesdienst  kennen  eine  Reihe  von 
Segnungen  tiber  Personen  (vor  allem  in 
Verbindung  mit  den  Entlassungen)  u.  Sa- 
chen  (z.  B.  der  Kronen  und  Ringe  bei  der 
Eheschlieflung,  der  liturg.  — »  Gewander,  des 
Evangeliums  u.  des  Apostolos),  die  weiter- 
hin  eine  Fulle  von  Benediktionen  umfassen 
(— >  auch  Eulogien),  z.  B.  von  Weihrauch, 
Weihwasser,  Lampen  u.  Kerzen  (— >  unter 
Licht),  von  Speisen  zu  Ostern,  der  Kolyba, 
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von  Devotionalien  u.a.m.  Von  diesen  in  der 
Regel  wiederholbaren  Segnungen  od.  Bene¬ 
diktionen  sind  die  in  der  Regel  einmaligen 
Weihen  od.  Konsekrationen  zu  unterschei- 
den.  -  Gesegnete  Objekte,  Orte  od.  Mate- 
rien  gehdren  nach  dem  Kirchenrecht  zu  den 
hi.  Sachen  (grch.  pragmata  hiera)  bzw.  hi. 
Orten  (grch.  hieroi  topoi),  nach  kath.  Ver- 
standnis  zu  den  Sakramentalien,  wobei  im 
Osten  die  Grenze  zwischen  ihnen  u.  den  Sa~ 
kramenten  aus  einem  mehr  heilsuniversalen 
als  (vor  allem  kirchenrechtlich)  eng  be- 
grenzten  Verstandnis  der  letzteren  nicht  so 
scharf  wie  im  Westen  gezogen  wird;  dies 
trifft  auch  auf  die  Unterscheidung  zwischen 
Benediktionen  u.  Konsekrationen  zu.  -  Zur 
gestaltikonograph.  Darstellung  — >  unter  Ge- 
stik. 

Lit.:  J.  P.  Audet,  Esquisse  Histoire  de  Genre  Lit- 
teraire  de  la  ..Benediction"  Juive  et  de  L’„Eucha- 
ristie"  ChrSlienne,  Revue  Biblique  65,  Paris  1958, 
371-399;  Fendt,  Reg.:  S.;  A.  Franz,  Die  kirchl.  Be¬ 
nediktionen  im  MA,  2  Bde.,  Freiburg/Br.  1900;  J. 
Hempel,  Die  israelit.  Anschauung  von  S.  u.  Fluch 
im  Lichte  altoriental.  Parallelen,  Zs.  Dt.  Morgen- 
land.  GesellschaEt  79,  Wiesbaden  1925,  20-110;  P. 
de  Meester,  La  Benediction  et  la  Consecration 
par  Contact  dans  le  Droit  des  Rites  Orientaux, 
Angelicum  20,  Roma  1943, 254-260;  ders.,  De  Pre- 
cibus  el  Caeremoniis  in  Ecclesiis  Ritus  Bizantini 
Personae,  Loca  ac  Res  Benedicantur  atque  Sanc- 
tificantur,  Acta  Conventus  Pragensis  1930, 103  bis 
116;  Milasch,  §  174-176;  W.  Schenk,  Der  S.  im  NT. 
Eine  begriffsanalyt.  Studie,  Berlin  1967;  R.  Won- 
neberger.Der  S.  als  liturg.  Sprechakt.  Eiu  Beitiag 
zur  Institution  Gottesdienst,  Zeichen  u.  Realitat, 
Bd.  Ill,  1069-1079;  M.  Lurker,  Worterbuch  der 
Symbolik,  Stuttgart  19832,  615  (Segnung). 

Sekte  ->  unter  Haresie 

Seligpreisungen  (grch.  makarismoi,  nach 
dem  ersten  Wort  der  S.  [Makarismen],  ma- 
karioi,  in  Matth.  5,  3-12;  russ.  blazenny,  m. 
plur.;  lat.  beatiludines,  f.  plur.).  Die  S.  aus 
Matth.  5  werden  an  Sonn-  u.  Feiertagen  an- 
stelle  des  dritten  Antiphons  in  der  Eroff- 
nung  der  Liturgie,  der  Enarxis,  auBerdem  in 
einem  Spezialoffizium,  der  Akoluthia  der 
Typika,  vorgetragen,  AuBerdem  werden  sie 
rezitiert  am  Karfreitag  in  der  Akoluthia  der 
hi.  Leiden  nach  den  15  poet.  Antiphonen, 
umrankt  von  den  spezielien  nichtbibl.  Sti- 
chera.  Solche  S.  u.  Gliicklichpreisungen  wa- 
ren  in  der  bibl.  u.  auBerbibl.  Literatur  der 
Antike  sehr  verbreitet,  Gotter  wurden  selig- 
gepriesen,  wahrend  hervorragenden  Men- 


schen  nur  die  Gliicklichpreisung  zukam.  Be- 
reits  Aristoteles  (gesl.  um  322/321  v.  Chr.) 
kannte  die  Formel  Makarismos  in  diesem 
Zusammenhang.  Im  AT  finden  sich  S.  im 
Psalter  u.  in  der  Weisheitsliteratur.  Da  sich 
Matth.  5  in  ahnl.  Weise  in  den  Liedern  von 
Qumran  findet,  diirfte  die  gottesdienstl. 
Verwendung  der  S,  bereits  in  der  Urge- 
meinde  iiblich  gewesen  sein,  wie  auch  Jeru¬ 
salem  als  Heimat  der  Makarismen  angese- 
hen  wird.  Mil  Sicherheit  ist  ihr  liturg.  Ge- 
brauch  in  Offb.  1,  3;  14,  13;  16,  15  bezeugt. 
In  der  frilhchristl.  Literatur  galten  die  S. 
den  Martyrern. 

Text:  s.  Anhang  Nr.  27. 

Lit.:  C.  C.  McCown,  The  Beatitudes  in  the  Light 
of  Ancient  Ideals,  Journal  of  Biblical  Literature 
46,  Philadelphia  (Pa.)  1927,  50-61;  Daniel,  313, 
354;  J.  Dupont,  Les  Beatitudes,  2  Bde.,  Louvain 
1954;  Goar,  108,  435;  W.  Grundmann,  Die  Berg- 
predigt  nach  der  Lukasfassung,  Studia  Evangelica 
1,  Berlin  1959, 180-189. 

Semantron  (von  grch.  sema,  n.  ‘Zeichen’), 
‘Signal’,  auch  semanterion,  n.;  russ.  bilo,  n.), 
ein  guBeiserner  Stab,  der  im  Kloster  zum 
Signalisieren  der  Stundengebete,  Stunden- 
gottesdienste  u.  der  Mahlzeiten  verwendet 
wird.  Das  holzerne  Schallbrett  heiBt  Talan- 
ton  (grch.;  russ.  ebenfalls  bilo).  Es  wird  mit 
einem  Holzhammer  geschlagen.  Fiir  jede 
Zeitansage  gibt  es  eine  Reihe  von  Schlagen 
u.  Wirbeln.  Wahrend  in  RuBland  die 


Siegel 

Glocke  a  is  vorherrschendes  Signalinstru- 
ment  entwickelt  wurde,  blieb  auf  dem  Bal¬ 
kan  wegen  des  Glockenverbots  durch  den 
Islam  das  S.  bzw.  Talantori  in  den  Klostern, 
aber  auch  in  Dorfgemeinden  in  Gebrauch. 
Beide  Instrumente  gehen  bis  in  die  Friihzeit 
des  Monchtums  zuriick;  sie  waren  bereits  in 
vorchristl.,  vor  allern  in  agypt.  Asketensied- 
lungen  bekannt.  -  Abb. 

Lit.:  Aranca,  „Christos  Ancsti"  OsterbrSuche  im 
heutigen  Griechenland,  Zurich  1968, 245-247;  Da¬ 
niel,  199  f.;  Th.  Dombart,  Das  Semanterium,  die 
fruhchristl.  Holzglocke,  Die  Christ!.  Kunst  20, 
Munchen  1924,  51-63;  77-78;  D.  Schuberth,  Kai- 
serl.  Liturgie.  Die  Einbeziehung  von  Musikinstru- 
meuten,  insbes.  der  Orgel,  in  den  friih-ma.  Got- 
tesdiensl,  Gottingen  1968,  106-107;  R.  Stichel, 
JUd.  Tradition  in  christl.  Liturgie:  Zur  Gesch.  des 
S„  CAr  21,  1971,  213-228;  G.  Stuhlfauth,  Glocke 
u.  Schallbrett,  Repertorium  flir  Kunstwiss.  41, 
Berlin  1918, 162. 

Sepulkralkunst  — >  unter  Katakomben,  -> 
Sarkophag 

Sergij  Radonezskij  — >  unter  Heiligenvereh- 
rung,  — >  auch  Heiligenbilder 

Siegel.  1.  (grch.  sphragis,  f.;  russ.  pecat,  f.), 
der  obere,  kubusformige  Teil  des  Abend- 
mahlsbrotes,  der  Prosphore,  dessen  Stempel- 
abdruck  in  den  4  Winkeln  der  gleich  langen 
Kreuzarme  die  grch.  Buchstaben  tc  xc  ni  ka 
(‘Jesus  Christus  siegt’)  zeigt.  Das  S.  wird  bei 
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Skulptur 

dem  Ritus  der  Schlachtung  (Opferung)  des 
Lammes  aus  der  Prosphore  herausgelost  u. 
vor  der  Kommunion  beim  Brotbrechen  ge- 
teilt.  Die  Form  des  S.s  u.  sein  Stempel  sind 
in  den  nationalen  Liturgien  (->  auch  Ritus) 
des  Orients  unterschiedlich.  Bei  den  russ. 
Altglaubigen  hat  das  S.  keine  quadratische, 
sondern  eine  runde  Gestalt,  u.  um  das 
Kreuz  sind  die  Worte  gestempelt:  „Se  agnec 
Bozij  vzemljaj  grechi  mira“  („Siehe,  das  ist 
Gottes  Lamm,  welches  der  Welt  Siinden 
tragt'\  Joh.  1,  29).  Brotstempel,  mit  denen 
das  S.  gepragt  wird,  sind  seit  dem  7.  Jh.  be- 
kannt;  sie  bestehen  aus  verschiedenstem 
Material  (Keramik  [Terrakotta],  Bronze, 
Holz).  Da  auch  die  Eulogien,  die  gesegne- 
ten  Gegenstande,  gestempelt  waren  u.  Form 
u.  Legenden  der  eucharist.  S.  lange  Zeit 
nicht  fixiert  wurden,  ist  es  schwierig,  die  er- 
steren  von  den  letzteren  zu  unterscheiden. 
Die  ersten  S.  trugen  jedenfalls  christl.  Sym- 
bole,  vor  allem  das  Kreuz,  aber  auch  den 
Pfau  (als  Sinnbild  des  Paradieses),  den 
Fisch,  die  Palme  u.  das  Dreieck;  sie  wurden 
aber  sehr  bald  durch  die  obengenannte 
Buchstabengruppe  ersetzt.  Schon  der  Anti- 
ke  waren  Brotstempel  als  Fabrikationszei- 
chen  od.  fur  Zweeke  des  Kultus  bekannt. 
Vgl.  die  Abb.  zu  Prosphore. 

2.  (grch.  sphragis,  f.;  lat.  sigillum,  n.),  Ab- 
druck  eines  Stempeltragers  (Gemme,  Pet- 
schaft)  in  einer  pragefahigen  Masse  (Edel- 
metall,  Blei,  Ton,  Wachs,  Brot  [— >  Siegel  1] 
u.a.).  Solche  S„  mit  Bild  od.  Symbol  ausge- 
stattet,  dienten  schon  in  der  Antike  zur  Be- 
urkundung  u.  als  Zeichen  der  Identitat  u. 
Anwesenlieit  seines  Tragers  (bzw.  seines 
Bevollmachtigten).  Seit  Beginn  des  Handels 
u.  eines  mit  ihm  verbundenen  Rechtsver- 
kehrs  bekannt,  spielt  das  S.  auch  in  den  Ge- 
meinschaften  der  Hochreligionen  eine  wich- 
tige  Rolle.  Der  Rechtscharakter  des  S.s  hat 
in  tibertragenem  Sinne  bestimmte  Vorstei- 
lungen  schon  des  NT  beeinfluBt  (vgl.  Rom. 
4,  11;  1.  Kor.  9,  2;  Eph.  1,  13;  4,  30;  Offb.  5, 
1;  7, 2  f.;  9, 4),  vor  allem  die  der  Taufe.  Ahn- 
lich  wie  die  Mtinze  war  das  Kaiser-S.  Aus- 
druck  der  Oberherrschaft  gegeniiber  den 
von  ihr  abgeleiteten  u.  abgestuften  Teilherr- 
schaften  anderer  Herrscher.  Das  Gold-S. 
od.  Chrysobull  im  Liingsformat  mit  entspre- 
chender  Legende  u.  mit  Christusbild  sowie 
dem  Kaisernamen  gait  zugleich  auch  als 
Zeichen  der  Oberherrschaft  Christi  (-> 


auch  Kaiserkult).  Die  Kirche  als  eigenstan- 
dige  Sozietat  besaB  ebenfalls  das  S.-Recht. 
In  frilhchristl.  Zeit  war  das  S.  Ausdruck  des 
personl.  Glaubens  seines  Tragers  (— >  auch 
Bild,  — i  Gemme,  —>  Kleinkunst).  -  Die  Wis- 
senschaft,  die  sich  mit  dem  S.,  seiner  Ge- 
schichte,  Herstellung  u.  Ausschmtickung  be- 
schaftigt,  ist  die  — >  Sphragistik. 

Lit.  zu  Siegel  1:  F.  J.  Doiger,  Heidn.  u.  christl. 
Brotstempel.  Zur  Gesch.  des  Hostienstempels, 
AuC  1,  1929,  1-46;  G.  Galavaris,  Bread  and  the 
Liturgy.  The  Symbolism  of  early  Christian  and 
Byzantine  Bread  Stamps,  Madison,  Milwaukee, 
London  1970;  Hanssens,  Nr.  310-325;  G.  Stuhl- 
fauth,  Sphragis  des  griechisch-kathol.  Abend- 
mahlbrotes  u.  das  Dreieck,  ByZ  40,  1940,  76  ff.; 
Schulz,  Die  byz.  Liturgie,  Reg.  II  B:  Lamm,  hi.; 
RBK  1, 747-752  (Brotstempel). 

Lit.  zu  Siegel  2:  E.  Dinkier,  Signum  Crucis,  Tubin¬ 
gen  1967,  Reg.:  Versiegelung;  F.  J.  Doiger,  Sphra¬ 
gis,  Paderborn  1911;  W.  Ewald,  S.-Kunde,  Mttn- 
chen  1914;  R.  Klauser  -  O,  Meyer,  Clavis  Mediae- 
valis,  Wiesbaden  1962,  229-237;  A.  Lilliebjom, 
fiber  religiose  Signierung  in  der  Antike,  Uppsala 
1933;  P.  Maser,  Zur  Entstehung  des  Kreuzigungs- 
bildes,  Diss.  Halle  1970;  W.  Michaeiis,  Zeichen, 
S.,  Kreuz,  Theolog.  Zs.  12,  Basel  1956,  505-525; 
LC.HI  4,  156-158;  LdK  4, 493-494.  -  S.  auch  Lit.  zu 
Sphragistik,  Taufe. 


Skulptur  ->  Plastik 

Skuphos  (grch.,  m.,  auch  skuphia,  f.  [von 
skyphos,  m.,  ‘Becher’];  russ.  skufja,  f.), 
Kopfbedeckung  des  Monchtums  u,  des 
Weltklerus,  in  den  einzelnen  Riten  des 
Ostens  von  unterschiedl.  Form.  Wahrend  in 
der  russ.-ortb.  Kirche  der  S.  ein  kleines 
Kappchen  in  der  Gestalt  eines  umgekehrten 
Bechers  ist,  ahnelt  der  S.  der  grch.  u.  ande¬ 
rer  orth.  Kirchen  eher  dem  Kamelauchion, 
dessen  oberer  Durchmesser  groBer  als  deT 
untere  ist.  Auch  seine  Verwendung  inner- 
halb  u.  auBerhalb  der  Liturgie  ist  sehr  un¬ 
terschiedlich.  In  mittelbyz.  Zeit  wird  das 
Tragen  des  S.  zu  Beginn  der  Liturgie  be- 
zeugt.  Die  Farbe  ist  schwarz  bei  Monchen  u. 
im  allgemeinen  violett  bei  der  Weltgeistlich- 
keit,  fur  die  er  eine  ehrenvolle  Auszeich- 
nung  bedeutet. 

Lit:  Goar,  134;  P.  de  Meestei,  De  Monachico  Sta¬ 
tu  iuxta,  Disciphuam  Byzantinam,  Citta  del  Vati- 
cano  1942,  254,  362;  La  Prifere1,  XVI.  -  S.  auch 
Lit.  zu  Kamelauchion;  Gewander,  kirchl.  u.  liturg. 


Smolenskaja  -»  unter  Gottesmutterbilder 
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Sonntag  — >  unter  Kirchenjahr,  —>  Okto- 
echos 

Sonntag  der  Kreuzverehrung  (grch.  kyriake 
tes  stauroproskyneseos;  russ.  nedelja  kresto- 
poklonnaja),  Bezeichnung  des  3.  Sonntags 
der  GroBcn  — >  Fastenzeit;  er  wird  nur  in  der 
Ostkirche  gefeiert.  Wahrend  Jerusalem  u. 
Rom  die  Kreuzverehrung  urspriinglich  im 
Zusammenhang  mit  der  Kreuzauffindung 
durch  die  Kaiserinmutter  Helena  (— »  auch 
Kreuzerhohung)  am  Karfreitag  als  speziel- 
len  Ritus  vollzogen,  verlegte  die  byz.  Kirche 
nach  dem  endgiiltigen  Verlust  des  hi.  Lan¬ 
des  an  die  Araber  diese  feierl.  Handlung  im 
8./9.  Jh.  auf  den  Dienstag  bis  Freitag  der  4. 
Fastenwoche,  schlicBlich  auf  den  vorange- 
henden  Sonntag.  Da  im  Morgengottesdienst 
ein  Kanon  Theodors  vom  Studioskloster 
(gest.  826)  gesungen  wird,  nimmt  man  an, 
daB  das  Fest  zuerst  dort  begangen  wurde, 
nicht  zuletzt  deshalb,  weil  die  ausschlielJl. 
Verehrung  des  Kreuzes  durch  die  bilder- 
feindl.  Kaiser  (h>  unter  Bild)  von  Theodor 
zugunsten  einer  Vorstellung  bekampft  wur¬ 
de,  die  Menschwerdung  (Inkarnation)  u. 
Kreuzestod  Christi  umfaBte  (->  auch  unter 
Prothesis).  Nach  dem  Bildersturm  wurde 
das  Fest  vom  Kaiserhof,  der  im  Besitz  einer 
Reliquie  des  hi.  Holzes  war,  mit  noch  hohe- 
rem  Glanz  ausgestattet,  was  durch  das  scho- 
ne  Idiomelon  (->  Stichera)  des  Kaisers  Le¬ 
on  (gest.  912)  noch  unterstrichen  wird.  Be- 
merkenswert  ist  auch  die  im  genannten  Ka¬ 
non  durchgehende  trinitar.  Motivierung  des 
Festes.  Seine  Hymnen  haben  auf  die  Ikono- 
graphie  der  Kreuzanbetung  eingewirkt. 

Lit.:  Baumstark,  86,  101,  142-145;  Kirchhoff  - 
Schollmeyer1, 1, 12,  29-49;  Maltzew4, 135-144;  Ma¬ 
ximilian  v.  Sachsen,  Praelectiones  de  Liturgiis 
Orientalibus,  FreiburgfBr.  1908, 101-103;  Nilles  2, 
127-139;  G.  Romer,  Die  Liturgie  des  Karfreitages; 
ZKTh  77,  1955,  70-86;  Schulz,  Handbuch 
Ostk.kunde  II,  69  f.  -  S.  auch  Lit.  zu  Karfreitag, 
Kreuz. 

Sonntag  der  Orthodoxie  (grch.  kyriake  tes 
orthodoxias;  russ.  nedelja  pravoslavija),  ein 
nur  im  byz.  Ritus  vorhandenes  GroBfest  am 
ersten  Sonntag  der  GioBen  — >  Fastenzeit 
zur  Erinnerung  an  den  Sieg  der  Bilderfreun- 
de  ilber  die  Bilderfeinde  im  9.  Jh.  (— »  unter 
Bild).  Am  11.  Marz  843  (od.  kurz  danach) 
hatte  ein  gemeinsames  Dekret  von  Kaiser  u. 


Sonntag  der  Vater 

Patriarch  sowie  der  Synode  von  Konstanti- 
nopel  die  Wiedereinsetzung  der  Bilderver- 
ehrung  u.  ihre  jahrl.  Feier  am  ersten  Fasten- 
sonntag  bestimmt,  nachdem  wahrscheinbch 
am  19.  Febr.  die  erste  Feier  stattgefunden 
hatte.  Am  2.  Marz  844  wurde  ein  Synodal- 
schreiben  des  Patriarchen  Methodios  (gest. 
847),  das  sog.  „Synodikon“,  verbffentlicht. 
Es  bestatigte  nicht  nur  nochmals  den  Fest- 
termin,  sondern  enthielt  auch  eine  Liste  des 
„ewigen  Gedenkens“  (grch.  aionia  mneme) 
der  Bekenner  (— >  auch  Martyrer)  u.  eine 
zweite,  langere  Aufstellung  aller  vorange- 
gangenen  u.  gegenwartigen  Iliiresien  u.  ih- 
rer  Anathematisierten.  Dieses  Synodikon 
wurde  spatei  in  den  autokephalen  Kirchen 
des  Balkans  u.  in  Rufiland  um  weitere 
Namen  vermehrt.  Die  liturg.  Relevanz  des 
Rechtscharakters  dieser  Listen  wird  durch 
den  im  11.  Jh.  bezeugten  Titel  „Synodikon 
der  Erinnerung  u.  der  Eucharistie“  bekraf- 
tigt.  Bis  heute  wird  es  am  S.  d.  O.  nach  dem 
Morgengottesdienst  vor  der  Liturgie  in  fei¬ 
erl.  Weise,  verbunden  mit  einer  Prozession 
der  Ikonen,  ihrer  Deponierung  auf  dem 
Pult  (— »  Proskynetarion)  u.  unter  Lesung 
von  Apg.  16,  17-20;  Matth.  18,  10-18  gehal- 
ten.  Man  hat  die  Bedeutung  dieses  Festes 
mit  der  des  Fronleichnamsfestes  der  kath. 
Kirche  im  12.  Jh.  verglichen.  Urspriinglich 
wurde  der  S.  d.  O.  nach  den  Vorschriften 
des  ersten  Fastensonntages  gehalten,  sehr 
bald  aber  mit  eigenem  Festcharakter  ausge¬ 
stattet.  Er  enthielt  eine  Nachtwache.  Bei 
der  obenerwahnten  Prozession  wird  ein  Ka¬ 
non  Theodors  vom  Studioskloster  (gest. 
826)  gesungen,  des  bedeutenden  Verteidi- 
gers  der  Bilder  u.  der  Kirchenmusik, 

Text:  s.  Anhang  Nr.  28,  3. 

Lit.:  Beck,  Reg.:  Orthodoxie,  Sonntag;  V.  Grume], 
Les  Regestes  des  Actes  du  Patriarcat  de  Constan¬ 
tinople,  Paris  1932-1947,  Nr.  414-425;  Heiler, 
Reg,:  S.;  Kirchhoff  -  Schollmeyer1, 131-153;  Malt- 
zew3  (2.  Tell),  283-323;  Maltzew4,  77-82;  Maxi¬ 
milian  v.  Sachsen,  Praelectiones  de  Liturgiis 
Orientalibus,  Freiburg/Br.  1908,  91-100;  A.  Mi¬ 
chel,  Die  jahrl.  Eucharistie  nach  dem  Bildersturm, 
OrChr*  12,  1925,  151-160;  Nilles  2,  101-121;  J.  E. 
Th.  Perridou,  De  Zondag  der  Orthodoxie  in  de 
Byzentijnse  Kerk,  Het  Christi.  Osten  9,  1957,  182 
bis  200;  M.  G.  Propruzenko,  Sinodik  Carja  Borila, 
Bol’garski  Starini  13,  Sofia  1928;  F.  Uspenskij,  Si¬ 
nodik  v  Nedelja  Pravoslavija,  Odessa  1893.  -  S. 
auch  Lit.  zu  Bild. 


Sonntag  der  Vater  — >  unter  Advent 


341 


Sonntag  der  Vorvater 

Sonntag  der  Vorvater  — >  unter  Advent 

Sophia  — >  unter  Weisheit  Gottes 

Speckstein  ->  unter  Steatit 

Speuhippos  — >  unter  Heiligenverehrung,  — > 
auch  Heiligenbilder 

Sphaira  (grch.,  f.,  ‘[Welt-]Kugel’;  lat.  sphae- 
ra,  f.),  Symbol  der  den  Himmel  ein- 
schlicBcnden  Weltkugel,  als  Attribut  gottl. 
u.  von  ihr  abgeleiteter  ird.  Herrschaft  in  der 
oriental.  Antike  bekannt,  aber  nicht  vom 
byz.  Kaiserkult  ubernommen.  bn  byz.  Be- 
reich  ist  die  S.,  von  wenigen  u.  friihen  Bei- 
spielen  abgesehen  (als  Sitz  Christi  auf  dem 
Mosaik  der  Apsis  in  S.  Vitale,  Ravenna,  6. 
Jh.),  den  Erzengeln  (->  Engel)  reserviert. 
Von  ihnen  meistens  in  der  linken  Hand  ge- 
halten,  zeigt  sie  oft  das  Kreuz  od.  auch  den 
segnenden  Pantokrator  (->  unter  Christus- 
bilder).  Spater  wird  die  Weltkugel  (lat.  glo¬ 
bus)  durchscheinend  dargestellt  u.  zeigt 
Umrisse  von  Wolken  u.  Wasser. 

Lit.:  J.  Deer,  Dei  Globus  der  spatrom.  u.  byz.  Kai¬ 
ser,  ByZ  54,  1961,  55-85;  291-318;  P.  E.  Schramm, 
S.,  Globus,  Reichsapfel,  Stuttgart  1958;  O.  Wulff, 
Ein  byz.  ikonentypus,  L’Axt  Byzantin  chez  les 
Slaves,  2.  Bd.,  Paris  1934, 224-234;  LChl  2,  645  bis 
700  (Kugel). 

Sphragistik  (von  grch.  sphragis,  f.,  ‘Siegel’), 
Wissenschaft  vom  Siegel  (-»  Siegel  2),  sei¬ 
ner  Herstellung  u.  seines  Materials,  seiner 
Zwecksetzung  u.  seiner  spezif.  Ikonogra- 
pliie.  Die  S.  ist  wichtig  vor  allem  zur  Kennt- 
nis  der  byz.  Verwaltungsgeschichte  in  Staat 
u.  Kirche  einschliefllich  der  Slav.  Gebiete. 
Unter  Heranziehung  der  Epigraphik  (in  der 
S.  auch  Sigillographie  genannt)  erbringt  die- 
se  Wissenschaft  wertvolles  Material  zum 
Studium  der  Politik,  der  Diplomatie  u.  des 
Protokolls.  Auch  fur  die  Kirchengescliichte 
ist  sie  von  Bedeutung.  Patriarch  u.  Bischof, 
aber  auch  der  Weltklerus,  sofern  er  sich  zu 
Korperschaften  zusammenschloB,  besaBcn 
die  Siegelhoheit.  Nach  dem  Schisma,  der 
Kirchentrennung,  von  1054  liefl  Michael 
Kerullarios  auf  dem  Patriarchatssiegel  die 
Legende  „oikomenikos  patriarches“  („6ko- 
men.  Patriarch'1)  anbringen. 

Lit.:  F.  Dolger,  Byz.  Diplomatik,  Ettal  1956;  ders. 
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u.  A.  M.  Schneider,  Byzanz,  Bem  1952,  54-57;  W. 
Ewald,  Siegeikunde,  Miinzen,  Berlin  1924-,  Gra- 
bar,  Iconoclasme;  V.  L.  Janin,  Aktovye  Pecati 
Drevnej  Rusi  X-XV  vv.,  2  Bde.,  Moskau  1970;  P. 
Laureni,  Le  Corpus  des  Sceaux  de  l’Empire  By- 
zantin,  Bd.  1  ff.,  Paris  1964  ff.,;  N.  P.  Lichacev, Ne- 
kotorye  Starejsie  Tipy  Pecati  Vizantijskich  Impe- 
ratorov,  Moskau  1911;  G,  Schluinberger,  Sillogra- 
phie  de  I’Empire  Byzantin,  Paris  1884;  LdK  4, 494. 
-  S.  auch  Lit.  zu  Siegel  (2). 

Spiridon  — >  unter  Heiligenverehrung,  — > 
auch  Heiligenbilder 

Spradicn.  1.  Im  Gegensatz  zur  „lautlosen“ 
Korpersprache  (->  Gestik)  ist  die  eigentl, 
Sprache  ein  System  von  artikulierten  u. 
schriftl.  fixierten  (physikal.)  Zeichen,  die 
der  Information,  Kommunikation  u.  Koope- 
ration  des  Individuums  innerhalb  der  Ge- 
sellschaft  (die  ohne  Sprache  nicht  vorstell- 
bar  bleibt)  dienen.  Die  S.  spiegeln  nicht  nur 
eine  materielle  od.  im  BewuBtsein  vorhan- 
dene  gedankl.  Wirklichkeit  wider,  sondern 
vermogen  diese  auch  zu  erfassen  u.  zu  ge- 
stalten. 

2.  Da  das  religiose  BewuBtsein  die  materiei- 
le  durch  eine  idelle  Wirklichkeit  interpre- 
tiert,  ist  einsichtig,  dafl  seine  Sprache  vor- 
zugsweise  mit  spezif.  Bedeutungszeichen, 
Symbolen,  arbeitet.  Innerhalb  der  Lehre 
von  den  sprachl.  Zeichen  (Semiotik)  besitzt 
deshalb  die  Sprache  der  Religion  fiir  den 
semantischen  (die  Beziehung  zwischen  Zei¬ 
chen  u.  Bedeutung  erhellenden)  Bereich  ex- 
klusives  Interesse.  Als  Kommunikationsmit- 
tel  rehgioser  Gemeinschaften  od.  Sozietaten 
ist  aber  auch  der  pragmat.  Aspekt,  d.  h.  die 
Beziehung  zwischen  Mensch  u.  Sprache 
wichtig,  insofern  er  die  spezielle  Terminolo- 
gie  des  Kultus,  der  Liturgie  u.  des  Ritus  er- 
klaren  hilft,  was  sich  naturlich  auf  die  ande- 
ren  semiot,  Bereiche  (die  Syntaktik,  die 
Lehre  von  den  Beziehungen  der  Zeichen 
untereinander,  u.  die  Sigmatik,  die  Lehre 
von  den  Beziehungen  zwischen  Zeichen  u. 
Bezeichnetem)  auswirkt.  Beim  Aufbau  ei- 
ner  das  Verhaiten  (die  Ethik)  u.  das  ideelle 
BewuBtsein  (den  Glauben)  widerspiegeln- 
den  u.  regelnden  religiosen  Sprache  ist  der 
kreative  Faktor  der  pragmat,  Beziehungen 
nicht  zu  ubersehen.  Dies  zeigen  nicht  nur 
die  Ubernahme  von  Begriffen  u.  Vorstel- 
lungsschemata  aus  Bereichen,  die  nicht  zur 
konkreten  Sozietat  gehoren,  sondern  vor  al- 


lem  die  Initiative!!  zu  deren  Neudeutung, 
wobei  die  Bewaltigung  situationsmilitanter 
Zusammenhange  wichtig  ist  (z.  B.  — >  Epi- 
phanie,  — >  Geburt  Christi,  — >  Geburt  der 
Gottesmutter,  — >  Darstellung  Jesu  im  Tem- 
pei).  Nicht  mir  die  S.  des  Dogmas,  auch  die 
sozialkulturellen  Leistungen  der  religidsen 
S.  auf  dem  Gebiet  der  Kirchendichtung  mit 
ihren  schopfer.  Zwischenbeziehungen  zur 
Kunst  sind  bier  zu  erwahnen.  Neben  diesem 
positiven  darf  ein  negativer  Aspekt  des  reli¬ 
gidsen  „Sprachereignisses“  nicht  iibersehen 
werden.  Wahrend  die  Umgangs-S.  ihrem 
nattirl.  VerschleiB  durch  Um-  u.  Neuschop- 
fungen  entgegenwirken,  bedingt  der  intensi¬ 
ve  Stabilitatscharakter  der  Religion  die 
Konservierung  ihrer  Sprache,  die  sich  in  ih- 
rer  Sakralisierung  auBert.  Ahnlich  wie  beim 
religidsen  Reprasentationsbild  kann  das  In- 
dividuum  sie  nicht  mehr  aktiv  beeinflussen, 
es  kann  sie  nur  noch  respektieren.  Der 
kreative  Aspekt  des  pragmat.  Bereiches  ist 
damit  in  einer  bestimmten  Phase  der  Ent- 
wicklung  einer  Sakralsprache  stark  einge- 
schrankt.  Dieser  Vorgang  ist  bezeichnend 
fur  bes.  hi.  u.  kultisch  hervorgehobene  Tex- 
te  (vgl.  z.  B.  den  — >  Einsetzungsbericht),  de¬ 
ren  spezif.  Sakralcharakter  durch  das  Ver- 
bot  der  Ubersetzung  in  „Sakular“-S.  noch 
betont  wird.  Zugleich  sind  nichtrationale, 
psychisch  bedingte  Einfliisse  der  kult.  Emo¬ 
tion  festzustellen,  wie  etwa  durch  „Ver- 
schweigen"  der  S.  (z.  B.  — >  Stillgebete)  od. 
das  Verhiillen  u.  Ausgrenzen  bestimmter, 
durch  die  Sakral-S.  aktualisierter  „Ereig- 
nis“-Zonen  (-»  Bema,  -»  Bilderwand). 

з.  Unter  diesen  Gesichtspunkten  sind  der 
Sakralcharakter  der  Einsetzungsworte  Jesu 

и.  ihre  im  Osten  u.  Westen  verschiedene  li- 
turg.  Praxis  zu  betrachten.  Im  Osten  wurde 
das  NT  frith  in  die  grch.  u.  syr.  u.  aus  diesen 
in  die  anderen  Volks-S.  des  Orients  iiber- 
setzt  (darunter  als  alteste  in  das  Koptische, 
vor  dem  8./9.  Jh.  auch  in  das  Arabische). 
Die  Autoritat  der  altkirchl.  Bischofskirche 
u.  das  sich  daraus  entwickelnde  Prinzip  der 
Autokephalie  im  Verein  mit  der  Entste- 
hung  von  groBen  „Liturgiefamilien“  (— » 
auch  Ritus)  gaben  solchen  Ubersetzungen 
einen  amtl.  Charakter.  Deshalb  besitzen  die 
orth.  Kirchen  keine  einheit.  liturg.  Sprache, 
vor  allem  fiir  die  Anaphora,  das  Kernstiick 
der  Liturgie,  sondern  eine  Reihe  von  im 
obigen  Sinne  sakralisierten  Volks-S.  Dem- 


Sprachen 

gegenuber  kannte  die  kath.  Kirche  nur  eine 
Bibeliibersetzung,  die  lat.  Vulgata,  deren 
Sprache  das  papalistisch-universale  Lei- 
stungsprinzip  als  die  herrschende  liturg. 
Sprache  durchzusetzen  verstand.  Diese 
strenge  Exklusivitat  des  Lateinischen  gait 
als  spezielles  Reservat  des  Canon  missae 
(lat.  sacratissima  missa,  ‘heiligste  Messe’), 
der  der  ostl.  Anaphora  entspricht;  die  ande¬ 
ren  Teile  der  Messe  konnten,  vor  allem  in 
Missionsgebieten,  auch  in  der  jeweiligen 
Volkssprache  gehalten  werden.  Der  oku- 
men.  Patriarch  versuchte  verschiedentlich, 
dem  Griechischen  im  Osten  einen  ahnl.  An- 
spruch  zu  sichern,  ist  aber  damit  aus  den  er- 
wahnten  Griinden  nicht  durchgedrungen. 
Im  Gegenteil:  Die  aus  Thessalonich  (slav, 
Solun )  stammenden  Slavenlehrer  Kirill  u. 
Method  durchbrachen  die  Monopolisierung 
der  hebr.,  grch.  u.  lat.  Liturgie-S.  (sog.  Drei- 
sprachentheorie),  indem  Konstantin-Kirill 
(gest.  869)  ein  der  damaligen  Phonetik  des 
Altslavischen  entsprechendes  Alphabet  (al- 
tere  Bezeichnung  Altkirchenslavisch),  die 
„Glagolica“,  „erfand“,  die  erst  im  10.  Jh.  in 
Bulgarien  durch  die  bis  heute  bekannte 
„Kirillica“  ersetzt  wurde.  Durch  Uberset¬ 
zung  der  liturg.  — >  Bucher,  vor  allem  des 
Euchologions,  waren  sie  in  der  Lage,  die  ge- 
samte  Liturgie  in  slav.  Sprache  zu  halten. 
Vom  Rom.  Stuhl  zunachst  bestatigt,  wurde 
der  „slav,  Ritus“  nach  dem  Tode  Methods 
(885)  verboten. 

Die  Schaffung  des  altslav.  Alphabets  kann 
als  ein  S.-Ereignis  ersten  Ranges,  als  „Stern- 
stunde  des  Slaventums"  (R.  Trautmann)  be- 
zeichnet  werden.  Sie  wurde  nicht  nur  fur 
den  kirchl.  Bereich  von  Bedeutung,  sondern 
eroffnete  die  Geschichte  selbstandiger  Lite- 
raturen  der  slav.  Volker.  Noch  Jh.  hindurch 
trug  dieses  „Altkirchenslavische“  die  Ztige 
einer  dynam.  Pragmatik,  die  auch  die  ande¬ 
ren,  eingangs  genannten  4  semiot.  Bereiche 
in  einem  standigen  Austausch  u.  gegen- 
seitiger  Befruchtung  erscheinen  lieB.  Diese 
Dynamik  muBte  aber  in  demselben  MaBe 
abnehmen,  wie  die  Reservierung  des  „Kir- 
chenslavischen"  fiir  Gottesdienst  u.  Kir- 
chenrecht  zunahm  u.  ihre  Regeneration 
durch  Interpretationsinitiativen  des  Volks- 
sprachlichen  ausfiel.  Dieser  im  einzelnen 
sehr  komplizierte  Prozefl  laBt  sich  fiir  die 
russ.  Sprache  etwa  so  beschreiben:  „Der 
‘kirchenslav.’  Stil  als  Kommunikationssy- 
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Stationsgottesdienste 

stem  wird  an  die  Peripherie  gedrangt,  er 
verliert  einen  erweiterten  Funktionsbereich 
u.  wird  immer  mehr  aul  die  Rolle  einer 
kirchl.  Kultsprache  spezialisert“  (Frey- 
dank).  Die  Isolierung  der  kirchenslav.  Sa- 
kralsprache  ftihrte  im  17.  Jh.  zu  einer  tiefen 
Krise,  die  nicht  nur  die  Sprache  (— >  Chomo- 
nie),  sondern  auch  die  Kirchenmusik.  u.  die 
Ikonenmalerei  einschloB.  Elne  „defekte  Se- 
miotik“,  d.  h.  die  Lahmung  des  Austausches 
mit  der  Umgangssprache,  war  die  Folge. 
Das  „Kirchenslavische“  war  nicht  mehr  in- 
terpretationsaktiv,  sondern  wurde  interpre- 
tationsbediirftig.  Bei  den  Altglaubigen,  die 
sich  im  17.  Jh.  von  der  Patriarchatskirche 
getrennt  hatten,  bJieb  es  rein  konservierend, 
ohne  neue  Kulturimpulse  weitergeben  zu 
konnen.  Nur  fur  die  slavish  Forschung  ist 
diese  ehemals  dynam.  Sprache  heute  noch 
von  wissenschaftl.  Wert. 

4.  Diese  Problematik  des  „Kirchenslavi- 
schen“  hat  sich  auch  den  anderen  balkan- 
slav,  Liturgie-S.  (Bulgarien,  Serbien)  mitge- 
teiit.  Zu  den  altesten  Liturgie-S.  des  byz.  Ri- 
tus  gehort  das  Georgische  (Iberische)  in  sei¬ 
ner  im  Gottesdienst  gepflegten  Gestalt.  Die 
klass.  altgeorg.  Sprache  enlstand  im  5.  Jh.  u. 
entwickelte  sich  bis  zum  13.  Jh.  zu  ihrer 
Hochform,  um  danach  allmahlich  in  das 
Neugeorgische  iiberzugehen.  Wahrend  das 
georg.  Sakralsprache  im  vergangenen  Jh. 
durch  die  Konfessionspolitik  des  Zaren- 
staates  unterdriickt  wurde,  ist  sie  seit  1918 
wicder  zu  Ehren  gekommen.  In  den  orth. 
Kirchen  des  Orients,  vor  allem  des  Patriar¬ 
chates  von  Antiochien,  blieb  auch  nach  der 
arab.  Eroberung  zunachst  noch  das  Griechi- 
sche  in  Gebrauch;  in  den  Stadten  setzte  sich 
das  Syrische  durch.  Etwa  zur  gleichen  Zeit 
drang  das  Arabische  allmahlich  in  bestimm- 
te  Teile  der  Liturgie  (nicht  in  die  Ana¬ 
phora)  ein;  schlieBlich  wurde  es  auch  im  Pa¬ 
triarchal  von  Alexandrien  als  Kultsprache 
anerkannt.  Die  jiingste  Liturgiesprache  - 
sieht  man  von  den  modernen  S.  Ost-  u.  Mit- 
teleuropas,  Asiens  u.  Amerikas  ab  -  ist  das 
Rumanische.  Wie  die  anderen  nichtgrch. 
Volks-S.  in  der  Vergangenheit  konnte  sich 
auch  das  Rumanische  nur  unter  groBen 
Schwierigkeiten  gegen  das  Okumen.  Patri¬ 
archal  durchsetzen.  Im  MA  bildete  das 
„Kirchenslavische“  die  Liturgiesprache  der 
Rumanen.  Nach  der  Eroberung  von  Kon- 
stantinopel  durch  die  Tiirken  1453  geriet  die 
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ruman.  Kirche  durch  grch.  Emigranten  un¬ 
ter  deren  EinfluB,  so  daB  das  „Kirchenslavi- 
sche"  an  Bedeutung  verlor.  Unter  dem  Ein¬ 
fluB  der  Reformation  kam  es  zu  den  ersten 
Ubersetzungen  der  Bibel  ins  Rumanische. 
Vom  17.  Jh.  ab  vermochte  sich  das  Rumani¬ 
sche  als  Liturgiesprache  durchzusetzen,  wo- 
bei  der  Ubergang  von  kyrillischen  zu  lat. 
Buchstaben  ohne  Schwierigkeiten  vor  sich 
ging.  Die  ruman.  Kirche  erkennt  Probleme 
des  Uberganges  von  konservierten  Sakral-S. 
zu  den  lebendigen  Volks-S.  in  der  Liturgie 
nicht  an. 

Lit.:  G.  Bardy,  La  Question  des  Langucs  dans 
l’Eglise  Ancienne,  Paris  1948;  A.  Borst,  Der 
Turmbau  zu  Babel,  2  Bdc.,  Stuttgart  1957;  F.  Gri- 
vec,  Konstantin  u.  Method.  Lehrer  der  Slaven, 
Wiesbaden  I960;  Heiler,  Reg.:  Liturg.  S.;  Heyer, 
Reg.:  Liturgie-S.;  Ph.  Hofmeisler,  Die  Kull-S.  der 
Ostkirchen,  OstKSt  11,  1962,  196-203;  D.  Knie- 
wald,  Das  Kioatische  als  liturg.  Sakralsprache, 
Gesch.  der  Ost-  u.  Westkirche  in  ihren  wechselsei- 
tigen  Beziehungen,  Wiesbaden  1967,  55-66;  K. 
Korolevskij,  Liturgie  in  lebendiger  Sprache,  Klo- 
sterncuburg  bei  Wien  1958;  Ch,  Mohrmann,  Sa- 
kraisprache  u.  Umgangssprache,  ALW  10,  1968, 
343-354;  Raes,  207-227;  D.  O.  Rousseau,  Les  Lan- 
gues  Liturgiques  de  i’Orient  et  de  i’Occident,  Ire- 
nikon  29,  1956,  47-60;  F.  Scholz,  Erstarrung  u. 
Entwicklung  in  der  altslav.  Kirchensprache  RuB- 
lands,  Orbis,  Louvain  1957,  427-436;  B.  A.  Us- 
penskij,  Archaiceskaja  Sistema  Cerkovnoslavjan- 
skogo  Proiznosenija  (iz  istorii  liturgiceskogo 
proiznosenija  v  Rossii),  Moskau  1968;  1.  Wilson, 
Language  and  Christian  Belief,  London  1958;  B. 
Cifljanov,  Kirillo-inefodievskaja  problematika  v 
svete  liturgiceskoj  nauki,  ZMP  1981,5,43-46;  Lex 
MA  5,  1178-1180  (Kirchenslav.  Sp.  u.  Literatur). 

Statinnsgottesdiensle  (von  lat.  statio,  f., 
‘Aufenthalt’,  ‘Ankerplatz’,  ‘Wachposten’; 
grch.  kathisma,  n.,  stasis,  f.).  Bereits  die  Di- 
dache  um  100  (— »  unter  Kirchenrecht) 
nennt  die  wochentl.  Fastentage  „Stationes 
Christi"  (Mittwoch  Statio  des  Verrates, 
Freitag  Statio  der  ICreuzigung  Christi).  Ein 
sehr  altes  Kathisma  (grch.  ‘Rast’,  ‘Ruhe- 
punkt’)  befand  sich  am  dritten  Meilenstein 
von  Jerusalem  nach  Bethlehem  zu  Ehren 
der  Gottesmutter  (— >  auch  Entschlafen  der 
Gottesmutter,  — r  Synaxis  der  Gottesmut¬ 
ter).  Als  im  4.  Jh.  die  hi.  Orte  in  Jerusalem 
u.  Palastina  durch  kaiserl.  Bauten  ausge- 
zeichnet  (->  unter  Kirchenbau,  ->  Marty- 
rion)  u.  von  Pilgerscharen  aus  der  christi. 
Okumene  besucht  wurden,  entwickelten 
sich  an  ihnen  S.,  vor  allem  am  Karfreitag 
(mit  der  Karwoche),  zu  Ostern  u.  zu  Pfing- 
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sten,  die  sehr  feierlich  ausgestaltet  wurden 
u.  bei  denen  sich  die  Gemeinde  mit  den  Pil- 
gern  unter  Fiihrung  des  Bischofs  in  Prozes- 
sionen  von  Statio  zu  Statio  bewegte.  -  Zur 
Ikonographie  — »  unter  Passionszyklus. 

Lit.:  Baumstark,  Reg.:  Stations;  Bludau,  Reg.:  Sta¬ 
tio;  Dix,  Reg.:  Stational  titurgy;  Fendt,  Reg.:  S.; 
Jungmann,  Reg.:  I.  P.  Kirsch,  Die  Stationskirchen 
der  Missaie  Romanum,  Freiburg/Br.  1926;  Chr. 
Mohrmann,  Statio,  ViChr  7,  1953,  221-245;  R. 
Zerfass,  Die  Schriftlesung  im  Kathedraloffizium 
Jerusalems,  Munster  (Westf.)  1968,  9,  20-25,  32, 
64. 

Staurothek  (grch.  staurotheke,  f.,  ‘Kreuz- 
behaltnis’),  Reliquiar  zur  Aufnahme  einer 
Rreuzreliquie.  Im  aUgemeinen  handelt  es 
sich  um  kleine  Holzkastchen  (-1  auch  Py¬ 
xis),  die  mit  Silberblech  verkleidet  u.  mit 
Edelsteinen  geschmiickt  sind.  In  der  Mitte 
befindet  sich  eine  Vertiefung  in  Gestalt  des 
byz.  od.  russ.  Kreuzes,  in  welche  die  Parti- 
kel  gelegt  wird.  Daneben  gibt  es  kreuzfor- 
mige  S.en  aus  Email.  Beide  Formen  sind 
mit  Christus-  u.  Gottesmutterbildern,  Dar- 
stellungen  der  Kreuzigung  Christi  sowie  mit 
Heiligenbiidern  geschmiickt.  Kunsthisto- 
risch  gehort  die  S.  in  die  Kleinkunst,  from- 
migkeitsgeschichtlich  zu  den  Devotionalien. 
Die  S.  hat  ihr  Vorbild  im  „loculus  argenteus, 
in  quo  est  lignum  sanctae  crucis"  (lat. ,  ‘Sil- 
berbtichse,  in  der  das  Holz  des  hi.  Kreuzes 
liegt’),  dessen  feierl.  Verehrung  in  Jerusa¬ 
lem  am  Karfreitag  schon  der  gall.  Pilgerin 
Egeria  um  400  bekannt  war.  Der  Kreuzhii- 
ter  (grch.  staurophylax)  war  der  Patriarch 
von  Jerusalem.  Eine  beriihmte,  von  den 
Kreuzfahrein  1204  aus  der  Sophienkathe- 
drale  in  Konstantinopel  geraubte  S.  befin¬ 
det  sich  im  Domschatz  von  Limburg.  -  Taf. 
74. 

Lit.:  A.  Frolow,  La  Reiique  de  la  Vraie  Croix,  Pa¬ 
ris  1961;  H.  Ludal,  Das  Jerusalemcr  Kreuz.  Ein 
russ.  Reliquiar  im  Hildesheimer  Domschatz, 
Koln-Graz  1956;  J.  Rauch,  Schenk  zu  Schweins- 
berg,  J.  M.  Wilin,  Die  S.  von  Limburg,  Das  Mun¬ 
ster  7,  MUnchen  1955,  201-240;  K.  Wessel,  Die 
byz.  Emailkunst,  Recklinghausen  1967,  22,  77-78. 
-  S.  auch  Lit.  zu  Reliquiar. 

Staurotheotokion  (grch.,  n.;  russ.  krestobo- 
gorodicen,  m.),  ein  spezieller  Gottesmutter- 
hymnus  (— >  Theotokion),  der  die  Gedanken 
der  Gottesmutter  unter  dem  Kreuz  (grch. 
stauros )  beschreibt.  Es  entspricht  etwa  dem 


„stabat  mater  dolorosa “  (lat.  ‘Stand  die 
Mutter  schmerzerfiillt’)  des  Westens,  auf 
das  es  sehr  wahrscheinlich  EinfluB  genom- 
men  hat.  Das  S.  wird  an  den  wochentl.  Fa- 
stentagen,  Mittwoch  u.  Freitag,  gesungen. 
Die  Theotokien  des  Karfreitages  sind  prak- 
tisch  Staurotheotokien,  von  denen  etliche 
von  Kaiser  Leon  (gest.  912)  verfaBt  wurden. 
In  spatbyz.  Zeit  (auch  Kirchenmusik)  gab  es 
eine  Fillle  dieser  Lieder,  die  tiber  fast  alle  Ii- 
turg.  — >  Bucher  verstreut  sind. 

Text:  s.  Anhang  Nr.  30. 

Lit.:  Anthologia  Graeca,  LXI;  Nilles  2,  192-195; 
H.  J.  W.  Tillyard,  The  Hymns  of  the  Octoechus  II, 
Copenhague  1949,  XIV-XVI;  165-208  (=  MMB, 
Transcr.,  V);  Wellesz,  239, 243. 

Steatit  (von  grch.  stear,  n.,  ‘Talg’,  ‘Speck’), 
Speckstein,  eine  Form  des  Talgs  mit  dichter 
Konsistenz.  Das  weiche  Material  ist  ftir  alle 
Arten  der  Kleinkunst,  vor  allem  ftir  Plastik 
u.  Relief,  sehr  geeignet.  Es  wurde  deshalb 
zur  Herstellung  von  Enkolpien,  Siegeln,  Re- 
liefikonen  (— >  Ikonenmalerei)  u.  anderen 
Gegenstandeii  des  religiosen  u.  kult.  Berei- 
ches  gebraucht.  Unter  ihnen  finden  sich  Ge- 
genstande  von  hoher  kunstler.  Qualitat. 
Hier  kann  nur  eine  sehr  kleine  Auswahl  er- 
wahnt  werden;  Ikone  des  hi.  Georg,  S.,  Sil- 
ber  u.  Vergoldung  (11  u.  14.  Jh.),  Kreml- 
Museum,  Moskau;  Ikone  mit  Kreuzigung 
Christi  (oben)  u.  Grablegung  (unten),  ver- 
goldet  (11.-12.  Jh.),  Eremitage,  Leningrad; 
Ikone  des  hi.  Theodor,  Georg  u.  Demetrius 
(12.  Jh.),  Museum  in  Cherson;  Ikone  des  hi. 
Michael,  griiner  S.,  vergoldet  (um  1100), 
Museum  Brandini,  Fiesole;  Dodekaortion 
(12.  Jh.),  Kathedralmuseum,  Toledo. 

Lit.:  A.  Bank,  Les  S.es.  Essai  de  Classification, 
Mcthodes  ct  Recherches,  Corsi  Ravenna  17,  Ra¬ 
venna  1970, 355-380;  LdK  4, 594. 

Sticharion  (grch.,  n.,  auch  anterion,  n.,  zosti- 
kon,  n.,  esorazon,  n:,  russ.  stichar,  m.),  das 
alien  Weihegraden  gemeinsame  Unterge- 
wand  der  liturg.  —>  Gewander  im  byz.  Ritus. 
Es  handelt  sich  um  ein  langes,  bis  zur  Erde 
reichendes  u.  aus  Linnen  bestehendes  Klei- 
dungssttick.  Beim  Diakon  ist  es  reicher  ver- 
ziert,  weil  er  da  ruber  keine  weiteren  Ge¬ 
wander  tragt.  Das  S.  des  Priesters  (in  der 
russ.-orth.  Kirche  der  Prodriznik)  hat  enge- 
re  Armel  als  das  des  Diakons.  Das  S.  geht 
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auf  das  antike  Festgewand,  die  Tunica  (lat.), 
bzw.  den  Chiton  (grch.)  zuriick,  das  wegen 
seiner  weiBen  Farbe  auch  Alba  (lat.)  ge- 
nannt  wurde.  -  Abb.  — >  Gewander,  liturgi- 
sche. 

Lit.:  Braun,  Gewandung,  92  ff.,  101  ff.;  La  Prierel, 
XXV;  E.  Trenkle,  Liturg.  Gerate  u.  Gewimdei  der 
Ostkirche,  Mtinchen  1962;  LChl  6,  50  f.  -  S.  auch 
Lit.  zu  Gewander,  iiturgische. 

Stichera  (grch.,  n.  plur.  von  sing,  sticheron, 
auch  syntoma,  n.  plur.;  russ.  stichiri,  f.  plur.), 

1.  nrsprtlnglich  Bezeichnung  fur  die  Psalm- 
verse,  dann  fur  Strophen  (— »  auch  Tropa- 
rien),  die  in  die  jeweils  letzten  Verse  von  Ps. 
141;  142;  130  u.  117  (->  Kyrie  ekekraxa)  im 
Abend  gottesdienst  eingeschoben  werden. 
SchlieBlich  entwickelten  sich  die  S.  zu  einer 
umfangreichen  u.  selbstandigen  Hymnen- 
gruppe  mit  unterschiedl.  Strophenzahl,  de- 
ren  Lieder  an  den  verschiedensten  Stellen 
im  Abend-  u.  Morgengottesdienst  zum  Vor- 
trag  kommen.  Man  unterscheidet  hinsicht- 
lich  der  Struktur  zwischen  den  S.  idiomela 
(grch.;  sing,  idiomelon;  russ.  samoglasen) 
od.  S.  automela,  d.  h.  Hymnen  mit  eigener 
Text-  u.  Melodiestruktur  (— >  auch  Kirchen- 
musik),  u.  den  S.  proshomoia  (grch.,  sing 
proshomoion;  russ.  podoben),  die  sich  nach 
dem  Prinzip  der  Kontrafaktur  nach  einer 
Modellstrophe  richten  (->  auch  Hirmos). 
Thematisch  gesehen,  gehoren  zu  den  S.  foi- 
gende  Gruppen:  (a)  die  24  S.  alphabetika, 
Preishymnen  auf  Christus  fur  den  Samstag- 
Abendgottesdienst  mit  je  einer  Akrostichis, 
die  sich  nach  dem  grch.  Alphabet  richtet;  - 
(b)  die  S.  anastasima  anatolika,  Auferste- 
hungshymnen,  deren  Bezeichnung  „anatoli- 
ka“  entweder  auf  grch.  Anatole  (Osten,  Sy- 
rien?)  of.  auf  einen  Monch  Anatolios  aus 
dem  Studioskloster  in  Konstantinopel  im 
879.  Jh.  zurtlckgefiihrt  werden  kann.  Ande- 
re  mochten  den  Patriarchen  Anatolios  (5. 
Jh.)  als  Autor  namhaft  machen;  -  (c)  die  S. 
dogmatika,  Marienlieder  (— »  auch  Theoto- 
kion),  in  denen  die  Menschwerdung  Christi 
(die  Inkarnation)  mariologisch  besungen 
wird.  Sie  werden  Johannes  von  Damaskus 
(gest.  um  750)  zugeschrieben;  -  (d)  die  11 
Auferstehungslieder  (grch.  heothina  anasta¬ 
sima,  auch  idiomela  heothina),  — >  auch  Auf- 
erstehungs-  u.  Morgenevangelien;  -  (e)  die 
poet.,  nichtbibl.  Strophen  der  Gradualpsal- 
men  (Ps.  120-134). 

346 


Zu  den  S.  gehoren  noch  eine  groBe  Zahl  an- 
derer  kurz-  od.  mehrstrophiger  Hymnen,  so 
etwa  die  an  Sonn-  u.  Festtagen  zwischen  die 
Verse  der  Laudes  (Ps.  148-150)  geschalteten 
S.,  die  Improperien  des  Karfreitages,  Spezi- 
al-S.  fiir  lokale  Feste  u.  Kirchenweihen; 
auch  die  Marienlieder  (— »  Theotokien)  u. 
ihre  Untergruppen  gehoren  strukturmaBig 
zur  groBen  Masse  der  S.,  die  sich  anders  als 
die  Troparien  der  Kontakien  u.  Kanones, 
einem  tibergreifenden  Ordnungssystem  ent- 
zogen  haben.  Ihre  Verselbstandigung  ge- 
gentiber  den  bibl.  Psalmtexten  zu  eigenstan- 
digen  musikahsch-poet.  Einheiten  ist  eine 
fiir  die  byz.  Kultusasthetik  charakterist.  Er- 
scheinung.  Alle  diese  Besonderheiten  der  S. 
machen  es  verstandlich,  dafi  ihre  tiber  das 
Kontakion  u.  den  Kanon  hinausgehenden 
poetischen  (zugespitzte  Dialoge,  auch  mit 
dem  Zuhorer,  uberraschende  Wendungen, 
dramat.  Effekte,  EinfCihrung  eines  Er- 
zahlers  u.  eines  Rezitators  bzw.  Solisten  fur 
die  Worte  Christi  u.  a.)  u.  musikalischen 
(Emotionalisierung  des  Zuhoreres  durch 
stark  melismat.  Figuren)  Darbietungesmog- 
lichkeiten  sie  beim  Kirchenvolk  sehr  beliebt 
machten. 

2.  In  alterer  Zeit  wurden  die  S.  in  einem  ei- 
genen  Buch,  dem  Sticherarion  gesammelt, 
das  aber  wegen  des  immer  starkeren  An- 
wachsens  der  Hymnen  fiir  den  liturg.  Ge- 
brauch  zu  unhandlich  wurde.  Die  S.  fanden 
schlieBlich  Aufnahme  in  das  Menaion  (S. 
idiomela),  in  das  Triodion  (S.  prosphomoia 
fiir  den  Abendgottesdienst  der  GroBen  — » 
Fastenzeit),  in  Triodion  u.  Pentekostarion 
(S.idiomela);  in  die  Oktoechos  (S.  anastasi¬ 
ma  anatolika,  S.  alphabetika,  die  S.  zu  den 
Gradualpsalmen  u.a.). 

3.  Wie  andere  Hochformen  der  byz.  Kir- 
chendichtung,  vor  allem  das  Kontakion  u. 
der  Kanon,  haben  auch  die  S.  der  groBen 
Christus-  u.  Gottesmutterfeste  auf  die  Iko- 
nographie  der  ostkirchl.  Malerei  vorbildhaft 
gewirkt.  -  Text;  s.  Anhang  Nr.  28. 

Lit:  Anthologia  Graeca,  XLI,  LXI  f.,  LXVI1  bis 
LXIX,  113-117;  Goar,  29,  46,  176;  J.  D.  Pelresco, 
Les  Idiomeles  et  le  Canon  de  l'Office  de  Noel,  Pa¬ 
ris  1932;  G.  Schiro,  Lineamenti  Storici  sulla  Gene- 
si  e  lo  Sviluppo  del  Sintomo.  Cipriano  i!  Melode, 
Bolletiono  della  Badia  Greca  di  Grollaferrata  3, 
Grottaferato  1949,  132-152,  195-217;  J.  Raasted, 
Some  Observations  of  the  Structure  of  the  S.  in 
Byzantine  Rite,  Byzantion  28,  Bruxelles  1958,  529 
bis  541;  M.  Velimirovic,  Unknown  S.  for  the  Feast 


of  St.  Athanasios  of  Mount  Athos,  E,  Wellesz  u. 
M.  Velimirovic,  Studies  in  Eastern  Chant,  Lon¬ 
don,  New  York,  Toronto  1966,  108-129;  H.  J.  W. 
Tillyard,  The  Hymns  of  the  Octoechus,  2  Bde., 
Copenhague  1940, 1949  (=  MMB,  Transcr.  Ill,  V); 
Wellesz,  Reg.:  S.  -  S.  auch  Lit.  zu  Kirchenmusik, 
Slicheiarion. 

Sticherarion  (grch.  biblion  sticherarion;  russ. 
sticherar,  m.,  auch  prazdnik,  m.),  neben  dem 
Hirmologion  eines  der  umfangreichsten  li- 
turg.  — »  Blicher,  das  die  Stichera  nach  der 
Ordnung  des  orth.  KLrchenjahres  enthalt. 
Das  S.  kam  im  15.  Jh.  aufler  Gebrauch, 
wahrscheinlich  weil  es  fiir  die  kompliziert 
gewordene  Liturgie  zu  unhandlich  gewor- 
den  war.  Das  Material  wanderte  in  Menai- 
on,  Triodion,  Pentekostarion  u.  die  Okto- 
echos  ab.  Die  altesten  Handschriften  des  S.s 
stammen  aus  dem  13.  Jh. 

Lit.:  St.  Lazarevic,  S.  An  Early  Byzantine  Hymn 
Collection  with  Music,  BZS  29,  1958,  290-318; 
Wellesz,  142  f.,  244,  271  f.  u.  Reg.:  S.;  ders.,  Die 
Hymnen  des  S.  fiir  September,  Kopenhagen  1936 
(=  MMB,  Transcr.  I);  H.  1.  W.  Tillyard,  The 
Hymns  of  the  S.  for  November,  Copenhague  1938 
(=  MMB,  Transcr.  II).  -  S.  auch  Lit.  zu  Stichera. 

Stichologie  (grch.  stichologia,  f.,  von  grch. 
stichos,  ‘Vers’,  Vers-fur-Vers-Vortragen; 
russ.  stichoslovenie,  n.),  Vorlesung  des  Psal¬ 
ters  Vers  fiir  Vers  im  Abendgottesdienst 
nach  dem  jeweiligen  im  liturg.  Typikon  vor- 
geschriebenen  Psalterabschnitt  (— >  Kathis- 
ma),  wobei  nichtbibl.  Verse  (— >  Antiphon) 
zwischengeschaltet  werden.  Eine  S.  ist  so 
aufgebaut,  dab  jeder  Unterabschnitt  (grch. 
stasis)  des  Kathismas  mit  der  Kleinen  — » 
Doxologie,  dem  Halleiuja  u.  dem  Kyrie  elei- 
son  abgeschlossen  wird,  die  dreimal  zu  wie- 
derholen  sind.  Im  Morgengottesdienst  gibt 
es  2-3  solcher  mit  einem  poet.  Kathisma  ab- 
schlieBenden  S.n;  die  zweite  kann  dem  Ge- 
dachtnis  der  Verstorbenen  gewidmet  sein. 
In  diesem  Falle  besitzt  die  zweite  S.,  ahnlich 
wie  die  dritte  an  Sonn-  u.  Festtagen,  einen 
etwas  anderen  Aufbau  (— >  Eulogetaria,  -a 
Polyeleos).  In  gewisser  Weise  stellt  die  S. 
die  spezifisch  byz.  Form  der  Psalmodie  dar. 

Lit.:  A.  Baumstark,  Nocturna  Laus,  106-108;  La 
Priere1,  14  f.,  112-115;  Onasch,  Weihnachtsfest, 
223-267;  C.  Hijeg  -  G.  Zuntz,  Prophetologium, 
1  ff.,  Hauniae  1939  £f.  (=  MMB,  Lect.  I  ff.). 

Stil,  hieratischei  (von  grch.  hieratikos,  ‘prie- 


Stillgebete 

sterlich’,  ‘hi.’),  besonders  feierliche  u.  auf 
Distanz  zum  Beschauer  bedachte  Darstel- 
lungsweise  von  Personen,  die  sich  durch  ih- 
re  Heiligkeit  od.  ihren  gesellschaftl.  Rang 
auszeichnen.  Die  wichtigsten  Stilmittel  sind: 
Frontahtat,  Symmetrie  u.  Bedeutungsper- 
spektive.  Der  h.  S.  findet  vorzugsweise  An- 
wendung  beim  Reprasentationsbild. 

Lit.:  E.  Diez,  Origin  and  Evolution  of  the  Hieratic 
Style,  E.  Diez  -  O.  Demus,  Byzantine  Mosaics  in 
Greece,  Hosios  Lucas  &  Daphni,  Cambridge 
(Mass.)  1931,  24-36;  G.  Mathew,  Byzantine 
Aesthetics,  London  1963;  P.  A.  Michelis, 
L’Esthetique  de  I’ Art  Byzantin,  Paris  1959.  -  S. 
auch  Lit.  zu  Frontalitat. 

Stillgebete,  Gebete  der  Liturgie,  die  mit  der 
Rubrik  „mystikos"  (grch.;  russ.  tajno,  ‘auf 
geheimnisvolle,  schweigende  Weise’)  verse- 
hen  sind.  Im  Gegensatz  zum  Lautgebet  wer¬ 
den  S.  mit  leiser  (nicht  mil  unhorbarer) 
Stimme  gesprochen.  Der  Wechsel  vom  S. 
zum  Lautgebet  findet  sich  an  zahlreichen 
Stellen  der  Liturgie.  Bei  S.n  des  Priesters, 
die  die  Gebete  (->  Ektenien)  des  Diakons 
od.  den  Hexapsalm  begleiten,  dient  die  An- 
hebung  der  Stimme  am  Ende  zur  gegenseiti- 
gen  Orientierung,  auch  des  Chores.  Von  be- 
sonderer  Bedeutung  sind  aber  die  S.  im 
Kernstiick  der  Liturgie,  der  Anaphora.  Am 
Aufkommen  dieser  Sitte,  die  in  der  friihen 
Christenheit  unbekannt  war,  haben  mehre- 
re  Faktoren  mitgewirkt.  Die  schweigende 
Teilnahme  der  Gemeinde  bei  bestimmten 
Hymnen,  wie  vor  allem  beim  Cherubim- 
hymnus,  zeigt  deutl.  Parallelen  zu  ahttl.  Er- 
schcinungen  im  Kaiserkult.  Entscheidend 
waren  aber  Vorstellungen,  die  im  palasti- 
nensisch-syr.  Gebiet  mit  Antiochien  als  Li- 
turgiezentium  im  475.  Jh.  entwickelt  wur- 
den,  moglicherweise  aber  eine  viel  altere, 
bis  auf  das  Johannesevangelium  u.  die  Di- 
dache  (— >  Kirchenrecht)  sowie  Ignatius  von 
Antiochien  (gest.  nach  110)  zuriickfiihrende 
Tradition  besitzen,  die  schlieBlich  vom  Ver- 
fasser  der  pseudoareopagit.  Schriften  (576. 
Jh.;  — >  auch  Mystagogie)  in  ein  System  ge- 
bracht  wurden.  Danach  durfte  das  im  Ein- 
setzungsbericht  des  Abendmahls  zum  Aus- 
druck  kommende  „furchtbare  Geheimnis1’ 
(grch.  phrikton  mysteriori)  nur  schweigend 
(grch.  sige)  angebetet  werden,  so  wie  der 
Altar  u.  die  Bemazone  mit  Velen  verhangt 
u.  schlieBlich  durch  die  Bilderwand  vom 
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Stufenpsalmen 

Naos,  dem  Langhaus,  abgegrenzt  wurden. 
Die  S.  gehoren  zu  den  Reservaten  des  Kle- 
rus,  die  von  der  kirchl.  Hierarchie  seit  dem 

4. /5.  Jh.  zunehmend  geschaffen  wurden.  Das 
„Verschweigen“  des  Einsetzungsberichtes 
vor  der  Gemeinde  ist  noch  von  Kaiser  Justi¬ 
nian  (get.  565),  wenn  auch  ohne  Erfolg, 
bekampft  worden.  Heute  wird  im  byz.  Ritus 
der  Bericht  leise,  die  Worte  Jesu  („ipsissima 
vox")  werden  laut  gesprochen.  Die  S.  ent- 
sprechen  zwar  der  byz.  Kultusasthetik,  de- 
gradieren  aber  die  Gemeinde  zum  inaktiven 
Zuschauer  eines  geheimnisvoJlen  Kultus- 
dramas  (— »  auch  Liturgie).  In  den  Mystago- 
gien  des  Patriarchen  Germanos  (gest.  733) 
wird  vorausgesetzt,  daB  die  anaphoralen  (d. 
h.  zum  Kernstiick  der  Liturgie  gehorenden) 

5.  von  der  Gemeinde,  d.  h.  den  Laien,  nicht 
mehr  verstanden  u.  ihnen  deshalb  erklart 
werden  muBten. 

Die  in  Rom  u.  im  Westen  urspriinglich  un- 
bekannte  Sitte  der  S.  land  vielleicht  tlber 
Gallien  Eingang,  das  seit  alters  iiber  direkte 
Beziehungen  zu  Jerusalem  u.  Syrien  verfiig- 
te  (Missale  von  Bobbio,  7.  Jh.),  gewann 
iiber  die  frank.  Kirche  auch  Rom  (ob  die 
„secreta“,  [lat.  ‘Geheimnisse’]  des  Canon 
missae  liturgiesemantisch  dem  grch.  „mysti- 
kos“  entsprechen,  ist  umstritten).  Die  Uber- 
nahme  der  S.  aus  dem  Orient  durch  Rom 
geschah  nicht  ohne  deutl.  Zuriickhaltung, 
da  sie  der  Struktur  u.  dem  Offentlichkeits- 
charakter  der  Messe  fremd  waren. 

Lit.-  Hanssens,  Nr.  1358-1360;  Jungmann  2,  112 
bis  121  a.  Reg.:  Secreta;  G.  Kretschmar,  Die  friihe 
Gesch.  der  Jerusalemer  Liturgie;  JLH  2,  1956,  24 
bis  46;  J.  Mateos,  Le  Celebration  de  la  Parole 
dans  la  Liturgie  Byzantine,  Rom  1971  (= 
OrChrAnal,  191);  P.  Tiembelas,  L’Audition  de 
1'Anaphore  Eucharistique  par  le  Peuple,  L’Eglise 
et  les  Eglises  1054-1954,  2.  Bd.,  Chevetogne  1955, 
207-220;  L.  Voronov,  K  Voprosu  v  tak  nazyvae- 
mom  „Tajnom“  Ctenii  Syjascenosluzitelem 
Evcharisliceskich  Molitv  v  Vremja  Bozestvennoj 
Liturgii,  BoTr  4, 1968, 169-180. 

Stufenpsalmen  — »  Gradualpsalmen 

Stundengebet  (lat.  hora,  f.;  grch.  kora,  f.; 
russ.  cas,  m.,  ‘Stunde’,  ‘Zeit’)  od.  -  im  Un- 
terschied  zum  Stundengottesdienst  -  (Klei- 
ne)  Horen,  zu  bestimmten  Zeiten  des  Tages 
gehaltene,  mit  Gebet,  Gesang  u.  Lesungen 
des  Psalters  ausgestattete  Offizien.  Zusam- 
men  mit  den  Stundengottesdiensten  bilden 


sie  die  kanon.  Horen.  (Zum  Spezialoffizium 
der  GroBen  od.  Koniglichen  -»  Horen  s. 
dort.)  Die  Eucharistie  ist  nicht  Bestandteil 
des  S.s.  Auf  der  anderen  Seite  wird  in  der 
russ.-orth.  Kirche  wahrend  der  Vormesse, 
der  Prothesis,  Terz  u.  Sext  gelesen  (s.  a.  un- 
ten).  Drei  bes.  gekennzeichnete  Abschnitte 
des  Tages  kannten  sowohl  das  biirgerl.  Le- 
ben  des  Romers  wie  das  Militar  u.  die  Syna- 
goge  (vgl.  Ps.  54,  18;  Dan.  6, 11),  schlieBlich 
auch  die  Gemeinschaft  von  Qumran.  Die 
dritte  (Terz),  sechste  (Sext)  u.  neunte  Stun¬ 
de  (Non)  eischeinen  bereits  im  NT  als  be- 
deutsame  Abschnitte  des  tagl.  Betens  (vgl. 
Apg.  2,  15;  10,  9;  3,  1),  u.  die  Didache  (-» 
Kirchenrecht)  iiberliefert,  ohne  die  3  Tages- 
zeiten  zu  nennen,  ein  dreimal  taglich  zu  be- 
tendes  Vaterunser,  Clemens  von  Alexand- 
rien  (gest.  vor  215),  Tertullian  (gest.  nach 
220)  u.  Kyprian  von  Kartliago  (gest.  258) 
kannten  Terz,  Sext  u.  Non,  wobei  nach  rom. 
Stundenzahlung  unter  Beachtung  der  jah- 
reszeitlich  unterschiedl.  Lichtverhaltnisse 
die  Terz  etwa  zwischen  8  u.  10  Uhr,  die  Sext 
zur  Mittagszeit  u.  die  Non  um  od.  ab  15  Uhr 
gehalten  wurde.  Wahrend  sich  unter  Laien 
u.  in  Asketenkreisen  das  private  S.  noch 
lange  hielt,  machte  Justinian  (gest.  565)  die 
Kleinen  und  GroBen  Horen  auch  dem  Kle- 
rus  zur  Pflicht.  Das  S.  wurde  das  Reservat 
des  letzteren,  nicht  zuletzt  auch  deshalb,  um 
verdachtige  Gebetskonventikel  unter  kirchl. 
Kontrolle  zu  bringen.  Vorbild  fur  den 
Weltklerus  war  das  Monchtum.  Dieses 
kniipfte  an  die  Gemeinde-  u.  Familien-S.e 
an  u.  baute  die  Kleinen  Horen  mit  dem 
Rahmenwerk  der  schon  in  friihchristl.  Zeit 
bekannten  Abendhore,  der  Nachtwache  u. 
des  Morgenlobes  zu  einem  an  der  rom.  Ta- 
geseinteilung  orientierten  (bei  extremer  As- 
kese)  [Akoimeten]  auch  zu  einem  pausen 
u.  schlaflosen)  System  von  S.en  u.  Stunden¬ 
gottesdiensten  aus;  dabei  setzte  sich  bis  zum 
9.  Jh.  die  Prim  (etwa  6  Uhr)  in  den  Kiostern 
ebenso  durch  wie  etwa  2.  Jh.  spater  der 
Nachtgottesdienst.  Mit  Glocken  od.  dein 
Semantron  erzeugte  Stundensignale  (— > 
auch  Symbol)  informierten  die  Bruderschaf- 
ten  iiber  den  Stand  der  Horen  u.  schufen 
gleichzeitig  durch  die  Zeiteinteilung  ein 
wesentl.  Element  der  Arbeitsdisziplin. 
Hauptanliegen  schon  der  vomnonast.  Aske- 
tenkreise  war  es,  die  immer  kompiizierter 
werdende  Liturgie  durch  schlichte  u.  ur- 
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spriinglich  auch  von  Laien  gehaltene  Psalm- 
odien  mit  Hymnengesang  einfachster  Art  u. 
Gebeten  zu  erganzen.  So  entstand  neben 
der  kultisch  aufwendigen  (-»  auch  Kul- 
tusasthetik)  eucharist.  Feier  im  S.  der  Typus 
des  weniger  durch  Emotionen  als  durch  Me- 
ditationen  charakterisierten  Offiziums.  Um 
400  waren  in  Jerusalem  die  Kleinen  Horen 
noch  ohne  Eigenstandigkeit  gegenilber  dem 
feststehenden  Abend-  u.  Morgenlob.  Prim 
u.  Nachtgottesdienst  waren  noch  unbe- 
kannt.  In  Agypten  war  das  S.  bis  zum  5.  Jh. 
nicht  in  Ubung,  wahrend  in  Kappadozien 
die  Kloster  mit  ihren  Gemeinden  die  Klei¬ 
nen  Horen  beteten.  Ihre  Position  wurde 
wohl  gefestigt  durch  die  Einfiihrung  bibb 
Lesungen  in  die  Stundengottesdienste  u.,  je- 
denfalls  wahrend  der  Karwoche  in  Jerusa¬ 
lem,  auch  in  das  S.  Als  sie  schlieBlich  in  der 
byz.  Kirche  aus  dem  letzteren  gelost  war¬ 
den,  hatten  die  Tageshoren  bereits  einen 
unangefochtenen  Platz.  Sie  haben  heute  fol- 
genden  Aufbau: 

(1)  Eingangsgebete 

(2)  Dreierpsalm: 

Prim:  5,  90, 101;  Terz:  17, 25, 51;  Sext: 

54, 55, 91;  Non:  84, 85,  86 

(3)  Troparion  mit 
Metanien  (— »  Proskynese)  u. 

Theotokion  (Gottesmutterhymnus) 

(4)  Trishagion  (Dreimalheilig),  Vaterunser 

(5)  Tageskontakion,  am  Sonntag  die  Hyp- 
akoe  od.  die  Tages-Troparien 

(6)  Horengebet  mit  Kyrie  eleison  (40  vor 
dem  Gebet  u.  3  danach) 

(7)  Entlassung. 

Zu  bestimmten  Fastenzeiten  (Fasten  zur 
Geburt  Christi  u.  Aposteifasten)  wird  zwi- 
schen  die  einzelnen  S.e  noch  eine  Zwi- 
schenhore  (grch.  meshorion,  n.;  russ. 
mezducasie,  n.)  geschaltet.  Sie  hat  folgende 
Psalmenlesungen:  Prim:  46,  92,  93;  Terz:  30, 
32,  61;  Sext:  56,  57,  70;  Non:  113,  138,  140. 
Als  Horengebete  sind  Texte  von  Basilius 
dem  GroBen  (gest.  379)  vorgeschrieben.  Im 
Laufe  der  Zeit  erhielten  die  einzelnen  S.e  - 
von  der  Prim  als  Beginn  des  Arbeitstages 
abgesehen  -  bestimmte,  mit  Christus  erin- 
nerungsmaBig  (anamnetisch)  verbundene 
Inhalte:  die  Terz  -  Verurteilung  Christi  u. 
AusgieBung  des  hi.  Geistes;  die  Sext  - 
Kreuzigung  Christi;  die  Non  -  Tod  Christi. 
Die  Abfolge  von  S.  u.  Stundengottesdienst 
ist  Morgengottesdienst,  Prim,  Terz,  Sext, 


Stundengottesdienst 

Non  u.  (bei  Einbruch  der  Dunkelheit)  der 
Abendgottesdienst  (— >  auch  Stundengottes¬ 
dienst).  In  der  russ.-orth.  Kirche  folgt  die 
Liturgie  auf  die  Terz  u.  die  Sext,  in  der  grch. 
unmittelbar  auf  den  Morgengottesdienst  un- 
ter  Fortfall  der  Prim,  Terz  u.  Sext. 

Lit:  Msrg.  Cassien  u.  B.  Bolte  (Hg.),  La  Priere 
des  Heurs,  Paris  1963;  E,  P.  Diakovskij,  Posledo- 
vanie  Casov  i  Izobrazitel’nych,  Kiev  19133;  Eisen- 
hofer  2,  482-492;  Fendt,  Reg.;  Handbuch  2, 326  ff.; 
Heiler,  202  f.;  J.  A.  Lamb,  The  Psalms  in  the  Chri¬ 
stian  Worship,  London  1962;  J.  Puyade,  Les 
Heurs  Canoniales  Syriennes  et  leur  Composition, 
Orient  Syrien  3,  Paris  1958,  401-428;  La  Priere1, 
149-188;  V.  Rafta,  La  Liturgia  del  Ore,  Brescia 
1959;  J.  Stadlhuber,  Das  S.  des  Laien  im  christi. 
Altertum,  ZKTh  71,  1949,  129-183;  O.  Strunk, 
The  Byzantine  Office  at  Hagia  Sophia,  DOP  9-10, 
1956,  175-202;  R.  Zerfass,  Die  Schriftlesung  im 
Kathedraloffizium  Jerusalems,  Munster  (Westf.) 
1968,  50-55,  147  f.  u.  6.;  RTaft,  The  Liturgy  of 
Hours  in  East  and  West,  Collegeville,  Minn.,  1986; 
Schulz,  Handbuch  Oslk.kunde  II,  48-65  ,  94-96 
(Lit.).  -  S.  auch  Lit.  zu  Stundengottesdienst. 

Stundengottesdienst,  im  Unterschied  zum 
Stundengebet  (mit  dem  er  die  Einheit 
der  kanon.  Horen  bildet)  ein  liturgisch  auf- 
wendigerer  Gottesdienst,  in  dessen  Mittel- 
punkt  neben  der  Vorlesung  des  Psalters 
bzw.  neben  der  Psalmodie  z.  T.  umfangrei- 
che  Lesungen  aus  AT  u.  NT  stehen,  die  um- 
rankt  sind  von  einer  groBeren  Anzahl  von 
Gebeten  u.  Hymnen  u.  denen  oft  spezielle 
Akoluthien  angeschlossen  werden.  Im  Ge- 
gensatz  zum  Stundengebet,  den  Kleinen 
— >  Horen,  kann  ein  S.  mit  einer  Liturgie 
ausgestattet  sein.  Zu  den  S.en  ziihlen 
Abendgottesdienst,  Nachtgottesdienst,  Mit- 
ternachtsgottesdienst,  Nachtwache,  Mor¬ 
gengottesdienst.  Sehr  wahrscheinlich  sind 
diese  S.e  der  letzte  Rest  einer  urspriinglich 
vom  Abend  bis  zur  Morgenfriihe  reichen- 
den  gottesdienstl.  Versammlung.  Das  antike 
Griechenland  u.  der  Orient  kannten  das 
nachtl.  Durchwachen  (grch.  pannychis;  lat. 
pervigilium)  an  den  Kultusorten  der  ver- 
schiedensten  Gottheiten.  Nicht  nur  das 
oriental.  Klima,  auch  religiose  Vorstellun- 
gen  von  Licht  u.  Finsternis  haben  diese 
Abend-  u,  Nachtfeiern  auBerlich  u.  thema- 
tisch  geformt.  Dabei  gehorte  die  Begriiflung 
der  Sonne  bei  Tagesanbruch  zu  einem  we- 
sentl.  Bestandteil  dieser  Komplexfeier.  In 
einem  durchaus  situationsmilitanten  Selbst- 
verstandnis  iibernahm  die  Alte  Kirche  die- 
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Subsellien 


sen  natiirl.  u.  sachl.  Rahmen  der  antiken  u. 
hellenist.  Pervigilien,  urn  ihn  zugieich  nach 
dem  Modell  der  Nachtwache  auf  Ostern  (ct 
was  spater  auf  Epiphanie)  mit  neuen  Festin- 
halten  zu  ftilien.  Aber  schon  vorher,  bald 
nach  100,  war  die  Einheit  der  Pervigilien  da- 
durch  aufgelost  worden,  dafl  die  fruhchristl. 
Abend mahlsfeiern  mit  Ausbau  der  Feier 
der  Eucharistie  zur  Liturgie  vom  Abend  auf 
den  Morgen  verlegt  u.  auf  den  Sonntag  (—4 
Oktoechos)  fixiert  wurden.  Zusammen  mit 
dem  Ausbau  des  Kirchenjahres  u.  den  Ta- 
gesfeiern  an  den  hi.  Orten  Jerusalems  u. 
Palastinas  (—4  auch  Kirchenbau,  —>  Marty- 
rion)  wurde  der  Ausbau  des  Stundengebe- 
tes  notwendig,  das  sich  jedoch  nur  langsam 
gegen  die  S.e  mit  ihren  alten  Traditionen 
durcbzusetzen  vermochte.  Wie  die  Stunden- 
gebete  ist  aber  auch  der  S.  fur  Klerus  u. 
Monche  verpflichtend.  Aber  schon  in  der 
Phase  des  7.-9.  Jh„  die  diese  Entwicklung 
abschlieBt,  u.  noch  in  der  heutigen  Gestalt 
der  S.e  ist  jener  Komplex  der  Pervigilien 
unschwer  zu  erkennen. 

Lit.:  A.  Baumstark,  Nocturna  Laus.  Typen  frtih- 
christl.  Vigilienfeiern  ....  Munster  (Westf.)  1957; 
ders.,  Festbrevier  u.  Kirchenjahr  der  syr.  Jakobi- 
tcn,  Paderbom  1910;  L.  H.  Dalmais,  Origine  et 
Constitution  de  l’Office,  Maison-Dieu  21,  Paris 
1950, 21-39;  Ph.  Hofmeister,  Die  Brevierverpflich- 
tung  der  oriental.  Geistlichen,  OstKSt  1, 1952, 249 
bis  263;  J.  Miillcr-Bahrdorf,  Nachtl.  Gottesdienst 
im  apostol.  Zeitalter,  ThLZ  81,  1956,  347-352;  K. 
Richter  -  R.  Freitag,  Zur  liturg.  Struktur  des 
Wortgottesdienstes,  Munster  (Westf.)  1965;  O. 
Strunk,  The  Byzantine  Office  at  Hagia  Sophia, 
DOP  9-10,  1955-1956,  175-202;  R.  Zerfass,  Die 
Schriftlesung  im  Kathedraloffizium  Jerusalems, 
Munster  (Westf.)  1968.  -  S.  auch  Lit.  zu  Stunden- 
gebet. 

Subsellien  (lat.  subsellium,  n.  sing.,  ‘Bank  in 
der  Nahe  eines  erhohten  Sitzes';  grch.  syn  ■ 
thronos),  in  der  rom.  Basilika  Sitzbanke  zu 
beiden  Seiten  eines  erhohten  Platzes  fiir 
den  Vorsitzenden  eines  Gerichts  od.  fur  den 
Befehlshaber.  Die  S.  wurden  auch  durch  die 
christl.  Basilika  ubernommen  u.  an  der 
halbrunden  Wand  der  Apsis  zu  beiden  Sei¬ 
ten  des  Bischofsthrones  als  Sitzgelegen- 
heiten  fiir  den  Klerus  angelegt.  Dessen 
Mitglieder  erhielten  deshalb  auch  die 
Ehrenbezeichnung  „Mitthronende“  (grch. 
synthronoi).  Die  S.  gaben  das  Vorbild  fiir 
die  Darstellung  Christi  mit  den  Aposteln 
auf  Apostelbiidern  u.  im  Jiingsten  -4  Ge- 
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richt.  Zugieich  sind  sie  sinnfalliger  Aus- 
druck  der  kirchl.  Hierarchie.  Eine  den  S. 
entsprechende  Sitzordnung  laBt  sich  sehr 
frith  aus  liturg.  Quellen,  vor  allem  der  Be- 
schreibung  der  Liturgie  durch  Justin  (gest. 
um  165),  erschlieBen  u.  diirfte  hier  mit  den 
S.  der  Synagoge  im  Zusammenhang  stehen. 

Lit.:  s.  Apsis,  Basilika. 

Symbol  (grch.  symbolon,  n.,  ‘Kennzeichen’, 
‘Zeichen’,  ‘Signal’),  1.  ein  wegen  seiner  Ver- 
wendung  in  den  verschiedensten  Lebens-  u. 
Forschungsgebieten  vieldeutiger  Begriff. 
Fiir  unseren  Bereich  ist  davon  auszugehen, 
daB  das  religiose  BewuBtsein  standig  ding- 
lich-konkrete  Wirklichkeit  mit  ideell-ab- 
strakter  koordiniert.  Aus  einer  Reihe  von 
daraus  entstehenden  Beziehungssystemen 
sind  fiir  uns  von  besonderer  Wichtigkeit  das 
Signal  u.  das  S. 

1.  Signale  sind;  (a)  durch  Konvention  einer 
Sozietat  festgelegte  optische  (-4  Farben) 
od.  akust.  Kurzzeichen,  die  (b)  durch  einen 
materiellen  Zeichentrager  (liturg.  -4  Ge- 
wander,  —4  Glocken,  Semantron)  erzeugt  u. 
(c)  unmittelbar,  d.  h.  liber  den  kurzgeschlos- 
senen  Kreis  der  Reizvermittlung,  auf  den 
Empfanger  einwirken.  (d)  Zeitlichen  Wie- 
derholungsmechanismen  dienend,  synchro- 
nisiert  das  Signal,  die  konkrele,  „irdische“ 
mit  der  „hl.  Zeit“  (-4  Kirchenjahr,  -4  Stun- 
dengebet,  —4  Stundengottesdienst)  u.  macht 
dadurch  die  erstere  zum  S.  der  letzteren. 

2.  Aus  der  Komplexitat  des  S.s  ergeben  sich 
eine  Reihe  von  spezif.  Kennzeichen:  (a)  Das 
S.  ist  kein  Kurzzeichen  trager  wie  das  Signal, 
sondern  umfassender  Bedeutungstrager  u. 
damit  (b)  -  weii  es  zugieich  iiber  den  mittel- 
baren,  langgeschlossenen  Kreis  der  gedankl. 
Reflexion  erschlossen  werden  muB  -  ein  Er- 
kenntnisobjekt  ersten  Ranges.  Zugieich  er- 
halt  es  die  Funktion  einer  Identitatsvermitt- 
lung:  Indem  sich  die  Mitgiieder  einer  Grup- 
pe,  Gesellschaft  od.  kirchl.  Sozietat  auf  die 
Bedeutung  eines  S.s  verstandigen,  identifi- 
zieren  sie  sich  mit  diesem.  Es  sei  hier  nur  an 
das  Kreuz  erinnert  (vgl.  auch  Abs.  3)  od. 
auch  an  die  Tonsur.  Dadurch  wird  die  Stabi¬ 
lity  der  Gruppe  od.  Gemeinschaft  gesi- 
chert.  In  diesem  Zusammenhang  erfitllt  das 
S.  die  wichtige  Aufgabe  sittlich-sozialer 
Kontrolle,  die  nicht  seiten  mit  seinem  We- 
sen  als  Erkenntnisobjekt  eine  Einheit  bildet 


(—>  auch  Ikonenecke,  — >  Ikonenmalerei). 
(c)  Von  der  Aliegorie  unterscheidet  sich  das 
S.  durch  groBere  „Emsthaftigkeit“,  Kon- 
kretheit,  Unvertauschbarkeit  u.  AllgemeLn- 
verstandJichkeit  seiner  ebenfalls  durch 
Ubereinkunft  geschaffenen  Zeichen  u.  Bil- 
der.  (d)  Fiir  das  christl.  S.  ist  die  Paradoxie 
der  Menschwerdung  Christ!  (Inkamations- 
paradoxie)  von  grundlegender  Bedeutung, 
weil  durch  sie  der  sinni.  Kosmos  in  Analo¬ 
gic  (nicht  in  Identitat)  zum  unsinnlichen, 
gedankl.  Kosmos  gebracht  wird  (-»  auch 
Bild,  — >  Kultusasthetik,  — >  Ikone).  Daraus 
folgt  (e)  die  bereits  fiir  die  Kirchenvater 
charakterist.  Deutungsarbeit  (Hermeneu- 
tik),  die  im  Analogieverfahren  besteht  u.  ir- 
dische  mit  gottl.  Wirklichkeit  in  Beziehung 
zu  setzen  vermag.  Als  Folge  aller  Faktoren 
ergibt  sich  schlieBlich  die  soziale  u.  zeitliche 
Ubiquitat  des  S.s,  d.  h.,  es  muB  innerhalb 
seiner  Sozietat  zu  jeder  Zeit  u.  liberall  ver- 
standen  werden. 

3.  Die  Fiille  des  christl.  u.  speziell  des  orth. 
S.-Schatzes  kann  hier  weder  dargestellt 
noch  systematisiert  werden.  Wir  miissen  uns 
auf  einige  Hinweise  beschriinken.  Eine  her- 
vorragende  Quelle  zum  Studium  der  S.- 
Welt  der  Ostkirche,  ihrer  Liturgie  u.  ihrer 
Kunst  stellen  die  Mystagogien  dar,  ebenso 
auch  der  Kirchenbau  u.  das  Bildprogramm. 
Sie  zu  erforschen  ist  Aufgabe  der  Ikonogra- 
phie  u.  der  Ikonologie.  AUe  obengenannten 
Kennzeichen  des  S.s  sind  in  bes.  intensiver 
Weise  im  Kreuz  vereinigt.  An  ihm  wird  u.  a. 
auch  der  im  Gegensatz  zur  Aliegorie  ausge- 
pragte,  in  der  Inkarnationsparadoxie  wur- 
zelnde  geschichtl.  Aspekt  christl.  S.e  deut- 
lich,  deren  kognitiver  Charakter  durch  emo¬ 
tive  Frbmmigkeitsformen  erganzt,  u.  U. 
auch  verdeckt  werden,  aber  niemals  verlo- 
rengehen  kann.  Aus  dem  Reichtum  der  S.- 
Figuren  seien  hier  erwahnt  der  Fisch,  der 
Frosch.  das  Lamm  (-»  Lamm  Gottes)  u.  die 
Taube,  denen  als  Personen-S.  der  Gute  — > 
Hirte  hinzuzufiigen  ware.  Von  besonderer 
Bedeutung  fiir  die  Entstehung  der  S.e  wur- 
den  die  hi.  Statten  in  Jerusalem  u.  Palastina, 
unter  ihnen  wiederum  der  Typus  des  Marty- 
rions.  Sie  gaben  bis  zu  ihrem  Verlust  an  die 
Araber  dem  Christentum  ein  neues  Ge- 
schichts-  u.  ZeitbewuBtsein,  das  auch  da- 
nach  im  Zuge  einer  allmahl.  Vergeistigung 
erhalten  blieb.  So,  wenn  z.  B.  in  der  hi. 
„DoppeIhohle“  von  Geburt  u.  Begrabnis,  d. 


Symeon  von  Edessa 

h.  in  der  Prothesis,  der  Vormesse,  die  Hand- 
lung  der  Schlachtung  (Opferung)  des  Lam- 
mes  an  der  Prosphore,  dem  Abendmahls- 
brot,  vollzogen  wird.  Gerade  in  diesem  Zu- 
sammenhang  aber  ist  ein  in  mittelbyz.  Zeit 
beginnender  u.  in  spatbyz.  voll  entfalteter 
„Pansymbolismus“  in  der  Liturgie  festzu- 
stellen,  dem  ein  bestimmter,  alle  Bereiche 
der  Kunst  u.  des  Kirchenbaus  erfassender 
kultischer  Funktionalismus  entsprach, 

2.  — >  Glaubensbekenntnis 

Lit.:  S.  S.  Averincev,  Poetika  Rannevizantijskoj 
Literatury,  Moskau  1977,  109-128;  Bibliographie 
zur  Symbolik,  Ikonographie  u.  Mythologie,  hg. 
von  M.  Lurker,  1.  Bd.  ft,  Baden-Baden  1968  ff.; 
■E.  Cassirer,  Philosophie  der  symbol.  Formen,  4 
Bde.,  Darmstadt  1962  (Reprint);  J.  Chevannier 
(Hg.),  Dictionnaire  des  S.s,  Paris  1969;  J.  Da- 
nielou,  Les  S.s  Chretiens  Primitifs,  Paris  1961;  M. 
Eliade,  Images  et  S.s,  Paris  1952;  G.  Ferguson, 
Signs  and  S.s  in  Christian  Art,  New  York  1961;  P. 
Florenskij,  Simvoliceskoe  Opisanie,  Feniks,  Mos¬ 
kau  1922;  W.  Jettner,  S.  u.  Ritual.  Anthropolog. 
Elemente  im  Gottesdienst,  Gottingen  1978;  A. 
Kirchgassner,  Welt  als  S.,  Wurzburg  1968;  G.  van 
der  Leeuw,  Das  Heilige  in  der  Kunst,  Gtiteisloh 
1957;  D.  S.  Lichacev,  Poetika  Drevnerusskoj  Lite¬ 
ratury,  Leningrad  19711,  175-184;  A.  F.  Losev, 
Problema  Simvola  i  Reaiisticeskoe  Iskusstvo, 
Moskau  1976;  W.  MUri,  SYMBOLON,  Bern  1931; 
H.  Ott,  S.  u.  Wirklichkeit,  ThLZ  99, 1974,  561-576; 
H.  Rahner,  S.e  der  Kirche,  Salzburg  1964;  Chr. 
Rietschel,  Sinnzeichcn  des  Glaubens,  Berlin 
19652;  Wirklichkeit  der  Mitte.  Festgabe  fiir  Au¬ 
gust  Vetter  zum  80.  Geburlstag,  Freiburg-Miln- 
chen  1968;  St.  Wisse,  Das  religiose  S.,  Essen  1963; 
A.  Zimmermann  (Hg.),  Der  Begriff  der  iepresen- 
tatio  im  MA.  Stellvertretung,  S.,  Zeichen,  Bild, 
Berlin  1972;  M.  Lurker  (Hg.),  Worlerbuch  der 
S.ik,  Stuttgart  19832;  H.  u.  M,  Schmidt,  Die  ver- 
gessene  Bildersprache  christl.  Kunst.  Ein  Fiihrer 
zum  Verstandnis  der  Tier-,  Engel-  u.  Mariens.ik, 
Miinchen  1981;  S.  K.  Langer,  Philosophie  auf 
neuem  Wege.  Das  S.  im  Denken,  im  Ritus  u.  in 
der  Kunst,  Frankfurt  a.  M.  1984;  D.  de  Chapeau- 
rouge,  Einfiihrung  in  die  Gesch.  der  christl.  S.e, 
Darmstadt  1985;  G.  de  Champeaux  u.  Dom  S. 
Slerckx,  Einfuhrung  in  die  Welt  der  S.e,  Wlirz- 
burg  1990.  -  S.  auch  Lit.  zu  Aliegorie,  Emblem, 
Ikonographie,  Ikonologie. 

Symeon  der  Altere  — >  unter  Heiligenvereh- 
rung,  -A  auch  Heiligenbilder 

Symeon  der  Jiingere  — >  unter  Heiligenver- 
ehrung,  ->  auch  Heiligenbilder 

Symeon  von  Edessa  —>  unter  Heiligenver- 
ehrung,  ->  auch  Heiligenbilder 
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Synapte 

Synapte  (grch.  euche  synapte,  ‘ein  mit  sei- 
nen  Teilen  verbundenes  Gebet’;  russ.  veli- 
kaja  ektenijd),  als  GroBes  Kollektengebet 
eine  Sonderform  des  liturg.  Gebetes  (— >  Ek¬ 
tenie),  die  mit  dem  Ruf  des  Diakons:  „In 
Frieden  lasset  uns  zum  Herrn  beten“  (grch. 
en  eirene  tu  Kyriu  deethomen;  russ.  mirom 
Gospodu  pomolimsja )  beginnt  -  sie  wird 
deshalb  auch  Eirenika  genannt.  Die  einzel- 
nen  Gebetsanliegen  sind  durch  das  „Lasset 
uns  zum  Herm  beten“  des  Diakons  u.  durch 
ein  Kyrie  eleison  des  Chors  miteinander 
verbunden.  Die  S.  findet  ihre  Fortsetzung  in 
der  Kleinen  Ektenie.  Mit  der  S.  wird  die 
Enarxis,  die  Eroffnung  der  Liturgie  einge- 
leitet.  Sie  findet  sich  aber  auch  im  Stunden- 
gottesdienst  u.  in  den  Spendeformeln  der 
Sakramente. 

Text:  s.  Anhang  Nr.  29 

Lit.:  Goar,  24,  37,  38;  A.  Strittmalter,  Notes  on  the 
Byzantine  S.,  Traditio  10,  New  York  1954,  51-108. 
-  S.  auch  Lit.  zu  Ektenie. 

Synaxarion  (grch.  [biblion]  synaxarion,  n.; 
russ.  sinaksar,  stnaksarij,  m.),  auch  Prolog, 

1.  kurze  Einfiihrungsnotizen  zu  einer  im 
Morgengottesdienst  nach  der  6.  Ode  des 
Kanons  verlesenen  Heiligenvita  bzw.  kurze 
theolog.  Auslegung  des  jeweiligen  Festes. 
Dieses  S.  hat  folgenden  Aufbau:  (a)  Mo- 
natsdatum,  (b)  Name  des  Heiligen  bzw.  des 
Festes,  (c)  ein  Epigramm  in  jamb.  Versen 
auf  den  Heiligen,  oft  in  Form  eines  Wort- 
spiels,  (d)  ein  Hexameter  auf  Datum  u.  Na- 
men,  (e)  kurze  histor.  Notizen,  (f)  Angabe 
der  Memoria,  der  Gedachtnisstatte,  in  der 
seine  Reliquien  deponiert  sind  u.  der  Ge- 
dachtnistag,  der  Dies  natalis,  gefeiert  wird, 
sowie  Reliquientranslationen  (Ubertragun- 
gen  an  andere  Orte),  (g)  die  eigentl.  Vita  in 
Kurzfassung  mit  Wunderberichten  u.a.; 

2.  S.  heiBt  auch  eines  der  liturg.  — >  Bucher, 
in  denen  sich  solche  Angaben  nach  der 
Ordnung  des  orth.  Kirchenjahres  befinden. 
Im  aligemeinen  sind  die  synaxarist.  Anga¬ 
ben  heute  im  Menaion  u.  Triodion  gesam- 
melt; 

3.  Unter  S.  versteht  man  schlieBIich  eine 
Art  Kalendarium  mit  Angaben  zu  den  Le- 
sungen  neben  den  Kurzviten, 

Lit.:  Beck,  250  f„  607,  705;  H.  Delehayc,  Synaxa- 
rium  Ecclesiae  Constantinopolitanae,  Bruxelles 
1954  (Reprint);  A.  S.  Morelli,  Kalendarium  Eccie- 
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siae  Constantinopolitanae,  2  Bde.,  Romae  1782; 
Nilles,  Reg.:  Synaxaria;  Onasch,  Weihnachtsfest, 
36-40.  -  S.  auch  Lit.  zu  Menaion,  Menologion, 
Prolog. 

Syrians  (grch.,  f.,  auch  synagoge,  f.,  syneleu- 
sis,  L,  ‘Versammlung’;  russ.  sobor,  m.,  wie 
grch.),  in  friihchristl.  Zeit  Bezeichnung  fiir 
den  aus  der  Synagoge  hervorgegangenen 
Wortgottesdienst  (bzw.  die  Vorstellung  von 
ihm),  in  dessen  Mittelpunkt  die  Lesungen 
aus  AT  u.  NT  stehen,  d.  h.  fiir  Teil  A  der  Li¬ 
turgie  (— >  auch  Liturgie  der  Katechumenen) 
im  Gegensatz  zum  eucharist.  Teil  B  (Litur¬ 
gie  der  Glaubigen).  Diese  doppelte  S.  wird 
bereits  im  Formular  Justins  (gest.  165)  deut- 
lich,  ebenso,  daB  die  Homilie  in  der  ersteren 
wie  die  Eucharistie  in  der  zweiten  S.  in  der 
Hand  des  Bischofs  („Vorstehers“)  liegt. 
Auch  in  den  lat.  sprechenden  Liturgiepro- 
vinzen  unterscheidet  man  die  Collecta  od. 
Collectio  (f.,  ‘Synaxis’)  vom  Sacrificium  do- 
minicum  (‘Herrnopfer’,  ‘Eucharistie’).  Im 
Osten  u.  im  Westen  konnten  beide  Gottes- 
dienste  auch  in  verschiedenen  Kirchenge- 
bauden  stattfinden  (— >  Kirchenbau,  — >  Mar- 
tyrion,  ->  Memoria).  Die  homilet.  S.  war  of- 
fentlich  u.  den  Katechumenen,  BuBklassen, 
Energumenen,  Juden  u.  Heiden  aus  missio- 
nar.  Griinden  zuganglich;  mit  Nachlassen 
der  Arkandisziplin  seit  dem  4.  Jh.  wurde  sie 
mit  der  eucharist.  S.  als  eine  Einheit  emp- 
funden.  Man  bezeichnete  sie  seit  dem  5.  Jh. 
als  Liturgie,  der  Begriff  S.  geriet  allmahlich 
in  Vergessenheit.  Fiir  eine  Reihe  von  nicht- 
eucharist.  Gottesdiensten,  z.  B.  fur  aliturg. 
Feiern  wahrend  der  Fastenzeit  (— >  Liturgie 
der  vorgeweihten  Gaben)  u.  Begleitfeste 
(->  Synaxis  der  Gottesmutter),  blieb  aber 
bis  tief  in  das  MA  die  Bezeichnung  S.  bzw. 
Collectio  iiblich. 

Lit.:  Dix,  36  1.  u.  Reg.:  S.;  K.  Gamber,  Missa  Ro- 
mcnsis,  Regensburg  1970,  187-194;  Hanssens,  Nr. 
45-141  u.  Reg.:  S.;  Jungmann  1, 230. 

Synaxis  der  Gottesmutter  (grch.  synaxis  tes 
theotoku;  russ.  sobor  bogorodicy),  1.  Fest  zu 
Ehren  der  Gottesmutter  am  26.  Dez.,  ein 
Begleitfest  zum  Fest  der  Geburt  Christi  am 
25.  Dez.  Es  geht  auf  einen  alten,  im  Orient 
noch  im  6.11.  Jh.  begangenen  Stationsgottes- 
dienst  zu  Ehren  der  Gottesmutter  am  drit- 
ten  Meilenstein  von  Jerusalem  nach  Bethle¬ 
hem  um  den  25.  Dez.  hcrum  zuriick,  in  Er- 


innerung  an  die  Rast  (grch.  kathisma,  ‘Ru- 
hepunkt’)  der  Gottesmutter  auf  dem  Wege 
nach  Bethlehem  (->  auch  Entschlafen  der 
Gottesmutter).  Im  byz.-slav.  Bereich  wird 
an  diesem  Tage  der  Flucht  nach  Agypten 
gedacht.  Das  Iiturg.  Material  des  heutigen 
Festes  ist  weitgehend  dem  des  25.  Dez.  ent- 
noraraen,  Es  war  wohl  urspriinglich  ein  lo- 
kales  Fest  der  Blachernenkirche  in  Kon- 
stantinopel  (— >  auch  Gewandniederlegung 
der  Gottesmutter). 

2.  Die  Ikonographie  der  S.  d.  G.  hat  sicb 
vom  1 1./12.  Jh.  an  entwickelt;  sie  zeigt  in 
ihrem  Aufbau  3  Zonen:  Auf  der  oberen 
schreiten  anbetende  Engel  heran,  denen  in 
der  mittleren  die  Konige  (Magier)  u.  Hirten 
zu  beiden  Seiten  der  mit  dem  Kinde  auf 
dem  SchoBe  thronenden  Gottesmutter  ent- 
sprechen,  wahrend  zu  ihren  FiiBen  in  der 
unteren  Zone  ein  Chor  gezeigt  wird.  Er 
wird  oft  flankiert  vom  Patriarchen  Germa- 
nos  (gest.  733)  u.  dem  Meloden  Kosmas  von 
Majum  (7.  Jh.),  deren  Weihnachtshymnen 
auch  zur  S.  d.  G.  gesungen  werden.  Beson- 
ders  charakteristisch  sind  die  Allegoriefigu- 
ren  der  Erde  u.  der  Wiiste  an  der  Grenze 
der  unteren  zur  mittleren  Zone,  die  Hohle 
u.  Krippe  als  ihre  Gaben  dem  Christuskinde 
darbringen.  Wie  das  Fest  der  S.  d.  G.  als  Er- 
ganzung  der  Geburt  Christi  sinnvoll  er- 
scheint,  so  auch  ihre  Darstellung  im  Ver- 
haltnis  zum  orth.  Weihnachtsbild.  -  Taf.  75. 

Lit.:  D.  B.  Capelle,  La  Fete  de  la  Vierge  a  Jerusa¬ 
lem,  Mus6on  56,  Louvain  1943, 1-33;  M.  Jugie,  La 
premier  Fete  Mariale  en  Orient  et  Occident,  EO 
22, 1923, 153-181;  Maximilian  v.  Sachsen,  Praelec- 
tiones  de  Liturgiis  Orientalibus,  1.  Bd.,  Fiei- 
burg/Br.  1908, 163;  Nilies  1, 366-368;  Onasch,  Iko- 
nen,  361,  374  f.;  Pokrovskij,  82,  88-89, 125;  Rothe- 
mund,  284.  -  S.  auch  Lit.  zu  Entschlafen  der  Got- 
tesmutter. 

Synode  (grch.  synhodos,  f.,  ‘Versammlung’; 
russ.  sobor,  m.;  lat.  concilium,  n.  [dt.  Kon- 
zil].  Im  Sinne  des  orth.  Kirchenrechts  wer¬ 
den  unter  S.  mehrere  Institutionen  der  Kir- 
che  verstanden; 

1.  die  Landes-S.  (grch.  synhodos  topike; 
russ.  sobor  pomestnyj),  das  oberste  gesetz- 
gebende  u.  richte/'l.  Organ  einer  autokepha- 
len  Kirche,  deren  leitendes  Mitglied  der 
Hiera rchie  der  S.  rechenschaftspflichtig  ist. 
In  den  meisten  orth.  Kirchen  ist  die  Landes- 
S,  die  oberste  Instanz  in  alien  Fragen  der 


Synode 

Lehre,  der  Frommigkeit,  der  Liturgie  u.  des 
Ritus  (— >  auch  Rubriken).  Sie  hat  das  Recht 
der  Wahl  eines  Patriarchen  od.  des  in  einem 
anderen  hierarch.  Rang  stehenden  „Haup- 
tes“  ihrer  autokephalen  Kirche.  Sie  repra- 
sentiert  diese  Kirche  nach  auBen,  auch  in 
den  Rechten  u.  Pflichten,  die  sie  an  den  Pa¬ 
triarchen  u.  durch  ihn  an  die  Bischofe  dele- 
giert,  da  diese  ihr  rechenschaftspflichtig 
bleiben.  Nach  Auffassung  bedeutender  Kir- 
chenrechtler  u.  Ekklesiologen  ist  die  Lan- 
dessynode  das  eigentl.  Subjekt,  der  Trager 
einer  autokephalen  Kirche.  Es  gibt  2  Struk- 
turmodelle  einer  orth.  Landes-S.,  das  epi- 
skopale  u.  das  dem  Aufbau  der  kirchl.  So- 
zietat  entsprechende  standische  Modell, 
dessen  Tradition  bis  in  altkirchl.  Zeit  reicht. 
Die  reine  Bischofs-Landes-S.,  der  alle 
Bischofe  der  Landeskirche  angehoren,  wird 
einberufen  u.  prasidiert  vom  Patriarchen, 
dessen  Stimme  allerdings  denen  der  ande¬ 
ren  Mitglieder  gleichgeordnet  ist  (lat.  pri¬ 
mus  inter  pares).  Die  Partikular-S.n  z.  B.  der 
serb.  u.  der  russ.-orth.  Kirche  nach  1945 
sind  Versammlungen  solchen  Typs.  Dem 
standischen  Aufbau  der  Hierarchie  u.  der 
Sozietat  folgt  das  zweite,  heute  ailgemein 
praktizierte  Synodalmodell  (->  Ubersicht 
Seite  45),  in  dem  neben  dem  Episkopat  der 
Klerus,  das  Mdnchtum  u.  die  Laien  vertre- 
ten  sind,  wie  es  auf  der  Moskauer  S.  von 
1917/1918  der  Fall  war.  Indessen  wird  auch 
hier  das  Gleichgewicht  zwischen  episkopa- 
ler  u.  synodaler  Leitungsstruktur  dadurch 
garantiert,  daI3  alle  Beschliisse  ihre  rechts- 
kraftige  Formulierung  im  Redaktionsaus- 
schuB  erhalten,  der  von  Bischofen  besetzt 
ist.  -  Schon  im  2.  Jh.  kamen  die  Bischofe 
groBerer  Gebiete  zur  Beratung  wichtiger 
Fragen  zusammen.  Den  Kern  der  altkirchl. 
Synodalverfassung  bildete  aber  die  S.  der 
Diozese  eines  Bischofs.  Da  keine  S.  in  die 
Angelegenheiten  einer  anderen  sich  einmi- 
schen  durfte,  war  vor  allem  die  Annahme 
der  synodalen  Beschliisse  od.  Kanones  (— > 
Kirchenrecht)  durch  andere  Diozesen  od. 
gar  Kirchengebiete  ein  komplizierter,  z.  T. 
kirchenpolitisch  bestimmter  Vorgang,  zeigt 
aber  zugleich  die  Wurzel  des  altkirchl.  Ver- 
standnisses  von  Autokephalie,  der  mit  dem 
synodalen  eng  verbunden  war.  Dieses  Ver- 
standnis  manifestierte  sich  zunachst  schon 
in  der  Alten  Kirche  in  der  Bedeutung  der 
S.n  am  Sitze  wichtiger  u.  mit  den  Reichsdio- 
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zesen  sich  deckender  Metropolien  (— >  auch 
Metropolit)  derart,  daB  sie  konstitutive 
Rechte  der  lokalen  Bischofs-S.  an  sich  zo- 
gen.  Die  Metropolitan-S.  entschied  fiber  die 
Wahl  der  Bischofe,  wie  nicht  selten  der  Me¬ 
tropolit  ihre  Weihe  vollzog  (-»  auch  Cheiro- 
tonie),  bestimmte  die  Sitzungen  der  lokalen 
Bischofs-S. n  zu  Ostern  u,  im  Herbst,  deren 
Einberufung  ebenfalls  durch  den  Metropoli- 
ten  geschehen  muBte,  um  ihren  Beschlussen 
Rechtsgiiltigkeit  zu  geben.  Bereits  im  5.  Jh. 
geriet  diese  Ordnung  allmahlich  in  Verges- 
senheit.  In  der  Folgezeit  nahm  mit  der  Un- 
terordnung  der  Metropoliten  unter  die  Pa- 
triarchen  als  Reprasentanten  u.  Autoritaten 
der  Autokephalie  auch  die  Bedeutung  ihrer 
S.n  ab. 

2.  Dies  geschah  nicht  zuletzt  durch  die  Ein- 
richtung  der  Synhodos  endemusa,  die  nicht 
vollig  mit  dem  orth.  Synodalrecht  konform 
ging.  Sie  bestand  aus  den  jeweils  am  Sitz  des 
Patriarchen  weilenden  (grch.  endemuntes) 
Hierarchen  u.  war  vor  allem  ffir  den  Patriar¬ 
chal  von  Konstantinopel  mit  seinen  riesigen 
Verwaltungs-  u.  Missionsgebieten  sehr 
wichtig.  Die  Endemusa  kam  taglich  zusam- 
men  u.  war  deshalb  beweglicher  als  die  lo¬ 
kalen  u.  uberregionalen  S.n,  die  sie  prak- 
tisch  beherrschte.  Nach  dem  Schisma  (der 
Kirchentrennung)  von  1054  nahm  sie  an 
Macht  u.  EinfluB  zu,  weii  nach  orth.  Auffas- 
sung  danach  keine  okumen.  S.n  (s.u.)  mehr 
einberufen  werden  konnten. 

3.  Zwischen  den  Sitzungen  der  Landes-S. 
leitet  der  Patriarch  seine  Kirche  mit  der 
standigen  „hl.  S.“  (grch.  hiera  synhodos ; 
russ.  svjascennyj  sinod),  die  aus  standigen  u. 
zeitweiligen  Mitgliedern  dcs  Episkopats  be- 
steht  u.  eine  Sommer-  (Marz  bis  August)  u. 
eine  Wintersession  (September  bis  Februar) 
umfaBt. 

4.  Schon  im  4.  Jh.  erhielt  eine  S.  den  Rang 
einer  okumen.  S.  (grch.  synhodos  oikumeni- 
ke  [von  oikumene,  lirdkreis’];  russ.  vselen- 
skij  sobor),  wenn  sie  vom  Kaiser  einberufen 
wurde  u.  ihre  Verhandlungsgegenstande  u. 
die  beisitzenden  Hierarchen  ihren  gesamt- 
kirchl.  okumen.  Charakter  bestatigten.  An 
der  Arbeit  dieser  S.n  waren  neben  den 
Bischofen,  die  den  Beschlussen  durch  ihre 
Unterschriften  (Subskriptionen)  alleinige 
Gtiltigkeit  gaben,  auch  Priester,  Diakone, 
Vertreter  des  Monchtums  u.  Laien  beteiligt, 
deren  EinfluB  im  byz.  Bereich  durch  die 


Person  des  Kaisers  sowie  seiner  zur  S.  dele- 
gierten  Beamten  erheblich  war.  Erst  in  spat- 
u.  nachbyz.  Zeit  wird  der  Subskriptionsre- 
servat  des  Episkopats  durch  Unterschriften 
des  Weltklerus  u.  der  Laien  erganzt.  Die  in 
den  Kanones  fixierten  Beschlusse  der  oku- 
men.  S.  sind  fur  alle  autokephalen  Kirchen 
bindend.  Geschichtlich  gewachsene  Dissen- 
sen  partikularer  Synodalbeschlusse  mit  ih- 
nen  werden  unter  Verwendung  des  Vorbe- 
halts  (grch.  oikonomia,  etwa  ‘Dispensation’, 
Kotsonis)  von  alien  Partikularkirchen  aner- 
kannt  u.  in  ihrem  Bereich  in  das  ->  Kirchen- 
recht  aufgenommen.  Mit  demselben  Rechts 
instrument  der  Oikonomia  erhalten  nach 
der  erwahnten  Sistierung  (der  vorlaufigen 
Einstellung)  der  Einberufung  okumen.  S.n 
nach  1054  Entscheidungen  der  Partikular- 

S.n  den  Charakter  als  „exaktes  Recht",  so- 
fern  sie  nicht  den  Kanones  der  7  Okumen. 
S.n  widersprechen.  Diese  Okumen.  S.n  sind: 
(1)  Nizaa  325  (Nicaenum  1),  (2)  Konstanti¬ 
nopel  381  (Constantinopolitanum  I),  (3) 
Ephesus  431,  (4)  Chalzedon  451,  (5)  Kon¬ 
stantinopel  553  (Constantinopolitanum  II), 
(6)  Konstantinopel  680  (Constantinopolita¬ 
num  III).  Diese  beiden  letzleren  S.n  wurden 
erganzt  durch  die  Kanones  der  die  5.  u,  6.  S. 
zusammenfassenden  sog.  Penthekte  (grch., 
die  ‘Ffinfsechste  S.’;  lat.  quinisextum,  nach 
dem  kaiserl.  Vcrsammlungsraum  auch  Trul- 
lanum  genannt)  von  692;  (7)  Nizaa  787  (Ni- 
caenum  II). 

5.  Eine  dem  orth.  Kirchenrecht  nicht  ent- 
sprechende  Institution  war  der  nach  Auflo- 
sung  des  Patriarchats  1721  durch  Peter  I.  ge- 
grundete  „Heiligste  Regierende  Sinod" 
(russ.  svjatejsij  pravilel’stvujuscij  sinod),  des- 
sen  Vorbild  in  den  kirchenleitenden  IColle- 
gien  u.  Konsistorien  evangel.  Landcsherren 
in  Wesleuropa  u.  Schweden  zu  suchen  ist. 
Da  dieser  Sinod  die  Wirksamkeit  der  kirchl. 
Weihen  u.  Sakramente  u.  ihre  Verwurze- 
lung  im  Bischofsamt  trotz  der  Beherrschung 
der  ICirchenverwaltung  durch  den  Zaren- 
staat  in  keiner  Weise  beriihrte,  konnte  die 
Wiedereinffihrung  des  Patriarchats  durch 
die  Landes-S.  von  1917  ohne  kirchenrechtl. 
Schwierigkeiten  durchgeffihrt  werden. 

6.  Die  groBe  Bedeutung  der  7  okumen.  S.n 
ffir  die  kirchl.  Sozietat  u.  Hierarchie  macht 
ihre  Darstellung  in  der  bildenden  Kunst 
verstandlich.  Im  Kaiserpalast  in  Konstanti¬ 
nopel  waren  die  S.n  1-5  im  8.  Jh.  mit  den 
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Portrats  der  Kaiser  u.  Patriarchen  ange- 
bracht;  die  Darstellung  der  7.  S.  erganzte 
diese,  aber  alle  Wiedergaben  gingen  764  im 
Bildersturm  (-»  u liter  Bild)  verloren.  Auch 
Alt-S.-Peter  in  Rom  besaB  im  8.  Jh.  einen 
Bilderzyklus  der  okumen.  S.n  1-6,  ebenso 
Kirchen  in  Neapel  u.  Bethlehem.  Auch  Par- 
tikular-S.n  des  3.  u.  4.  Jh.  wurden  manchmal 
in  solche  Zyklen  aufgenommen.  Nach  dem 
Schema  des  Reprase  ri  lationsbild  es  aufge- 
baut,  zeigt  es  im  Hintergrund  die  Thronbe- 
reitung  fur  Christus  (— >  Hetoimasia)  mit  der 
Taube  als  Symbol  des  hi.  Geistes  u.  dem 
Evangelium,  urn  sie  herum  im  Halbkreis  die 
Synodalvater,  vor  ihnen  ein  Tisch  mit  den 
dem  Anathema  verfallenen  Schriften  der 
Haresien;  im  Vordergrund  stehen  oft  die 
Verurteilten,  nicht  selten  in  der  Biifierhal- 
tung  der  groBen  Metanie  (— >  Proskynese). 
In  mittel-  u.  spatbyz.  Zeit  wird  oft  der  Kai¬ 
ser  in  der  Mitte  der  Bischofe  als  Prases  der 
S.  wiedergegeben.  Die  Ikonographie  der 
okumen.  S.n  hat  auf  die  der  Pfingstdarstei- 
lungen  eingewirkt;  dabei  ist  die  Vorstellung 
von  der  Leitung  der  S.n  durch  den  hi.  Geist 
mitbestimmend  gewesen.  -  Taf.  76. 

Lit:  N.  Afanasev,  Das  Konzil  in  der  russ.-orth. 
Theologie,  Kirche  im  Oslen  7, 1964, 33-52;  T.  Bar¬ 
sov,  Sinodal’nye  Ucrezdenija  preznogo  Vremeni, 
S.  Peterburg  1897;  Beck,  38-60;  H.  Biedermann, 
Zur  Frage  der  S.  in  der  orth.  Theologie,  OstKSt 
16,  1967,  113-131;  B.  Botte.  Y.  Congar,  H.  S. 
Alivisatos  u.a.,  Le  Concile  et  les  Conciles, 
Chevelogne  -  Paris  1960;  F.  Dvornik,  The 
Ecumenical  Councils,  New  York  1961;  A.  Grabar, 
Iconoclasme,  48-61;  A.  Gritlmeier  -  H.  Bacht,  Das 
Konzil  von  Chalkedon,  3  Bde.,  Wurzburg  1 951  bis 
1954;  J.  Hajjar,  Les  Origines  dn  S.  permanent  et 
son  Institution  Conciliaire  POC  5,  1955,  113-138, 
216-239;  Heiler,  Reg.:  S.;  ders.,  Altkirchl.  Autono- 
mie  u.  papstl.  Zentralismus,  Miinchen  1941;  C.  J. 
v.  Hefele,  Conciliengesch.,  9  Bde.,  Freiburg/Br. 
1855-1890;  Ae.  Herman,  De  Fontibus  luris  Eccle- 
siastici  Russorum,  Citta  del  Vaticano  1936,  42-65 
n.o.;  H.  Jedin,  Kleine  Konziliengesch.,  Frei¬ 
burg/Br.  196 1 3;  Fr.  Jockwig,  Der  Wcg  der  Laien 
auf  das  Landeskonzil  der  Russ.  Orth.  Kirche  Mos- 
kau  1917/18,  Wurzburg  1971;  N.  Kaptcrcv,  Caf  i 
Cerkovnye  Moskovskie  Sobory  XVI  i  XVII 
Stoletii,  BoV  1906,  3,  326-360;  P.  Labin,  Soboi 
kak  Vyssij  Organ  Cerkovnoj  Vlasti,  Kazan  1909; 
A.  P.  Lebedev,  Istorija  Vselenskich  Soborov,  S. 
Peterburg  1904;  D.  Maiinovskij,  Osvjascennyj 
Sobor  v  Moskve  v  XVI  XVII  w.,  S.  Peterburg 
1906;  H.-J.  Margull  (Hg.),  Die  Okumen.  Konzilien 
der  Christenheit,  Stuttgart  1961;  Milasch,  §  88-99; 
Onasch,  Konfessionskunde,  157-181;  R.  Potz,  Pa¬ 
triarch  u.  S.,  Wien  1971;  A.  M.  Ritter,  Das  Konzil 
von  Konstantinopel  u.  sein  Symbol,  Gottingen 


1962;  S.  Salaville,  L’Iconographie  des  „Sept  Con¬ 
ciles  Oecumeniques",  EO  25,  1926,  144-176;  I. 
Smolitsch,  Gesch,  der  russ.  Kirche  1700-1917,  Lei¬ 
den  1964;  S.  V.  Troickij,  Cerkovnij  Sobor  i 
Miijane,  S.  Peterburg  1905;  P.  V.  Verchovskoj, 
Ucrezdenie  Duchovnoj  Kollegii  i  Duchovnoj 
Reglament,  2  Bde.,  Rostov  1916;  Ch.  Walter, 
Iconographie  des  Conciles  dans  la  Tradition 
Byzantin,  Paris  1970;  J.  Zhishman,  Die  S.n  u.  die 
Episkopalamter  der  morgenland.  Kirche,  Wien 
1867;  Ch.  Walter,  Art  and  Ritual  of  the  Byz. 
Church,  London  1982,  Reg.:  councils,  church;  V. 
Kiivosein,  The  Authority  and  Infallibility  of  the 
Ecumenical  Councils,  ECR  7,  1975,  2-8;  P.  Plank, 
Die  Eucharistieversammhing  als  Kirche,  Wlirz- 
burg  1980;  B.  Plank,  Katholizitat  u.  Sobornost, 
Wurzburg  1960;  LChl  2,  551-556  (Konzil);  LdK  2, 
688  (Konzil);  LexMA  5,  1429-1431  (Konzil).  -  S. 
auch  Lit.  zu  Kirchenrecht,  Patriarch. 


Synthroiios  -a  Subsellien 


T 

Tabletki  (russ.,  f.  plur.,  ‘Tafelehen’),  Klein- 
ikonen  (Format  etwa  25  x  20  cm),  bei  denen 
ais  Bildtrager  nicht  eine  Holzplatte,  sondern 
nur  eine  mit  Ol  getrankte  Leinwand  (russ. 
povoloka,  — >  auch  Ikonenmalerei  [1])  ver- 
wendet  wurde,  auf  die  man  beidseitig  den 
Malgrund  auftrug.  In  RuBland  sind  T.  seit 
Ende  des  15.  Ih.  bekannt.  Einzelne  Stiicke 
befinden  sich  in  Suzdal’;  die  T.  der  Sophien- 
kathedraie  in  Novgorod  stellen  einen  voll- 
standigen  Festkalender  mit  Heiligenbildem 
(russ.  svjatcy,  auch  Festzyklus)  dar.  In- 
nerhalb  der  Ikonenmalerei  bilden  die  T. 
nicht  nur  liturgiegeschichtlich.  sondern  auch 
kunsthistorisch  u.  asthetisch  eine  interessan- 
te  Sondergruppe.  Solche  Kleinikonen  wur¬ 
den  an  den  jeweiligen  Fest-  od.  Heiligenta- 
gen  von  der  Bilderwand  genommen  u.  auf 
das  Pult,  das  Proskynetarion,  zur  Anbetung 
u.  zur  Meditation  gelegt.  Das  intime  religio¬ 
se  Verhaltnis  der  Glaubigen  zu  den  T.  be- 
einfluBte  die  ktinstler.  Darstellungen. 

Lit.:  V.  N.  Lazarev,  Dvustoronnie  T.  iz  Sobora  Sv. 
Sofii  V  Novgorode,  Moskau  1977  (russ.  u.  engl.); 
E.  S.  Smirnova,  Dvustoronnaja  Ikona  -  XV  V.  s 
Afona,  Iskusstvo  Zapadnoj  Evropy  i  Vizantii, 
Moskau  1978,  276-285;  Sokrovisca  Suzdalja,  Mos¬ 
kau  1970, 71, 86. 
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Taube  (grch.  peristera,  f.;  russ.  golub",  m.; 
iat.  columba,  f.),  in  AT  u.  NT  ein  Vogel  mit 
mannigfachem  Symbolgehalt:  Kiinderin  des 
Endes  der  Sintflut  (1.  Mose  8,  schon  im  ba- 
bylon.  Bericht);  Sinnbild  der  Klage  (Jes.  38, 
14);  Tugendtragerin,  weil  sie  keine  Galle 
habe  (Hohesl.  2, 14;  Matth.  10, 16);  Sinnbild 
des  hi.  Geistes  bei  der  Taufe  Christi;  dieser 
in  ihrer  Gestalt  in  Apokryphen  herabge- 
fleht  au£  die  Eucharistie  (— >  Epiklese);  iden 
tisch  mit  Christus  iiber  Chaos  u.  Flut  (Oden 
Salom.,  nach  1.  Mose  1,  2;  8,  8?);  Fliigel  des 
Geistes  (ebd.);  Opfertier  vor  allem  der  Ar¬ 
men  (Luk.  2,  24).  Auch  in  der  Symbolwelt 
der  Gnosis  (— »  Haresie)  spielte  die  Taube 
eine  wichtige  Rolle. 

In  der  Ikonographie  der  Alten  Kirche  wui- 
de  die  T.  neben  den  Sinnzeichen  als  Frie- 
densbringer,  Tugendvorbild  u.  Seelenvogel 
(in  der  Kunst  der  Katakomben  u.  Sarkopha- 
ge  sowie  der  Gemmen)  in  der  Darstellung 
der  Taufe  u.  von  daher  als  Geistzeichen  fur 
aile  Themen  benutzt,  bei  denen  zugleich 
zeichenhaft  die  Menschwerdung  Christi 
(wie  bei  der  Verkiindigung  der  Gottesmut- 
ter  od.  der  Dreieinigkeit)  od.  ikonograph. 
Formeln,  die  auf  sie  Bezug  nehmen,  z.  B. 
die  Thronvorbereitung  (->  Hetoimasia),  an- 
gedeutet  werden  sollten.  Pneumatologi- 
schen  (auf  den  hi.  Geist  hinweisenden)  Sinn 
hat  die  T.  auch  in  den  Bildschemata  der 
Flimmelfahrt  Christi  u.  von  Pfingsten  sowie 
in  Verbindung  mit  der  Hetoimasia,  der  7 
Okumen.  Synoden.  Die  12  T.n,  die  das 
Triumphkreuz  od.  das  Christusmonogramm 
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flankieren,  versinnbildlichen  die  von  den  12 
Aposteln  (— »  auch  Apostelbilder)  in  alle 
Welt  getragene  Taufe.  Auf  den  Evangeii- 
stenbildern  kann  die  T.  als  Wiedergabe  der 
gottl.  Inspiration  erscheinen.  -  Abb. 

Lit.:  E.  Dinkier,  Das  Apsismosaik  von  S.  Apolli- 
nare  in  Classe,  Koln  u.  Opladen  1964,  Reg,:  T.;  A. 
Feuillet,  Le  Symbolisme  de  la  Colombe,  RSR  46, 
1958,  524-544;  F.  Siihling,  Die  T.  als  religioses 
Symbol  im  christi.  Altertum,  Freiburg/Br.  1930; 
M.  Lurker  (Hg.),  Worterbuch  der  Symbolik, 
Stuttgart  1983^,  683;  LChl  4, 241-244;  LdK  5,  39.  - 

S.  auch  Lit.  zu  Pfingsten. 

Taufe  (grch.  baptisma,  n.;  russ.  krescenie,  n.; 
Iat.  baptismus,  m.,  baptisma,  n.),  ein  mit  Hil- 
fe  von  Wasser  vollzogener  Ritus,  durch  den 
der  Taufling  ideell  u.  rechtlich  in  eine  reli¬ 
giose  Gemeinschaft  aufgenommen  wird. 

1.  Die  friihchristl.  T.  gehort  zwar  religions- 
geschichtlich  zu  einer  Reihe  spatantiker  In- 
itiationsriten  (lat.  initiatio,  initium,  'Einwei- 
hung’),  von  denen  sie  auch  einige  Elemente 
in  der  auBeren  Gestaltung  iibernommen 
hat.  Sie  unterscheidet  sich  von  ihnen  aber 
zugleich  durch  folgende  charakterist.  Ziige: 
durch  die  Schlichtheit  der  Aufnahmefeier, 
die  aus  einer  Einweihung  eher  eine  lehr- 
maflige  Einweisung  macht,  durch  die  betont 
personale  Bindung  an  Christus,  ihre  damit 
verbundene  ideelle  u.  sozietare  Exklusivitat 
(Verbot  der  Zugehorigkeit  zu  anderen 
durch  Initiationsriten  manifestierten  Ge- 
meinschaften,  Absicherung  gegentiber 
Nichtglaubigen  durch  Arkandisziplin)  u. 
durch  die  gegen  bestimmte  Widerstande 
doch  durchgesetzte  Nichtwiederholbarkeit. 
Trotz  mancher  Parallelen  zur  Taufpraxis 
der  Qumransekte  od.  der  Taufersekte  der 
Mandaer  hebt  sich  die  christi.  Taufe  durch 
eine  bestimmte  Art  „ritueller  Gleichgiiltig- 
keit“  hervor.  Unbestritten  ist  die  Nahe  zum 
Taufer  Johannes,  dem  Zeitgenossen  Jesu, 
obwohl  es  unwahrscheinlich  ist,  daB  Jesus 
die  T.  des  Johannes  iibernommen  od.  eine 
eigene  enlwickelt  hat  (vgl.  Joh.  3,  22;  4, 1.2; 
Mark.  16,  16  u.  Matth.  28,  19  reflektieren 
auf  die  T.  vor  bzw.  um  100).  Ebenso  bleibt 
die  Frage  offen,  ob  sich  Jesus  als  der  von  Jo¬ 
hannes  angekiindigte  Taufer-Messias  ver- 
standen  hat.  Auch  die  apostol.  Tradition 
kann  nicht  zwingend  bemtiht  werden,  da  die 

T.  durch  die  Apostel  keineswegs  die  Regel 
war.  In  der  Eucharistie  -  dem  einzigen  zwei- 
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felsfrei  von  Jesus  selbst  eingesetzten  Sakra- 
ment  -  besaB  die  Urgemeinde  bereits  eine 
Feier,  die  sie  mil  ihrem  erhohten  Herrn  ver- 
band  u.  Gemeinschaft  (grch.  koinonia)  stif- 
tete,  in  ihrem  Schatten  muBte  sich  die  T.  als 
liturgisch-sakramentales  Handeln  erst 
durchsetzen.  Die  Entwicldung  begann  sehr 
wahrscheinlich  bald  nach  einer  der  ersten 
jahrl.  Feiern  der  tirinnerung  an  Ostern  (-» 
auch  Oktoechos),  woran  die  schon  zum  Jtin- 
gerkreis  gehorenden  Johannesschuler  ent- 
schcidcndTmtgewirkt  haEenweFflcn.  DurcK" 
die  VerBmdung  mit  dem  Leidens-  u.  Auf- 
erstehungspascha  von  Karfreitag  u.  Ostern 
erhieit  der  strenge  BuBcharakter  der  Jo- 
hannes-T.  neue  Horizonte,  die  Paulus  in  der 
bereits  vorgefundenen  Forme]  von  Rom. 
10,9  (Bekenntnis  u.  Glaube  an  Christus)  zu 
den  Vorstellungen  von  Rom.  6,  3-11  (T.  auf 
den  Tod  Christi.  vgl.  KoI~2,  12)  ausweitete 
uTclie  der  SchluB  des  Matth.-  u.  des  Markus- 
Evangeliums  in  ihrer  missionar.  Bedeutung 
sowie  kurz  vor  100  Joh.  19,  34.35  (Blut  u. 
Wasser  aus  der  Seite  Christi)  in  der  Zu  - 
sammenschau  von  T.  u.  Eucharistie  hervor- 
hoben. 

Zur  Vorbereitung  auf  die  T.  dienten  die 
wochentl.  Fastentage.  Bald  nach  100  kam  es 
zur  Entwicklung  des  Katechumenats.  Kon- 
stitutive  Eiemente  der  T.  waTen  das  Vor- 
handensein  von  Wasser  (Apg.  8,  37),  die 
Frage  nach  mogl.  Hinderungsgrunden  (Apg. 
8,  36)  u.  das  personl.  Bekenntnis  des  Tauf- 
lings  zu  Jesus  (vgl.  Rom.  6,  8-11;  10,  9;  Apg. 
8,  37),  das  erst  spater  durch  das  offizielle 
Glaubensbekenntnis  ersetzt  wurde  (zur 
Stellung  des  Vaterunsers  in  der  T.  s.  dieses). 
Die  T.-Spendung  geschah  unter  Anrufung 
des  Namens  Christi  (vgl.  Apg.  8, 16;  19,  5;  1. 
Kor.  1,  13;  Gal.  3,  22,  daher  auch  die  Be- 
zeichnung  der  T.  als  onama,  grch.,  ‘Name’). 
Die  Didache  (— >  unter  Kirchenrecht)  kann- 
te  neben  der  Immersions-T,  (lat.  immersio, 
'eintauchen’)  das  einfache  BegieBen  (grch. 
ekchein )  des  Hauptes  mit  Wasser  (Infusi¬ 
ons-  od.  Perfusions-T.),  so  wie  es  die  Um- 
stande  geboten  (letzteres  wahrscheinlich  im 
Taufraum  von  Dura  Europos,  um  230),  Ne¬ 
ben  dem  Ononia  hat  sich  die  trinitat-  For- 
mel  -  die  T.  „auf  den  Namen  des  Vaters  u. 
des  Sohnes  u.  des  hi.  Geistes"  -  ads  Matth. 
28,  19  durchgesetzt.  Durch  Handauflegung 
des  Taufenden  auf  das  Haupt  des  Tauflings 
wird  diesem  der  hi.  Geist  mitgeteilt  (Apg.  8, 


17;  19,  6).  In  schlichter  Weise  war  so  aus 
dem  „Wasserbad  im  Wort“  (Eph.  5,  26)  ein 
Sakrament  entstanden,  das  die  Aufnahme 
des  Tauflings  in  die  Gemeinschaft  durch 
den  Erstempfang  der  Eucharistie  (oft  im 
vom  Taufraum  getrennten  Versammlungs- 
rauni  der  Gemeinde,  wie  in  Dura  Europos) 
rechtsgiiltig  machte,  d.  h.  den  Getauften  in 
alle  Rechte  u.  Pflichten  der  Gemeinde  ein- 
setzte.  Schon  das  NT  kennt  eine  Reihe  von 
Bezeichnungen  fur  die  T.  (grch.  lutron;  lat. 
lavacrum,  ‘Wasserbad’  [Eph.  5,  22;  Tit.  3,  5]; 
chrisma;  unctio,  ‘Salbung’  [2.  Kor.  1,  21;  1. 
Joh.  2,  20.27;  Hebr.  1,9];  bebaiosis;  confir- 
matio,  Befestigung’,  ‘Bestatigung’  [2.  Kor. 

1,  21;  Kol.  2,  7-13];  sphragis;  sigillum,  sig- 
num,  ‘Siegel’,  -4  auch  Siegel  [1].  Justin 
(gest.  um  160)  nennt  die  T.  auch  Photismos 
(grch., 1  Erleuchtung’). 

2.  Die  weitere  Geschichte  der  T.  in  nacha- 
postol.  Zeit  beginnt  bei  Ignatius  von  Antio- 
chien  (gest.  um  117),  der  ihre  Spendung,  wie 
auch  die  der  Eucharistie,  als  alleiniges  Re- 
servat  des  Bischofs  proklamiert.  In  der  Kir- 
chenordnung  Hippolyts  von  Rom  um  220 
(— >  unter  Kirchenrecht)  findet  sich  das  erste 
vollstandige  Taufformular  der  Alten  Kir- 
che,  das  sich  mit  den  Nachxichten  Tertul- 
lians  (gest.  nach  220)  weitgehend  deckt. 
Sein  Aufbau  war  folgender: 

A  Praebaptismale  Riten: 

(1)  Gebet  tiber  dem  Taufwasser 

(2)  Entkleidung  des  Tauflings 

(3)  Danksagung  (grch.  eucharistia)  iiber 
dem  Myron 

(4)  Teufelsabsage  (Abrenuntiation,  lat. 
abrenunliatio  diaboli) 

(5)  Kdrpersalbung  mit  dem  Exorzismus- 
Ol  (praebaptismale  Salbung) 

B  Das  Baptisma  (die  eigentl.  Taufhand- 
lung): 

(6)  Dieimalige  Immersion  entsprechend 
dem  dreigeteilten  Abfragen  des  rom. 
Glaubensbekenntnisses  („Apostoli- 
cum“) 

C  Postbaptismale  Riten: 

(7)  Kdrpersalbung  mit  dem  „Myron  der 
Danksagung"  (grch.  myron  tes  euchari- 
stias ),  nachdem  der  Taufling  das  Tauf- 
becken  (— >  auch  Baptisterium)  verlas- 
sen  hat  (postbaptismale  Salbung) 

(8)  Einkleidung  des  Getauften  u.  Ein- 
zug  in  die  Versammlung 

(9)  Handauflegung  durch  den  Bischof 
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(10)  Kreuz-Signierung  (lat.  consignatio 
cruris;  grch.  sphragis,  s.  oben)  auf  der 
Stirn  mit  gleichzeitiger  Handauflegung 

(11)  KuB  des  Bischofs 

(12)  Gebet  der  Gemeinde  u.  Austausch 
des  Kusses  zwischen  dem  Getauften  u. 
der  Gemeinde 

(13)  Erste  Feier  der  Eucharistie  des  Ge¬ 
tauften  mit  Bischof  u.  Gemeinde. 

Im  Verhaltnis  zu  den  alteren  Formularen 
der  Didache  u.  Justins  ist  die  Haufung  vor 
allem  der  Salbriten  u.  ein  arbeitsteiliger 
Aufwand  an  Taufpersonal  (Bischof  fur  die 
Handlungen  1,  3,  9, 10, 11;  Priester  fiir  4,  5, 
6, 7;  Diakon  ftir  2  u.  8  [bei  Frauen  im  Orient 
Assistenz  dutch  Diakonissen]  u.  Haiten  der 
SalbgefaBe  bei  5,  7,  10  auffallend).  In  Nr.  1 
u.  3  sind  die  ersten  Ansatze  zur  spateren 
Wasserweihe  bzw.  Myronweihe  erkennbar. 
Die  T.  Neugeborener  tritt  zwar  zur  Zeit 
Tertuliians  u.  Hippolyts  in  das  Gesichtsfeld 
der  Theologen  u.  Kirchenrechtler,  bildete 
aber  noch  kein  spezielles  Problem,  da  nach 
antiker  Rechtsauffassung  mit  der  T.  „des 
Hauses“  auch  die  der  Sauglinge,  Kinder  u. 
Unfreien  eingeschlossen  war  (vgl.  Apg.  10, 
2;  11, 14;  16,  31;  18, 8). 

Die  T.  konnte  zu  jeder  Zeit  u.  an  jedem  Ort, 
an  dem  Wasser  zur  Verfiigung  stand,  ge- 
spendet  werden.  Bevorzugt  wurde  wahr- 
scheinlich  schon  der  Ostertermin,  weil 
wiihrend  der  vorangehenden  GroBen  — >  Fa 
stenzeit  ein  griindl.  Katechumenat  gewahr- 
leistet  war.  Daneben  war  mancherorts  die 
nachosteri.  Zeit  (->  Pfingsten),  Epiphanie 
od.  auch  der  Karfreitag  iiblich.  Die  pauli- 
nisch-johanneische  Auffassung  von  dem  in 
T.  u.  Eucharistie  vergegenwartigten  leiden- 
den,  sterbenden  u.  auferstehenden  Christus 
in  Verbindung  mit  dem  Erlebnis  der  hi. 
Statten  in  Jerusalem  machte  im  4.  Jh.  die 
Taufe  in  der  Nacht  vor  Ostern  allmahlich 
zur  festen  Ubung.  Gleichzeitig  entwickelte 
sich  in  ihren  Grundzilgen  neben  der  eucha- 
ristischen  auch  eine  Tauf-Mystagogie;  ihr 
friihester  Ansatz  lag  bereits  in  Joh.  19, 34.35 
vor.  Ende  des  4.  Jh.  wild  die  T.  in  den  Apo- 
stol.  Konstitutionen  (— »  Kirchenrecht)  mit 
dem  Vaterunser  abgeschlossen. 

4.  Als  die  Verfolgungszeiten  voriiber  waren, 
stand  die  Alte  Kirche  vor  der  Aufgabe  der 
Massen-  u.  der  Kinder-  bzw.  Sauglings-T., 
die  zunehmend  haufiger  u.  schlieBlich  die 
Regel  wurde.  Die  z.  T.  komplexen  Anlagen 
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der  Baptisterien  machen  diese  Situation 
deutlich.  Die  Sauglings-T.  lieB  allmahlich 
die  individuelle  Teufelsabsage,  aber  auch 
den  Katechumenat  u.  die  Arkandisziplin 
iiberfliissig  werden,  ebenso  den  Ban  auf- 
wendiger  T.-Gebaude.  Diese  neue  Situation 
machte  den  Ausbau  des  Instituts  des  Paten 
notwendig  (grch.  anadochos;  russ.  vospriem- 
nik,  krestnyj  otec;  Patenkind:  grch.  anadek- 
tos;  russ.  krestnik),  das  im  3.  Jh.  von  der  Kir¬ 
che  noch  mit  einigem  MiBtrauen  beobachtet 
worden  war,  vor  allem,  nachdem  die  Justini¬ 
an.  Gesetzgebung  die  Eltern  zur  T.  Neuge¬ 
borener  verpflichtet  hatte.  Die  typisch  byz. 
Auffassung  vom  Patenamt  als  „geistl.  Ver- 
wandtschaft"  zwischen  Taufling  u.  Pate 
konnte  ehehindernd  sein.  (-->  unter  Ehe- 
schlieBung).  Im  8./9,  Jh.  erscheinen  zum  er- 
stenmal  die  vorbaptismalen  Gebete  iiber 
der  Mutter  u.  dem  Neugeborenen.  Zur  glei- 
chen  Zeit  begann  auch  die  Zusammenstel- 
lung  der  Taufformulare  im  Euchologion;  sie 
war  im  14.  Jh.  abgeschlossen. 

Ein  weiterer  bedeutsamer  Abschnitt  der 
Geschichte  der  T.  war  die  endgultige  Her- 
auslosung  der  postbaptismalenSalbung'u. 
die  sakramentale  Eigenstandigkeit  der  My- 
ronsalbung  (Firmung).  Die  christolog.  u. 
kosmolog.  Aussagen  des  NT  erfuhren  eine 
Steigerung  im  Bereich  der  Taufsymbole  u.  - 
Mystagogien,  deren  Objekte  vor  allem  das 
Licht  u.  die  Wasserquelle  (als  jungfraui. 
Quelle  alles  Lebens  mariologisch  [— >  auch 
Gottesmutterbilder,  -r  Gewandniederle- 
gung  der  Gottesmutter]  u.  ekklesiologisch 
gedeutet)  waren.  In  diesen  Zusammenhang 
gehort  schlieBlich  auch  die  zeichenhafte 
Handlung  des  kreuzweisen  „EingieBens  des 
Myrons“  in  das  T.-Wasser  (lat.  infusio  olei). 
Damit  sollen  Menschwerdung,  Leiden,  Ster- 
ben  u.  Auferstehen  Christi,  aber  auch  die 
Allwirksamkeit  des  hi.  Geistes  versinnbild- 
licht  werden.  Schon  im  4.  Jh.  wurde  nach 
der  Teufelsabsage  u.  vor  dem  Bekenntnis 
(grch.  homologia)  die  Syntaxis  od.  Syntage 
(grch.)  vollzogen,  d.  h.  die  Anerkennung 
der  Herrschaft  Christi  (grch.  homologia  tes 
despoteias  Christu ),  der  die  Apotaxis  od. 
Apotage  (grch.),  d.  h.  die  form!  Absage  an 
das  Dienstverhaltnis  zum  Teufel,  voranging. 
Der  Begriff  syntaxis,  syntage  beinhaltet  aber 
auch  die  Rechtsvorstellung  der  durch  Chri¬ 
stus  iibernommenen  Sorgepflicht  fiir  den 
Getauften.  Aus  der  schlichten  Aufnahme- 
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handlung  der  friihchristl.  Zeit  war  somit 
ein  im  weiteslen  Sinne  zu  verstehendes  „ge- 
sellschaftl.  Ereignis"  der  kirchl.  Sozietat  ge- 
worden,  durch  das  nicht  nur  die  Rechts- 
fahigkeit  seiner  Mitglieder,  sondern  auch 
die  Gleichheit  von  Laien  u.  Klerus  vor  je- 
dem  Sakrament  u.  damit  der  Nachwuchs 
der  Hierarchie  sichergestellt  wurde.  Trotz 
aller  rituellen  Aufwendigkeit  der  orth.  T. 
hat  sich  jedoch  ein  gewisser  Zug  der  alten 
rituellen  „Gleichgiiltigkeit“  erhalten,  inso- 
fern  die  T.-Spendung  in  der  orth.  u.  kath. 
Kirche  ordnungshalber  beim  Klerus  liegt, 
aber  auch  unter  der  Bedingung  der  Verwen- 
dung  von  Wasser  u.  zumindest  unter  Anru- 
fung  des  Namens  Christi  (grch.  onoma,  vgl. 
Abs.  2)  als  Immersions-,  Infusions-  od.  As- 
persions-T.  von  jedem  Glaubigen,  gleich 
welcher  Konfession  (in  der  kath.  Kirche  in 
Notsituationen  auch  von  Nichtchristen), 
vollzogen  werden  kann,  wie  sie  auch  von 
alien  Konfessionen  als  gemeinsames  Sakra¬ 
ment  anerkannt  wird,  wenn  sie  auch  die 
Rechtsfahigkeit  des  Getauften,  die  sich 
aus  der  Taufe  ergibt,  unterschiedhch  beur- 
teilen. 

5.  Die  T.  der  Ostkirche  hat  heute  folgenden 
Aufbau  (die  Zahlen  in  eckigen  Klammern 
meinen  die  Nummern  des  T.-Formulars 
Hippolyts): 

A.  Praebaptismale  Riten: 

(la)  Gebet  des  Priesters  iiber  der  Mut¬ 
ter  kurz  nach  der  Entbindung. 

(b)  Namensgebung  des  Kindes  in  der 
Kirche  u.  „Versiegclung“  der  Stirn. 

(c)  Die  Mutter  tragt  das  Kind  am  40. 
Tage  nach  der  Geburt  (vgl.  Luk.  2,  22) 
in  die  Kirche,  begleitet  von  einem  Pa¬ 
ten. 

(2)  Der  Katechumenat 
[2]  (a)  Entkleidung  des  Tauflings  bis  auf 

das  Hemd,  Hinwendung  nach  Osten. 
(b)  Dreimaliges  Anhauchen  (grch.  em¬ 
physema;  lat.  insufflatio)  durch  den 
Priester,  Versiegelung  (von  grch.  ka- 
tasphragizein)  der  Brust  unter  Hand 
auflegung. 

[5]  (c)  4  Exorzismen  (— »  Exorzismus) 

[4]  (d)  Teufelsabsage  (grch.  apotage  tu  Sa- 

tuna;  russ.  otricanie  Satany;  lat.  abre- 
nunliatio  diaboli )  bei  Hinwendung 
nach  Western 

(e)  Syntage  (s.  oben  Abs.  4)  bei  Hin¬ 
wendung  nach  Osten,  Glaubensbe- 


kenntnis,  bei  Sauglingen  durch  einen 
Paten. 

B.  Das  Baptisma,  die  Taufhandlung: 
(1)  Liturg.  Gebete  (Synapte)  durch 
den  Diakon;  Stillgebet  des  Priesters. 
[1?]  (2)  Wasserweihe. 

[3?]  (3)  Olweihe  mit  anschlieBendem 
kreuzweisem  EingieBen  des  Ols  in  das 
Taufwasser. 

[5?]  (4)  Praebaptismale  Salbung  mit  dem 
„Freudenbl“  (grch.  elaion  tes  agallia- 
seos)  an  der  Brust,  zwischen  den 
Schultern,  an  Ohren,  Handen  u. 
FiiBen. 

[6]  (5)  T.  mit  trinitar.  Formel  u.  dreimali- 

ger  Immersion. 

[77]  C,  Die  Myronsalbung  (Firmung) 

D.  Postbaptismale  Riten: 

(1)  Abwaschung  des  Tauflings  (grch. 
apolusis;  russ.  omovenie;  lat.  ablutio), 
heute  nach  C,  in  der  Alten  Kirche  am 
8.  Tage  Abwaschung  auch  des  Salbols 
vom  weiBen  Linnen,  daher  die  lat.  Be- 
zeichnung  des  Sonntages  nach  Ostern 
als  Dominica  in  albis. 

(2)  Tonsur  unter  Hinweis  auf  Apg.  18, 
18;  21,  24,  im  byz.  Kirchenrecht  seit 
dem  12.  Jh.  bekannt. 

6.  In  Verbindung  mit  der  Auslegung  des  AT 
durch  die  friihchristl.  Literatur  u.  spater 
durch  die  Kirchenvater  wurde  die  Darstel- 
lung  der  T.  vor  allem  in  der  Kunst  der  Kata- 
koniben  durch  sinnbildl.  Szenen  aus  dem 
AT  (Arche  Noahs,  Durchzug  durch  das  Ro¬ 
te  Meer;  Jona;  Quellwunder  des  Mose)  u. 
NT  (Samariterin  am  Brunnen  nach  Joh.  4  u. 
Petri  Meeiwandei,  beide  im  Taufraum  von 
Dura  Europos;  Auferweckung  des  Lazarus) 
od.  durch  den  Guten  -»  Hirten  (ebenfalls 
schon  in  Dura  Europos),  das  Kreuz  bzw. 
das  Christusmonogranun  in  der  Kuppel  der 
Baptisterien  wiedergegeben  bzw.  erganzt. 
Diese  Motive  erscheinen  auch  auf  altkirchl. 
Sarkophagen.  Die  Wiedergabe  der  T.  eines 
Katechumenen  scheint  selten  gewesen  zu 
sein,  mdgliche  Beispiele  (wie  z.  B.  Kapelle 
A  der  Kallist-Katakombe)  sind  umslritten, 
weil  es  sich  bei  ihnen  auch  um  die  Taufe 
Christi  handeln  kann,  die  alle  anderen  T.- 
Bilder  bald  verdrangte,  zugleich  aber  auch 
zeitgenoss.  Taufpraxis  u.  -vorstellungen  wi- 
derspiegelt.  Davon  abzuheben  sind  die  we- 
nigen  autonomen  Taufdarstellungen  durch 
die  kindl.  Figur  des  Tauflings  (vgl.  Joh.  3, 
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4),  das  Fehlen  des  Taufers  Johannes  u.  die 
dienenden  Engel,  obwohl  auch  hier  das 
Fehlen  des  Nimbus  in  der  frtihchristl.  Kunst 
die  Unterscheidung  schwierig  macht.  Ikono- 
graphisch  bildete  der  klein  dargestellte, 
durch  kaiserl.  Handauflegung  freigespro- 
chene  Sklave  das  Vorbild  fur  die  kindl.  Ge¬ 
stalt  des  Tauflings,  die  auf  der  theolog.  Ebe 
ne  durch  die  Vorstellung  von  der  Syntage 
(s.  oben),  der  Unterordnung  unter  die  Herr- 
schaft  Christi,  wesentlich  erganzt  wird.  In 
mittelbzy.  Zeit  erscheint  Christus  als  Taufer 
in  der  Monumental-  u.  Miniaturmalerei.  In 
der  letzteren  finden  sich  auch  Darstellungen 
der  Taufe  histor.  Persdnlichkeiten.  -  Abb. 

Lit.:  D.  Askew  (Hg.),  Baptism  in  the  New  Testa¬ 
ment.  A  Symposium,  Baltimore  1960;  K.  Aland, 
Die  Slellung  der  Kinder  in  den  filihen  christi.  Ge- 
meinden  u,  ihre  T.,  Munchen  1967;  A.  Almazov, 
Istorija  Cinoposledovanii  Krescenija  i  Miropoma- 
zanija,  Kazan  1884;  Beck,  Reg.;  E.  Brani^te,  Le 
Deroulement  de  l’Office  de  ITnitialion  dans  les 
Eglises  de  Rite  Byzantin  et  son  Interpretation, 
OstKSt  20, 1971, 115-129;  A.  Croegaert,  Baptenic, 
Confirmation,  Eucharistie,  Sacrements  de  i’lnitia- 
tion  Chretienne,  Brugge  19464;  Daniel,  485  bis 
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513;  Dassmann,  passim;  G.  Delling,  Die  Zueig- 
nung  des  Heils  in  der  T.,  Berhn  1961;  ders.,  Die  T. 
im  NT,  Berlin  1963;  J.  C.  Didier,  Le  Baptfime  des 
Enfants  dans  la  Tradition  de  PEglise,  Tournai  - 
Paris-Rom-New  York  1960;  F.  J.  Dolger,  Sphra- 
gis,  Paderborn  1911;  ders.,  Die  Sonne  der  Gerech- 
tigkeit  u.  der  Schwarze,  Miinster  (Westf.)  1918; 
Eisenhofer  2,  228-280;  Fend!,  Reg.;  Th.  M.  Finn, 
The  Liturgy  of  Baptism  in  the  Baptismal  Instruc¬ 
tions  of  St.  John  Chrysostom,  Washington  1967; 
Goar,  261-309;  Heiler,  155-158;  Kotting,  passim; 
G.  Kretschmar,  Die  Gesch.  des  Taufgottesdien- 
stes,  Kassel  1970  (=  LEITURGIA,  5.  Bd.);  G.  van 
der  Leeuw,  Phanomenologie  der  Religionen,  Tu¬ 
bingen  19562,  Reg.;  Milasch,  §  170-171;  Onasch, 
Konfessionskunde,  193-197;  A.  Raes,  115-154; 
ders.,  Die  Taufriten  im  Orient,  LJb  9, 1959,  46-52; 
A.  Staerk,  Der  Taufritus  der  grch.-russ.  Kirche, 
Freiburg/Br.  1903;  E.  Stommel,  Christi.  Taufriten 
u.  antike  Badesitten,  Jb.  fiir  AuC  2,  1959,  5-14;  P. 
Underwood,  The  Fountain  of  Life,  DOP  5,  1950, 
43-138;  G.  Widengren,  Religionsphanomenologie, 
Berlin  1969,  Reg.:  T.;  J.  Ysebaert,  Greek  Bap¬ 
tismal  Terminology:  Its  origin  and  early  develop¬ 
ment,  Nijmwegen  1962;  I.-H.  Dalmais,  Flandbuch 
Ostk.kunde  II,  145-155,  174  f.  (Lit.);  B.  Neun- 
heuser,  T.  u.  Firmung,  Freiburg/Basel/Wien  1983; 
A.  Backhaus,  T.  u.  Myronsalbung  als  Weg  zum 
Empfang  des  hi.  Abendmahles.  Begegnung  mit 
der  Orthodoxie,  Munchen  1986,  135-152;  M.  Lur- 
ker  (Hg.),  Worterbuch  der  Symbolik,  Stuttgart 


19832,  683-684;  K.B.  Osborne,  The  Christian 
Sacraments  of  Initiation  -  Baptism,  Confirmation, 
Eucharist,  New  York  1987;  LChl  4,  244-247.  -  S. 
auch  Lit.  zu  Wasserweihe. 


Taufe  Christ!  (grch,  baptisis  tu  Christu;  russ. 
krescenie  Christa).  1.  Literarische  Vorlagen 
fur  die  Darstellung  der  T.  Ch.  in  der  alt- 
kirchl.  u.  byz.  Ikonographie  sind  neben  Ps. 
74,  13-16  die  Evangelien  (Matth.  3,  13  bis 
17;  Mark.  1,  9-11;  Luk.  3,  21-22;  Joh.  1,  19 
bis  34),  Apokryphen  (Ebionaerevange- 
lium),  Kirchenvaterauslegungen  u.  die 
Hymnen  von  Epiphanie,  dessen  Festbild  sie 
ist.  Die  altesten  Zeugnisse  finden  sich  in  der 
Kallist-Katakombe  in  Rom  vom  Anfang  des 
3.  Jh.  In  Kapelle  A  3  streckt  ein  Taufer  ei- 
nem  (aus  einem  Taufbecken?)  emporstei- 
genden  Taufling  die  Hand  entgegen.  Auf 
die  Szene  fiiegt  eine  Taube  zu.  Ob  es  sich 
bei  den  Personen  urn  Christus  u.  den  Taufer 
Johannes  handelt,  ist  allerdings  umstritten. 
In  der  Kapelle  A  2  legt  der  Taufer  dem  we- 
sentlich  kleineren  Taufling  die  Hand  auf  das 
Haupt.  Erst  Ende  des  3.  Jh.  erhalt  der  Tau¬ 
fer  neben  dem  rauhen  Obergewand  (lat.  tu¬ 
nica  exomis),  das  die  rechte  Brust  freilaBt, 
die  fur  den  Taufer  Johannes  charakterist. 
Haupthaar-  u.  Barttracht.  Christus  wird  vor- 
laufig  noch  als  Kind  dargestellt,  womit  seine 
„EntauBerung“  (grch.  kenosis,  vgl.  Phil.  2), 
d.  h.  der  Verzicht  auf  seine  Gottlichkeit,  an- 
gedeutet  werden  soli  -  ein  Thema,  das  dann 
in  den  Hymnen  zu  Epiphanie  eine  groBe 
Rolle  spielt.  Ikonographisch  wird  das 
Grundschema  (Christus,  Taufer  Johannes, 
Taube)  im  4.  Jh.  schnell  erweitert,  woran 
der  Ausbau  des  Taufformulars  u.  des  Epi- 
phaniefestes  entscheidend  beteiligt  gewesen 
sind,  ebenso  die  baptismalen  Mystagogien, 
die  den  eucharistischen  entsprechen  (z.  B. 
Taube  im  Licht-Strahl,  aus  deren  Schnabel 
auf  einigen  Denkmalern  das  Myron  flieBt; 
Quellwunder  des  Mose  nach  1.  Kor.  10  u., 
vom  Beginn  des  5.  Jh.  an,  Personifizierung 
des  Jordan  als  antiker  FluBgott).  Im  Bapti- 
sterium  der  Arianer  (— >  unter  Haresie)  u. 
der  Orthodoxen  in  Ravenna  (um  500  bzw. 
430-458)  wird  das  Thema  im  Sinne  der  Epi¬ 
phanie  voll  entfaltet:  Anbetung  Christi 
durch  den  FluBgott  Jordan,  Apostelumziige 
mit  dem  Aurum  coronarium  (-1  auch  Apo- 
stelbilder),  Erscheinung  der  Thronbereitung 
Christi  (— i  Hetoimasia)  u.  zum  erstenmal 


Taufe  Christi 

Christus  als  Erwachsener  aufrecht  im  Jor¬ 
dan  stehend  u.,  wie  der  Taufer  Johannes, 
mit  Nimbus  ausgezeichnet.  Im  6.  Jh.  werden 
die  mit  verhiillten  Handen  (->  unter  Gestik) 
assistierenden  Engel  am  FIuBufer  stehend 
dargestellt. 

2.  In  dem  MaBe,  wie  im  Osten  die  Taufe  im- 
mer  aufwendiger,  ihre  mystagog.  Vergleiche 
immer  komphzierter  u.  die  Festhymnen  des 
6.  Jan.,  des  Festes  der  Epiphanie,  immer  ge- 
dankenreicher  werden  (Kontakien  des  Ro¬ 
manos  [gest.  um  560]  u.  Festkanon  des  Jo¬ 
hannes  Damascenus  [gest.  um  750],  ver- 
mehit  sich  auch  das  ikonograph.  Inventar 
der  T.  Ch.  Die  aus  dem  Himmelssegment 
herabreichende  Hand  Gottes  versinnbiid- 

ist  zugleich  Symbol  fuT  TITe  DreTeinigkeit,  in 
dereri  Namen  die' '  Taufe" “gespencfet  "wird" 
Selten  smcTdieTersonifikationen  von  Sonne 
u.  Mond  bzw.  die  Darstellung  der  Gestirne 
im  Himmelssegment.  Besonders  komplex 
ist  die  mystagog.  VorsteflungswelTuber"  den 
Jordan  u.  das  Jordanwasser.  tm  AnscHlulT 
an  spatanlike  Vorbiider’wird  oft  die  Ufer- 
landschaft  als  „Lustort“  (lat.  locus  amoe- 
nus )  wiedergegeben,  der  auf  das  Leben  im 
Paradies  hinweist.  Das  Motiv  der  mit  Licht 
erfiillten  Jordanhohle  findet  sich  in  dem 
Abs.  1  genannten  Apokryph  u.  hat  zugleich 
eine  gedankl.  Parallele  im  Hbhlenmotiv  der 
Geburt  Christi  u.  der  Kreuzigung  Christi, 
wahrend  das  Lichtwunder  in  den  Oster- 
feierlichkeiten  Altjerusalems  ebenso  behei- 
matet  ist  wie  im  oriental.  Epiphaniefest.  Im 
AnschluB  an  Ps.  74, 13-16;  77. .17;  114.5  kann 
dTCTersonifikatiCm  des  Jordans  Christus  so- 
wohl  anbeten  als  auch  vor  der  Paradoxie 
seiner  Menschwerdung  u.  der  Unterwerfung 
unter  seinen  Herrschaftsanspruch  (grch, 
syntage,  — »  unter  Taufe)  fliehen.  Fiir  beides 
finden  sich  in  den  literar.  Vorlagen  Belege. 
Das  Niedertreten  der  Wasserdamonen  (vgl. 
auch  die  genamiten  Ps^Stellen)  in  Verbin- 
dung  mit  dem  Lichtwundey  erinnert  arTdjie 
Holienfahit  ChYTstT'C  >  unter  Auferstehung 
Chris ti).  'Wahrschcinlich  liegt  hier  eine  bild- 
hafte  Rationalisierung  der  Wasserweihe 
vor.  Das  Motiv  wird  besonders  gern  in  den 
Miniaturen  der  Psalterhandschriften  ausge- 
fiihrt,  wobei  eine  Gestalt  oft  einem  GefaB 
geweihtes  Wasser  entnimmt.  Das  Zuriick- 
weichen  des  Jordans  hat  auch  noch  Vorbil- 
der  in  der  Teilung  des  Flusses  durch  den 
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Mantel  des  Elia  (2.  Kon.  2,  11  f.)  u.  im 
Durchzug  der  Israeliten  durch  das  Rote 
Meer.  Neben  diesem  Austausch  von  Fest- 
ideen  u.  mystagog.  Vorstellungen  hat  sich  in 
der  Ikonographie  der  T.  Ch.  noch  ein  histor. 
Faktum  erhalten:  ein  auf  einer  Saule,  einem 
Pylon,  im  Jordan  od.  an  seinem  Ufer  ste- 
hendes  Kreuz  (vicLieicht  vom  Anfang  des  5. 
Jh.),  das  bei  Uberschwemmungen  im  Was- 
ser  verschwand;  es  war  Ziel  der  Piiger  im  al- 
ten  Palastina.  Zu  diesem  „histor.  Inventar“ 
gehort  auch  der  Stein  im  Jordan,  auf  dem 
stehend  der  Taufer  Johannes  Christus  ge- 
tauft  haben  soli. 

3.  Nach  dem  Bilderstreit  (— >  unter  Bild) 
bleibt  dieses  Gesamtschema  erhalten,  wird 
aber  je  nach  den  Bediirfnissen  der  From- 
migkeit  od.  den  Provokationen  durch  mit- 
tel-  bis  spatbyz.  Haresien  modifiziert.  Chri¬ 
stus  wird  nun  fast  ausnahmslos  in  der  Im- 
mersionstaufe  dargestellt.  Inventar  u.  iko- 
nograph.  Personal  werden  zunachst  -  nicht 
zum  Schaden  des  Verkiindigungsgehaltes  - 
reduziert,  vom  11./12.  Jh.  an  aber  wieder 
multipliziert  u.  unter  Verwendung  z.  T.  alter 
Motive  zu  komplizierten  baptismalsoterio- 
iog.  Mystagogien  ausgeweitet.  Ahnlich  wie 
bei  der  Geburt  Christi  erscheint  in  spatbyz. 
Zeit  der  ganze  Zykius  des  Taufers  Johan¬ 
nes,  auch  seine  vordem  nicht  gerade  oft  dar- 
gesteilte  BuBpredigt,  sowohl  als  Einzelbild 
als  auch  in  mehreren  Erzahlzonen  mit  Hilfe 
der  komplexen  -»  Uberlragung.  Dabei  wird 
die  antike  Tragikermaske  des  Taufers  im- 
mer  eindrucksvoller  gestaltet.  Die  verschie- 
denen  Renaissancen  in  Byzanz  haben  das 
dankbare  Thema  der  T.  Ch.  mit  ihren  spe 
zif.  Stilmitteln  homiletisch,  idyllisch  u.  dra- 
matisch  wiederzugeben  verstanden.  Ihre 
Nachwirkungen  lassen  sich  noch  an  deni 
groBartigen,  problemreichen  Gemalde 
„Epiphanie  des  Messias"  (Javlenie  Messii) 
von  Alexander  Ivanov  (gest.  1857)  studie- 
ren.  -  Taf.  65;  Texte  — >  Epiphanie. 

Lit.:  G.  de  Jerphanion,  Le  Bapteme  de  Jesus  dans 
la  Liturgie  et  dans  l’Art  Chnilien,  La  Voix  des 
Monuments,  Paris  Bruxelles  1930,  165-188;  E.  H. 
Kantorowicz,  The  Baptism  of  the  Apostles,  DOP 
9-10, 1956,  302-351;  Kotting  106  f.;  Lazarev,  Reg.: 
Krescenie  Christa;  K.  Onasch,  Konig  des  Alls, 
Berlin  1952,  40-47;  G.  Ristow,  Die  T.  im  Jordan, 
Diss.  Berlin  1958;  ders.,  Die  T.,  Recklinghausen 
1965;  Schiller  1,  137-152;  J.  Squilbeck,  Le  Jour- 
dain  dans  l’lconogiaphie  Medievale  du  Bapteme 
du  Christ,  Bulletin  des  Musees  Royaux  d’Art  et 


d’Histoire  38/39,  Bruxelles  1966-1967,  69-152;  J. 
Strzygowski,  Ikonographie  der  T.,  Mtinchen  1885; 
Ouspensky  -  Lossky,  167-168;  LChl  4,  247-255; 
LdK  5, 39-40.  -  S.  auch  Lit.  zu  Epiphanie. 

Taufkirche  -»  Baptisterium 

Tempelgang  der  Gottesmutter  (grch.  eis  ton 
naon  eishodia  tes  theotuku;  russ.  vvedenie  v 
chram  bogorodicy),  Fest  der  Gottesmutter 
am  21.  Nov. 

1.  Der  Festinhalt,  die  Emfiihrung  der  noch 
kindl.  Gottesmutter  in  den  Tempel,  war 
zwar  durch  das  Apokryph  des  Protevangeli- 
ums  des  Jakobus  (2.  Jh.)  bekannt,  wurde 
aber  als  Feier  erst  im  8./9.  Jh.  eingeftihrt 
(Festhomilien  der  Patriarchen  Germanos 
[gest.  733]  u.  Tarosios  [gest.  806]).  Wahr- 
scheinlich  kniipfte  man  an  die  Tradition  ei¬ 
ner  neuen  Marienkirche  in  Jerusalem  an, 
die  von  Kaiser  Justinian  (gest.  565)  am  20. 
Nov.  543  gestiftet  worden  war.  Wie  die  ge- 
samte  Marienverehrung  erfuhr  auch  das 
Fest  des  21.  Nov.  nach  dem  Bilderstreit  (— > 
unter  Bild)  eine  Wiederbelebung.  Dem  9. 
Jh.  gehoren  die  Verfasser  der  Festidiomela 
(— »  unter  Stichera)  u.  des  Festkanons,  Leo 
Magister,  Georg  von  Nikomedien  u.  Basi- 
lius  von  Philippoi,  an.  Im  offiziellen  byz. 
Rirchenjahi  wird  der  T.  d.  G.  allerdings  erst 
um  1166  notiert.  Im  Advent  der  Ostkirche 
nimmt  der  21.  Nov.  eine  wichtige  Stellung 
ein.  Im  Westen  hat  er  sich  noch  spater,  im 
14.  Jh.,  von  Avignon  aus  allmahlich  durch- 
gesetzt. 

2.  Der  Heortologie,  der  Festgeschichte,  des 
T.s  d.  G.  entspricht  die  Geschichte  ihrer 
Ikonographie.  Die  altesten  Darstellungen 
(ein  Grabstein  aus  Arles  aus  dem  6.  Jh.,  das 
Elfenbeinkastchen  in  Werden,  ein  Dipty- 
chon  in  Mailand,  5.  Jh.)  sind  umstritten, 
weil  sie  wahrscheinlich  die  Verkiindigung 
der  Gottesmutter  wiedergeben.  Im  9.  Jh. 
tritt  das  Bildschema  in  den  kappadoz. 
Hohlenkldstern  zum  erstenmal  deutlich  her- 
vor  u.  erscheint  dann  zunehmend  innerhalb 
mariolog.  Zyklen  (— »  Festzyklus).  Nicht  zu- 
letzt  als  Abwehr  antimariolog.  Haresien 
breitete  sich  das  Thema  in  spat-  u.  nachbyz. 
Zeit  sowohl  in  der  Ikonen-  als  auch  in  der 
Monumentalmalerei  aus  u.  fand  innerhalb 
der  Marienzyklen  Eingang  in  das  Bildpro- 
granun  der  Kirchen  sowie  auf  Architravaus- 
malungen  des  Templons  (— >  Bilderwand). 
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AuBer  als  Festikone  (— >  auch  Tabletki)  fiir 
das  Proskynetarion,  das  Verehrungspult, 
tritt  die  Darstellung  als  Einzelbild  relativ 
selten  auf.  In  der  russ.  Malerei  des  16/17.  Jh. 
wird  das  Festthema  mit  dem  der  Verktindi- 
gung  der  Gottesmutter  u.  anderen  bildhaft 
verbunden  u.  praludiert  damit  die  Geburt 
Christi.  -  Taf.  69. 

Lit.:  Beck,  Reg.:  Eishodos;  H.  Chirat,  Les  Origi- 
nes  de  la  fete  du  21  Novembre,  Melanges  E.  Po- 
dechard,  Lyon  1945, 127-134;  Handbuch  2,  299  f.; 
Kellner,  200  f.;  J.  Lafontainc  -  Dosogne,  Icono- 
graphie  de  l’Enfance  de  la  Vierge  dans  1'Empire 
Byzantin  et  en  Occident  1,  2,  Bruxelles  1964  bis 
1965;  Lazarev,  Reg.:  Vvedenie  vo  chram;  La  Prie- 
re1' 2,  142-177;  MaltzewA  409  f.;  Max.  v.  Sachsen, 
Praelectiones  de  Liturgiis  Orientalibus,  Frei- 
burg/Br.  1908,  148  f.;  Nilles  1,  332-333;  M.  Skabal- 
lanovic,  Christianskie  Prazdniki,  Vvedenie  vo 
Chram  presvjatoj  Bogorodicy,  Kiev  1916;  E  S. 
Smirnova,  Zivopis  Velikogo  Novgoroda  seredina 
XHI-nacalo  XV  veka,  Moskau  1976,  208-213;  G. 
u.  M.  Soteriou,  leones  du  Mont  Sinai,  2  Bde., 
Athenes,  Reg.:  Eishodos;  S.  Vailhe,  La  Ffite  de  la 
Presentation  de  Mane  au  Temple,  EO  5,  1902, 
221-224;  V.  Talin,  Vvediene  vo  Chram  Presvjatoj 
Bogorodicy,  ego  bogosluzenie  i  religioznyj  smysl, 
2MP  1967,  12,  48-53;  Wellen,  Reg.:  Darst.  Maria 
im  Tempel,  Tempelmagd;  V.V.  Ivanov,  Ikona 
„Vvedenie  vo  Chram  Presvjatoj  Bogorodicy"  iz 
Sobranija  Cerkovnoarcheologiieskogo  Kabineta 
Moskovskoj  Duchovnoj  Akademii,  Fs.  Onasch, 
Halle  1981,  129-139;  LChl  3,  212-216  (Marienle- 
ben);  LdK  3, 165-166  (Marienieben). 

Temperamalerei  (von  lat.  temperare,  'mi- 
schen’),  Bezeichnung  fiir  die  Maltechnik  mit 
gebundenen  anorgan.  Farbstoffen  od.  Pig- 
menten  (Mineralfarben).  Sowohl  in  der  Iko- 
nen-  wie  in  der  Freskomalerei  hat  sich  als 
Bindemittel  vor  allem  das  Eigelb  bewahrt, 
das  wegen  seiner  hochmolekularen  Koexi 
stenz  fiir  die  Herstellung  von  Emulsionen 
bestens  geeignet  ist.  Fiir  die  Losung  des  Ei- 
gelbs  werden  seit  alters  organ.  Sauren  (z.  B. 
Feigenmilch  im  Orient  od.  Kvas  in  RuB- 
land)  verwendet.  Nicht  alle  Farbstoffe  eig- 
nen  sich  hierfiir.  AuBerdem  miissen  die  opt. 
Reaktionen  der  Lichtresorption  u.  -reflexi¬ 
on  der  Bindemittel  beachtet  werden. 
Schnelles  Erharten,  klare  Farbgebung  (Po- 
iychromie)  u.  Wasserunloslichkeit  zeichnen 
die  T.  aus  u.  pragen  zugleich,  vor  allem  im 
Verhaltnis  zur  Enkaustik  (die  von  der  T. 
vor  dem  Bilderstreit  (— >  Bild]  abgelost  wur- 
de),  ihren  spezif.  Stil.  Er  ist  gekennzeichnet 
durch  ein  bestimmtes  Verhaltnis  der  Farben 
zum  innerbildl.  Liniensystem,  wie  es  in  die- 
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ser  Weise  der  Olmalerei  unbekannt  ist.  In 
der  Ikonenmalerei  erfordert  das  Anlegen 
des  Inkarnats,  der  Hautpartien,  innerhalb 
der  Malschicht  (russ.  plav,  von  plavat’, 
'schmelzen’,  ‘aufschwemmen’)  besondere 
Beherrschung  u.  Erfahrung  in  der  T.  Die 
Rezepte  fiir  die  T.  finden  sich  z.  T.  in  den 
Malerbiichem,  z.  T.  wurden  sie  miindlich 
iiberliefert. 

Lit.:  E.  Berger,  Maler,  Quellen  u.  Techniken  der 
Fresko-,  Ol-  u.  T.  des  MA,  Munchen  19122;  A. 
Eibncr,  Entwicklung  u.  Werkstoffe  der  Tafelma- 
lerei,  Munchen  1928;  Onasch,  Ikonenmalerei,  84 
bis  102;  K.  Wehlte,  Werkstoffe  u.  Techniken  der 
Malerei,  Ravensburg  1967;  Ju^G.  Bobrov,  Istorija 
Restavracii  Drevnerusskoj  Zivopisi,  Leningrad 
1987;  LdK  5,  66.  -  S.  auch  Lit.  zu  Ikonenmalerei. 

Templon  -»  unter  Bildeiwand 

Tersanctus  — >  unter  Sanctus 

Tetramorph  (greh.  tetramorphon  zoon , 
‘viergestaltiges  Wesen’),  in  der  christi.  Iko- 
nographie  seit  dem  4./5.  Jh.  aus  den  4  Evan- 
gelistensymbolen  (vgl.  Hes.  1,  5-10  u.  Offb. 
4,  6-8)  zusammengefiigtes  numinoses  We¬ 
sen  mit  4  menschen-  u.  tieiahnl.  Kbpfen  u.  4 
mit  Augen  besetzten  Fliigeln,  das  im  pseu- 
doareopagit.  Schrifttum  (->  Mystagogie) 
unter  die  Engelmachte  gerechnet  wird.  Die 
Vierzahl  der  Lebewesen  spielt  neben  der 
Sieben-  u.  Achtzahl  (— >  unter  Oktoechos)  in 
der  oriental.  Antike,  im  AT  u.  NT  eine 
wichtige  Rolle  (4  Tierkreiszeichen  [  >  auch 
Gestirne],  4  Jahreszeiten,  4  Himmelsrich- 
tungen,  4  Evangelien  u.a.m.).  Der  T.  wird 
stets  in  Verbindung  mit  Herrlichkeitsdar- 
stellungen  Christi  wiedergegeben,  wie  der 
Himmelfahrt  Christi  u.  der  Majestas  Domi¬ 
ni.  Im  Bildprogramm  der  Kirchen  ist  der  be- 
vorzugte  Ort  des  T.s  der  Unteibau  (Tam¬ 
bour)  der  Kuppel.  Beliebt  war  auch  seine 
Darstellung  auf  dem  liturg.  Facher. 

Lit.:  R.  Crozet,  Les  Premieres  Representations 
Anthropozoomorphiques  des  F.vangelistes,  Etu¬ 
des  Merovingiennes,  Paris  1953,  53-63  (s.  auch  Ca- 
hiers  de  Civilisation  Medievale  Xe-XIIe  siecles  1, 
Poitiers  1958,  182-187);  S.  Landersdorf,  Der  Baal 
tetramorphos  u.  die  Kerube  des  Ezechiel,  Pader- 
born  1918;  V.  N.  Lazarev,  Russkaja  Siedneveko- 
vaja  Zivopis',  Moskau  1972,  262  f.;  W.  NeuB,  Das 
Buch  Ezechiel  in  Theologie  u.  Kunst,  Munster 
(Westf.)  1912;  LChl  4,  292-295.  -  S.  auch  Lit.  zu 
Engel,  Evangelistensymbole. 
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Textilien 


Textilien,  Textilkunst  (von  lat.  textilis,  ‘ge- 
webt’),  aus  verschiedenen  Materialien 
(Wolle,  Leinen,  Baumwolle,  Seide)  u.  mit 
Hilfe  verschiedener  Techniken  (Flechten, 
Weben,  Wirken)  hergestellte  sowie  durch 
Ornamente,  Figuren  od.  Szenen  geschmiick- 
te  (gestickte)  Stoffe,  die  in  unserem  Be- 
richtsbereich  fitr  kirchl.  u.  liturg.  -»  Gewan- 
der,  alle  Arten  von  liturg.  Ttichern  (Velen, 
das  Brandeum,  das  Grabtuch  fur  den  Bi 
schof,  den  Epitaphios  u.a.m.)  gebraucht 
werden.  Das  erwahnte  Schmuckwerk  macht 
die  T.  zu  Gegenstanden  u.  Tragern  von 
Symbolen.  Diese  wiederum  geben  der  Tex¬ 
tilkunst  den  Charakter  kostbarer  u.  oft 
durch  eine  raffinierte  Technik  hergestellter 
Wertobjekte.  Damit  wurden  die  T.  u.  die 
Erzeugnisse  der  Textilkunst  tiberhaupt,  wie 
and  ere  Gegenstande  der  Kleinkunst,  Ob- 
jekte,  an  denen  sich  die  spezif.  byz.  Kul- 
tusasthetik  Ausdruck  verschaffen  konnte. 
Sie  sind  auch  wichtig  fur  die  Geschichte  der 
christl.  Ikonographie.  Eine  Geschichte  der 
Textilkunst  steht  wegen  der  Materialver- 
derblichkeiten  u.  der  dadurch  verursachten 
Verluste  vor  einigen  Schwierigkeiten.  Die 
byz.  Textilkunst,  in  Konstantinopei  durch 
hervorragende  Werkstatten  vertreten,  lehn- 
te  sich  an  pers.,  syr.  u.  agypt.-kopt.  Werktra- 
ditionen  an.  Die  Verwendung  der  chines. 
Seide  seit  dem  6.  Jh.  erschloR  neue  techn.  u. 
asthet.  Moglichkeiten  der  Textilkunst, 
deren  mannigfache  Effekte,  denen  des 
Elfenbeins  nicht  unahnlich,  auf  dem  Di- 
stanzcharakter  dieses  „kiihlen“  Werkstoffes 
beruhen.  Die  Werktraditionen  der  byz. 
Epoche  wurden  von  den  balkanischen 
einschlieBlich  den  ruman.  Werkstatten 
iibernommen  u.  weiterentwickelt,  wahrend 
sich  in  RuBland,  nicht  zuletzt  wegen  seiner 
direkten  Kultur-  u.  Handeisverbindungen 
zum  Orient  u.  Asien,  eine  eigene  Textil¬ 
kunst  entwickelte,  die  im  14.-17.  Jh.  ihre 
hochste  Bltite  erreichte.  Wie  die  Ikonenma- 
lerei  verlor  die  Textilkunst  im  17.  Jh.  ihre 
klass.  u.  einfache  Schonheit;  unter  uppigem 
Beigabenwerk  (Edelsteine,  Perlen)  u. 
schwerer  Gold-  u.  Silberstickerei  biiBte  sie 
auch  ihre  religiose  Aussagekraft  ein. 

Aus  der  Zahl  kiinstlerisch  wertvoller  u.  iko- 
nographisch  interessanter  Denkmaler  dieser 
Kunstgattung  seien  einige  Beispiele  ge- 
nannt:  Byz.  Epoche:  Seidenstoff  mit  der 
Verkiindigung  der  Gottesmutter,  etwa  7./8. 
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Jh.  (Vatikan,  Capella,  S.  Sanctorum);  Epita¬ 
phios  von  1407  in  London  (Victoria  and  Al¬ 
bert  Museum);  Epitaphios  von  1649  (Athen, 
Benaki-Museum);  „kleiner“  Sakkos  des 
Photij,  Metropolit  von  Moskau  1408  bis 
1431,  aus  dem  14./15.  Jh.  (Moskau,  Kreml- 
Museum),  mit  Kreuzigung  Christi,  Nieder- 
fahrt  zur  Holle  (-»  unter  Auferstehung 
Christi),  Verklarung  Christi,  Himmelfahrt, 
Einzug  in  Jerusalem,  Herabkunft  des  hi. 
Geistes,  Auferweckung  des  Lazarus,  Kon¬ 
stantin  u.  Helena  mit  dem  Christusknaben, 
arab.  Inschriften  mit  Koran-Zitaten.  - 
Rumiinien:  Epitaphios  von  Cozia,  1396; 
Epitaphios  von  Neamf,  1437;  Portrat-Textil 
der  Maria  von  Mangop,  1477  (Putna.)  - 
RuBland:  Epitaphios  (russ.  plascanica ),  An- 
fang  15.  Jh.  (Zagorsk,  Museum);  Tuch  mit 
Vollfigur  Sergijs  von  Radonez,  gest.  1392, 
von  1420  (Zagorsk,  Museum);  Bilderwand- 
Stickerei  mit  Deesis-Rang,  Mitte  15.  Jh. 
(Moskau,  Tretjakov-Galerie);  Nikita,  Bi- 
schof  von  Novgorod,  Mitte  16.  Jh.  (Novgo¬ 
rod,  Museum). 

Lit.:  C.  G.  E.  Brunt,  Byzantine  Fabrics,  Leigh-on- 
Sea  1967;  F.  Dolger,  Die  zwei  byz.  „Fahnen“  im 
Halberstadter  Domschatz,  Ders.,  Byzanz  u.  die 
Europ.  Staatenwelt,  Ettal  1953, 116-127;  O.  v.  Fal- 
ke,  Kunstgesch.  der  Seidenweberei,  Berlin  1921;  J. 
Flemming,  Byz.  Schatzkunst,  Berlin  1979;  N.  A. 
Majasova,  Drevncrusskie  Sit'e,  Moskau  1971;  G. 
Millet,  La  Dalmatique  du  Vaticane,  Paris  1945; 
ders.,  Broderies  Religieuses  de  Style  Byzantin, 
Paris  1947;  N.  Sabel’skaja,  Materialy  i  Technice- 
skie  Priemy  v  Drevnerusskom  Sit’e,  Voprosy  Re- 
stavracii  1,  Moskau  1926,  113-125;  A.  N.  Svirin, 
Drevnerusskoe  Sit’e,  Moskau  1963;  W,  F.  Vol- 
bach,  Spatantike  u.  Irilhmiltelalterl.  Stoffe,  Mainz 
1932;  Volbach-Lafontaine-Dosogne;  LdK  5,  88. 

Theodoras  Slratilates  — >  unter  Heiligenver- 
ehrung,  — >  auch  Heihgenbilder 

Theophanie  — >  unter  Epiphanie 

Theotokaria  (grch.,  n.  plur.,  von  theotokos, 
f.,  ‘Gottesgebiirerin’),  1.  die  56  Kanones  ma- 
rian.  Inhaltes,  die,  nach  den  8  Kirchentonen 
(—>  Oktoechos)  geordnet,  im  Theotokarion 
gesammelt  sind; 

2.  Gottesmutterhymnen  (Theotokien),  die 
den  Exaposteilaria  der  Auferstehungs-  u. 
Morgenevangelien  entsprechen  u.  ihnen  zu- 
geordnet  sind. 

Lit.:  Beck,  551;  S.  Eustratiades,  Theotokarion,  Pa¬ 
ris  1931. 


Tonsur 


Thcotokion  (grch.  theotokion  troparion; 
russ.  bogorodicen,  m.),  ein  Hymnus  (— >  Tro¬ 
parion)  unterschiedl.  Umfanges  zu  Ehren 
der  Gottesgebarerin  (grch.  theotokos,  — >  un- 
ter  Gottesmutter),  in  dem  die  Paradoxie  der 
Menschwerdung  Christi  unter  mariolog. 
Gesichtspunkt  gedanklich  entfaltet  wird. 
Marienlieder  hat  es  schon  friih  gegeben. 
Vor  allem  Ephrem  der  Syrer  (gest.  373)  ver- 
lieh  dieser  Poesie  friihzeitig  theolog.  Gehalt 
u.  beeinfluBte  damit  das  spatere  Th.  Die 
Frage  nach  dem  zeitl.  Ansatz  dieser  Gat- 
tung  der  byz.  Kirchendichtung  ist  noch  nicht 
vollig  geklart.  Die  kirchl.  Tradition  schreibt 
ihre  Entstehung  Johannes  Damascenus 
(gest.  uni  750)  zu.  Die  Oktoechos  war  wahr- 
scheinlich  das  erste  der  liturg.  —>  Bucher, 
das  das  Th.-Material  sammeite.  In  ihnen  fin- 
den  sich  Kanones  des  Johannes  Damasce¬ 
nus  u.  des  Theophanes  (gest.  845)  auf  die 
Gottesmutter.  Im  Zusammenhang  mit  einer 
neuen  Welle  der  Marienverehrung  im  8./9. 
Jh.  im  Orient  erhielt  die  neunte  Ode  des 
Kanons  mariolog.  ChaTakter.  Sie  wurde 
auBerdem  durch  das  Magnificat  bzw.  die 
Megalynaria  in  Form  von  Zwischenschal- 
tungen  ausgeschmiickt.  Bald  folgte  jeder 
Ode  des  Kanons  ein  Th.,  was  ein  starkes 
Anschwelien  dieser  Poesiegattung  zur  Folge 
hatte.  Nach  dem  Bilderstreit  (— >  unter  Bild) 
iibernahm  Byzanz  die  Marienverehrung  des 
Orients  u.  die  gesteigerte  Produktion  ihrer 
Lieder;  Parallelen  aus  dem  Bereich  der 
Gottesmutlerbilder  heBen  sich  beibringen. 
Die  Bilderfreunde  konnten  mit  Hilfe  des 
Th.s  ihre  Inkarnationstheologie  vortragen, 
die  sich  gerade  in  ihrem  mariolog.  Aspekt 
von  der  ihrer  Gegner  unterschied.  Auch  die 
antimariolog.  wie  doket.  Lehre  balkan. 
Haresien  (Bogomilen)  forderten  kirchl. 
Dichtung  u.  Kunst  zur  Enlfaltung  dieses 
Themas  heraus.  Theotokien  finden  sich 
auBer  in  der  Oktoechos  noch  im  Horolo- 
gion,  dem  Stundenbuch.  Die  Masse  dieser 
Lieder  wird  in  2  Hauptgruppen  eingeteilt, 
in  die  Staurotheotokien  u.  in  die  Theoto- 
kia  dogmatika  (—*  unter  Stichera).  Eine 
Zusammenstellung  der  Theotokien  stel- 
len  die  Theotokaria  dar.  -  Das  byz.  Marien- 
lied  hat  auch  auf  das  westliche  einge- 
wirkt,  u.  a.  auf  den  altpoln.  Hymnus  „Bogu- 
rotzica  Dziewica “  (—>  auch  Kirchenmusik). 
-  Text:  s.  Anhang  Nr.  30;  s.  auch  Anhang 
Nr.  24. 


Lit.:  Anthologia  Graeca,  LXI;  S.  Eustradiades,  He 
Theotokos  en  te  Hymnographia,  Paris  1930;  Goar, 
132,  352;  Kirchhoff  -  Schollmeyer3;  R.  P.  A.  Knia- 
zeff,  La  Theotokos  dans  les  Offices  Byzantins  du 
Temps  Pascal,  Irenikon  34,  1961,  21-44;  D.  L. 
O’Leary,  The  Coptic  Theotokia,  London  1925; 
Nilles,  LXIII;  2,  153,  244-245  u.  Reg.:  Troparia 
theotokia;  P.  Salaville,  Marie  dans  la  Liturgie  By¬ 
zantine,  H.  du  Manoir,  Maria,  1.  Bd.,  Paris  1949, 
249  ff.;  A.  Stender-Petersen,  Die  Kyrillo-Metho- 
dian.  Tradition  bei  den  Polen,  Cyrillo-Metho- 
diana,  Koln-Graz  1964,  440-469;  Wellesz,  Reg.;  T; 
L.  Heiser,  Maria  in  der  Christus-Verkundigung 
des  orlh.  Kirchenjahres,  Trier  1981. 

Thronbereitung  — >  Hetoimasia 

Tichvinskaja  —>  unter  Gottesmutterbilder 

Tolgskaja  — >  unter  Gottesmutterbilder 

Tonsur  (lat.  tonsura,  f.  ‘Abscheren’,  ‘Schur’; 
grch.  kura,  f.;  russ.  postrizenie,  n.).  Die  T. 
ist  ein  Symbol  fur  das  aufgebrachte  Opfer 
an  Lebensvitalitat  u.  -  schonheit,  weshalb  in 
manchen  Hochreligionen  (Buddhismus,  Is¬ 
lam,  agypt.  Religionen  u.a.)  die  Voll-T.  des 
Haupt-  u.  oft  auch  des  Barthaares  tlblich  ist. 

1.  Tonsurierung  ist  sowohl  innerhalb  als 
auch  auBerhalb  der  christi.  Religion  als  Zei- 
chen  der  BuBe,  der  Trauer  u.  ahnlicher  das 
Lebensgefiihl  beeinflussender  Ereignisse 
nicht  selten;  im  Christentum  ist  allerdings 
der  Bart  wegen  seines  auf  Christus  u.  die 
Apostel  hinweisenden  (typischen,  abbild- 
haften)  Charakters  von  ihr  ausgenommen. 
Das  aufgebrachte  Opfer  laBt  den  Tonsurier- 
ten  zugleich  als  Gott  u.  der  kirchl.  Sozietat 
reserviert  erscheinen. 

2.  Im  Monchtum  wird  die  erste  T.  vor  An- 
tritt  des  Noviziates  vollzogen;  bei  Ablegung 
des  Geliibdes  wird  sie  wiederholt  (grch.  ku¬ 
ra,  apokura,  apobole  u.a.)  Ob  das  alte 
Monchtum  die  Totalrasur  des  Haupthaares 
(nach  dem  Vorbild  der  agypt.  Serapisprie- 
ster)  kannte,  ist  umstritten.  Dagegen  scheint 
eine  Totalschur  (sog.  Paulus-T.)  tiblich  ge- 
wesen  zu  sein.  Schon  lange  vorher  prakti- 
ziert,  wird  seit  dem  10.  Jh.  die  T.  nach  Able¬ 
gung  des  Geliibdes  u.  Anlegung  der 
Monchsgewander  einschlieBlich  der  Kopf- 
bedeckung  (— >  Kamelauchion)  allgemein 
verpflichtend. 

3.  Die  klerikaie  T.  wurde  auf  dem  Quinisex- 
tum  von  692  (-»  unter  Synode)  nach  dem 
Vorbild  der  monast.  T.  fur  die  Aufnahme  in 
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den  Klerus  vorgeschrieben  (grch.  epikuris, 
auch  sphragis  epikuridos).  So  erhielt  der 
Weihegrad  des  Lektors  durch  den  Bischof 
dieses  „SiegeI  der  T.“,  das  noch  keine  hier- 
arch.  Gewalt  verlieh,  aber  den  Aufstieg  in 
die  Hierarchie  ermoglichte.  Der  Tonsurier- 
te  wurde  in  das  Register  der  Kleriker  aufge- 
nommen.  Der  etwas  ambivalente  Charakter 
der  heute  kaum  noch  praktizierten  klerika- 
len  T.  erklart  sich  durch  ihre  Herkunft  aus 
dem  Monchtuin,  dem  der  Episkopat  weitge- 
hend  entstammt, 

4.  Eine  Eigenart  der  Ostkirche  ist  die  T.  als 
ein  postbaptismaler  Taufritus  (grch.  tricho- 
kuria).  Sie  wird  als  Erstlingsopfer  des  Ge- 
tauften  an  Gott  verstanden.  Bei  ihr  werden 
an  4  Stellen  des  Haupthaares  leichte  Tonsu- 
rierungen  vorgenommen. 

Lit:  Beck,  Reg.;  C.  Bock,  Tonsure  Monastique  et 
Tonsure  Clericale,  Revue  de  Droit  Canonique  2, 
Strasbourg  1952,  373-406;  F.  I.  Buslaev,  Drevne- 
russkaja  Boroda,  Ders.,  Socinenija,  2.  Bd.,  S.  Pe- 
terburg  1910,  218-239;  Eisenhofer  2,  371,  387;  Ph. 
Gobillot,  Sur  la  Tonsure  Chretienne  et  ses  Preten- 
dues  Origines  Paiennes,  Revue  d’Histoire  Eccld- 
siastique  21,  Louvain  1925,  399-454;  Handbuch, 
Reg.;  Ph.  Hofmeistei,  Dei  Slreil  um  des  Priesters 
Bart,  ZKG  62,  1943-1944, 72-94;  Archimandrit  In- 
nokentij,  Postrizenie  v  Monasestve,  Vilnius  1899; 
Milasch,  §  73,  108,  211;  N.  Palmov,  Postrizenie  v 
Monasestve,  Kiev  1914. 

Tnpik  (grch.  topike  techne ),  Lehre  u.  Praxis 
von  der  Anwendung  des  Topos  (grch.,  ‘Ort’, 
‘Gelegenheit’,  ‘Allgemeinplatz’)  in  der  anti¬ 
ken  Rhetorik.  Die  T.  wurde  von  der  Alten 
Kirche  fur  die  Martyrerakte  (Martyrervita) 
benutzt;  in  der  Heiligenvita  (— »  auch  Enko- 
ntion,  — >  Panegyrikos)  u.  in  der  Homilie  er- 
fuhr  sie  eine  literaturgeschichtlich  bedeutsa- 
me  Weiterentwicklung.  Bei  der  engen  Bin- 
dung  von  Literatur  u.  Kunst  beeinfluBte  die 
T.  auch  die  Ikonographie.  T.  bedeutet  die 
Anwendung  von  bestimmten  iiberlieferten 
u.  gepragten,  deshalb  in  gewissem  zeitl. 
Umfang  auch  allgemeinverstandl.  Vorstel- 
lungsschemata.  Die  Kunst  des  Verfassers 
besteht  darin,  wie  er  die  tradierten  Topoi 
einsetzt  bzw.  neue  zu  schaffen  versteht.  Aus 
der  Fiille  von  Beispielen  sei  hier  nur  auf  den 
Topos  des  „Kindgreises“  verwiesen,  der  in 
den  Apokryphen  u.  bei  bestiuimten  Chri- 
stusbildern  (Emmanuel,  Alter  der  Tage)  ei¬ 
ne  groBe  Rolle  spielt  -  ihm  entspricht  der 
Topos  der  Madchengreisin  bei  der  Darstel- 
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lung  der  hi.  Anna  mit  der  kindlich-erwach- 
senen  Gottesmutter  (  ->  auch  Empfangnis 
der  hi.  Anna)  -  od.  auf  den  Demutstopos  in 
der  Hagiographie,  das  Vorsteliungsschema, 
daB  der  Heilige  bereits  als  Saugling  Wunder 
tut;  die  verschiedensten,  wiederum  in  der 
Kunst  dargestellten  Landschaftstopoi 
(„Schreckensort“  [lat.  locus  horridus]  bei 
der  Wiedergabe  von  Asketen,  „Lustort“ 
[lat.  locus  amoenus],  — >  auch  Genrebild,  als 
Paradies  z.  B.  in  der  Ikonographie  der  Tau- 
fe).  Umwertung  u.  Bedeutungswandel  der 
T.  sind  Gegenstand  ihrer  wissenschafti.  Er- 
forschung;  sie  lassen  auf  wichtige  Wandlun- 
gen  im  BewuBtsein  der  Autoren,  Leser  u. 
Beschauer  schlieBen. 

Lit.:  E.  R.  Curtius,  Europ.  Lit.  u.  Lat.  MA,  Bern 
19542;  D.  S.  Lichacev,  Razvitie  Russkoj  Literatury 
X-XVIII  vekov,  Leningrad  1973,  Reg.:  Literatur- 
nyj  etitek;  ders.,  Der  Mensch  in  der  altruss.  Lit., 
Dresden  1975;  Onasch,  Ikonenmalerei,  152-164. 

Topographie,  liturgische  ->  unter  Bildpro- 
gramm 

Toreutik  (grch.  toreutike  techne ),  Treibar- 
beit,  Verzierung  von  Metallen  auf  kaltem 
Wege.  Seit  der  Kunst  der  Vorzeit  bekannt, 
entwickelte  sich  die  T.  an  den  Zentren  der 
byz.-slav.  Kirchenkunst  zu  holier  Bliite.  Zu 
ihren  Objekten  gehoren  Gegenstande  der 
Kleinkunst,  wie  Altargerate,  aber  auch  Iko- 
nenbeschlage,  Beschlage  der  altkirchl.  Al- 
tarschranken  (->  Cancelli)  u.  der  spateren 
Bilderwand.  Bei  Edelmetallen  wurde  von 
der  Rtickseite  mit  Punzen  (Stahlstiften)  ge- 
arbeitet  (gepunzt,  punziert).  Aus  spat.-  u. 
nachbyz.  Zeit,  vor  allem  in  RuBland,  sind 
technisch  ebenso  wertvolle  wie  ihrem 
urspriingl.  Charakter  enlfremdete  Treibar- 
beiten  der  Ikonenmalerei  in  Form  von 
Schutzhiillen  (russ.  basma,  oklad,  — >  Iko- 
nenbeschiag)  entstanden,  die  mit  Edelstei- 
nen,  Perlen  u.  anderem  Zierat  iiberreich  ge- 
schmiickt  waren. 

Lit.:  L.  Matzulewitsch,  Byz.  Antike,  Berlin  -  Leip¬ 
zig  1929;  W.  F.  Volbach,  Metallarbeiten  des 
christl.  Kultus  in  der  Spatantike  u.  im  frtihen  MA, 
Mainz  1921;  K.  Wessel,  Lo  Sviluppio  Slilistico  del¬ 
la  Toreutica  in  Epoca  Paieobizantina,  Corsi  Ra¬ 
venna  16,  1966,  353-389;  LdK  5,  181-182;  211-212 
(Treibaibeiten).  -S.  auch  Lit.  zu  Ampullen,  Kera- 
mik,  Kleinkunst. 


Triadikon 


Traditio  legis  (iat.,  ‘Gesetzesilbergabe’), 
Motiv  der  altchristl.  Ikonographie,  das  die 
Ubergabe  des  „christl.  Gesetzes"  (lat.  lex 
Christiana)  als  Glaubens-  u.  Lebensnorm 
durch  Christus  an  Petrus  darstellt.  Dabei 
wird  der  Rechtscharakter  als  Amtseinset- 
zung  des  Petrus  herausgestellt  (— »  auch 
Apostelbilder).  Der  Urtyp  hat  sich  wahr- 
scheinlich  in  der  Apsis  von  Alt-S.-Peter  in 
Rom  (-)  Kirchenbau)  befunden.  Das  Motiv 
kehrt  aber  auch  auf  Sarkophagen,  Ampul- 
len,  Reliquiaren  u.  anderen  Gegenstanden 
der  Kleinkunst  wieder.  Die  alteste  erhaltene 
Darstellung  der  T.I.  befindet  sich  in  S. 
Costanza  in  Rom  um  380:  Christus,  auf  der 
Sphaira  tkronend,  gibt  sowolil  dem  jugendl. 
Mose  als  auch  Petrus  je  eine  Schriftrolle  (-» 
Rotulus)  mit  der  Legende  „Dominus  legem 
dat"  (lat.,  'Der  Herr  iibergibt  das  Gesetz’), 
wahrend  zu  seiner  Rechten  Paulus  steht. 
Das  Thema  wird  immer  im  Stil  des  Repra- 
sentationsbildes  wiedergegeben.  Eine  wenn 
auch  verhiillte  Situationsmilitanz  gegen  kai 
serl.  Anspriiche  ist  kaum  zu  verkennen.  In 
friihbyz.  Zeit  wurde  die  T.  I.  durch  den  Ty- 
pus  des  Pantokrators  unter  den  Christusbil- 
dern  ersetzt.  Damit  wurde  zugleich  der  Hin 
weis  auf  den  Primat  Roms,  der  Ostrom  miB- 
liebig  war,  aus  der  Ikonographie  der  Ostkir- 
che  ausgeschieden.  Zu  den  tyisch  byz.  Nach- 
folgevorstellungen  der  T.  I.  gehort  die  —> 
Weisheit  Gottes. 

Lit..  Y.  M-J.  Congar,  Le  Theme  du  „Don  de  la 
Loi“  dans  l’Ait  PaI6ochretien,  Nouvelle  Revue 
Theologique  94,  Louvain  1962,  915-933;  C.  Davis- 
Weyer,  Das  T.-Bild  u.  seine  Nachfolger,  Miinch- 
ner  Jb.  der  Bildenden  Kunst  12,  Miincheii  1961,  7 
bis  45;  J.  Kollwilz,  Christus  ais  Lehrer  u.  die 
Gesetzesilbergabe  an  Petrus  in  der  konstantin. 
Kunst  Roms,  RQ  44,  1936,  45-66;  F.  Nikolasch, 
Zur  Deutung  der  „Dominus-legem-dat“-Szene, 
RQ  64,  1969,  35-73;  Schiller  3,  202  tt;  W.  N. 
Schuhmacher,  „Dominus  legem  dat“,  RQ  54, 
1959,  1-39;  M.  Sotomayor,  Uber  die  Herkunft  der 
„T.“,  RQ  56, 1961, 215-320;  K.  Wessel,  Das  Haupt 
der  Kirche,  Archaolog.  Anzeiger,  Berlin  1950  bis 
1951,  298-323;  LChl  4,  347-351;  LdK  3,  810-812; 
RBK 1, 232  (Apostel);  1003  (Christusbild). 

Transept  (lat.  transeptum,  n.),  Querhaus 
(Querschiff)  der  altkirchl.  Basilika,  das  zwi- 
schen  der  Apsis  u.  dem  Naos,  dem  Lang- 
haus,  angelegt  wurde.  Zu  den  Schiffen  des 
letzteren  bffnete  sich  das  T.  durch  Bo- 
gengange,  zum  Mittelschiff  durch  einen 
Triumphbogen.  Es  konnte  mit  den  AuBen- 


wiinden  des  Haupthauses  fluchten,  aber 
auch  uber  sie  hinausfiihren,  Nicht  selten 
naherte  sich  die  Form  des  T.es  der  ernes 
Trikonchos.  Die  Querhausanlage,  zur  Zeit 
Konstantins  in  Italien,  Griechenland  u. 
Kleinasien  verbreitet,  wurde  in  nachkon- 
stantin.  Epoche  ungebrauchlich.  Ihre  Not- 
wendigkeit  wurde  allerdings  nur  bei  den 
groBen  kaiserl.  Stiftungen  des  rom.  Kir- 
chenbaus,  wie  S.  Peter  u.  S.  Paul  vor  den 
Mauern  (Anlage  bei  S.  Giovanni  in  Latera- 
no  jetzt  bestritten),  einleuchtend,  ebenso 
die  durchgehende,  kreuzformige  od.  dreitei- 
lige  Raumgliederung  des  Baues.  Das  T. 
diente  der  Ordnung  grofier  Pilgerstrbme  in 
den  Memorien  wie  auch  der  Durchfiihrung 
der  Liturgie  durch  eine  groBe  Zahl  von  Mit- 
gliedern  des  Klerus.  Bei  der  Beantwortung 
der  Frage  nach  den  Vorlaufern  des  T.s  hat 
die  Auffassung  viel  fur  sich,  daB  hier  orien¬ 
tal.  Tempelanlagen  mit  einem  T.  u.  einer 
diesem  angefilgten  Kultusnische  mit  dem 
Gotterbild  im  AnschluB  an  ein  mehrgliedri- 
ges  Tempelhaus  sowie  entsprechende  Bau- 
teile  der  nichtchristl.  Basilika  vorbildhaft 
gewesen  sind. 

Lit.:  G.  Bandmann,  Mittelalter.  Architektur  als 
Bedeutungstrager,  Berlin  1951,  Reg.:  Querhaus; 
G.  H.  Fortyth  Jr.,  The  T.  of  Old  St.  Peter  at 
Rome,  Studies  in  Honor  of  A.  M.  Friend  Jr., 
Princeton  1955,  51-70;  Th.  Kiauser,  Das  Quer¬ 
schiff  der  rom.  Prachtbasiliken,  Forschungen  u. 
Fortschritte  13.  Berlin  1937;  R.  Krautheimer,  II 
Transetto  nella  Basilica  Palcocristiana,  Actcs  Ve 
Congr.  Intern.  d'Archeologie  Chretierme,  Citta 
del  Vaiicano  1954,  Paris  1957,  283-290;  R.  Kraut¬ 
heimer  -  S.  Corbett,  La  Basilica  Constantiniana  al 
Laterano.  Un  Tentativo  di  Ricostruzione,  RivAC 
43,  1967,  125-154;  A.  M.  Schneider,  Die  Brotver- 
mehrungskirche  von  et-Tabga  am  Genesarethsee 
u.  ihre  Mosaikcn,  Paderbom  1934;  Fr.  Wachs- 
muth,  Der  Ursprung  des  Querschiffs,  Zs.  fur  Bau- 
wesen  80,  3,  1930;  LdK  4,  12-13  (Querschiff).  -  S. 
auch  Lit.  zu  Basilika,  Kirchenbau. 

Trauung  — ?  EheschlieBung,  kirchliche 

Triadikon  (greh.  triadikon  troparion;  russ. 
tro'icen,  m.),  eine  aus  mehreren  Strophen 
(->  auch  Troparion)  bestehende  Kurzhym- 
ne  zu  Ehren  der  Dreieinigkeit.  Sie  kommt 
im  Morgengottesdienst  wahrend  der  Gro¬ 
Ben  — »  Fastenzeit  u.  an  Fastentagen  zum 
AbschluB  des  dreimaligen  Halleluja  zum 
Vortrag,  das  auf  das  GroBe  Kollektengebet 
(— j  Synapte)  folgt.  Die  Triadika  sind  nach 
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den  8  Kirchentonen  (->  unter  Oktoechos) 
geordnet  u.  besitzen  fur  jeden  Wochentag 
festgeiegte  SchluBformuIierungen.  Ebenso 
werden  sie  dem  Triadikos  Kanon  ange- 
hangt. 

Lit.:  Daniel,  301;  La  Priere1, 80  f.,  137. 

Triadikos  Kanon  (grch.;  russ.  troicnyj 
kanon),  Spezialkanon  zu  Ehren  der  Dreiei- 
nigkeit,  in  der  Form  eines  Panegyrikos  auf- 
gebaut.  Am  bekanntesten  ist  das  aus  8  sol- 
chen  Kanones  bestehende  Werk  des  Metro¬ 
phanes  von  Smyrna  (gest.  um  910),  eines 
der  bedeutendsten  Meloden  der  mittelbyz. 
Kirchendichtung.  Es  ist  auf  die  8  KirchenLo- 
ne  (— >  unter  Oktoechos)  verteilt  u.  hat,  je- 
weils  gefolgt  von  einer  Triadikon-Gruppe, 
einer  Gruppe  von  Kurzhymnen  zu  Ehren 
der  Dreieinigkeit,  seinen  Platz  im  sonntagl. 
Mitternachtsgottesdienst. 

Text:  s.  Anhang  Nr.  17. 

Lit.:  Beck,  544;  Kirchhoff-Schollmeyer3,  27-74;  C. 
G.  Mercati,  Byz  30,  1929-1930,  54-60;  G.  Valenti- 
ni,  Metrofanc.  I  Canoni  Trinitari,  Florence  1957. 

Trikerinn  (grch.,  n.;  russ.  trikirij,  m.;  lat.  ce- 
reus  triplex),  dreiarmiger  Leuchter,  bei  dem 
die  Kerzenhalter  oft  schrag  nach  oben  ge- 
stellt  sind,  damit  die  Kerzen  eine  Uber- 
kreuzstellung  erhalten.  Das  T.  versinnbild- 
licht  die  Dreieinigkeit  u.  gehort  mit  dem  Di- 
kerion,  dem  zweiarmigen  Leuchter,  zu  den 
Bischofsinsignien.  Seine  liturg.  Handhabung 
entspricht  der  des  Dikerions. 

Lit.:  Daniel,  382,  392;  Goar,  108-110;  E.  Trenkle, 
Liturg.  Gerate  u.  Gewander  der  Ostkirche,  Mlin- 
chen  1962. 

Trikonchos,  Dreikonchenbau  (grch.  konche, 
'Muschelschale’),  im  orientalisch-byz.  Kir- 
chenbau  eine  bestimmte  Form  des  Ostab- 
schlusses  des  Gebaudes,  bei  dem  3  (im  all- 
gemeinen)  gleichgroBe  Apsiden  (— >  Apsis) 
nicht  nebeneinander,  sondern  kleeblattartig 
angeordnet  sind.  Die  beiden  gegeniiberlie- 
genden  Apsiden  der  Schmalseiten  schlieBen 
oft  ein  Transept  ab  u.  beleuchten  dieses  zu- 
gleich,  wodurch  ein  mehrgliedriger,  tief- 
gestaffeiter  OstabschluB  entsteht.  Im  Orient 
war  der  T.  sehr  formenreich,  verlor  aber  im 
byz.  Bereich  seine  Bedeutung,  wahrend  er 
im  Westen  den  ChorabschluB  der  Basiiika 


reich  auszugestalten  vermochte.  -  Neben 
dem  basilikalen  Bauschema  fand  der  T.  in 
der  Alien  Kirche  Anwendung  bei  Bauten 
mit  spezif.  Bestimmungen,  wie  beim  Bap- 
tisterium,  dem  Martyrion  bzw.  bei  der 
Memoria  (iat.  cella  trichora).  In  spat-  u. 
nachbyz.  Zeit  wurde  der  trikonchale  Ostab¬ 
schluB  der  Kirchen  kennzeichnend  fiir  die 
Sakralbauten  des  Athos  (— »  unter  Kloster); 
in  Serbien  u.  Rumanien  erhielt  er,  nicht  zu- 
letzt  unter  Verarbeitung  westl.  Einfltisse, 
seine  Vollendung  (— >  Kirchenbau).  Trikon- 
chal  konnte  auch  der  Nartex,  die  Vorhalle, 
ausgestaltet  werden.  Aufs  Ganze  gesehen, 
stellt  der  T.  in  der  byz.  Baukunst  weniger 
ein  konstruktives  als  ein  architektonisch- 
asthet.  Element  dar. 

Lit.:  s.  Apsis,  Basiiika,  Kirchenbau. 

Trinitat  — *  Dreieinigkeit 

Triodion  (grch.  biblion  triodion,  n.,  ‘Drei- 
odenbuch’;  russ.  triad',  f.),  Bezeichnung  fiir 
eines  der  wichtigsten  hturg.  — >  Bucher  der 
Ostkirche,  zugleich  Bezeichnung  fiir  den 
durch  dieses  Buch  erfaGten  Abschnitt  des 
Kirchenjahres,  namlich  die  GroBe  — >  Fa- 
stenzeit  einschlieBlich  der  Karwoche.  Das  li¬ 
turg.  Buch  T.  enthalt  neben  bestimmten 
Gruppen  von  Stichera  den  nach  den  8  Kir¬ 
chentonen  (— »  Oktoechos)  geordneten  Ka¬ 
non,  der  wahrend  der  Groflen  Fastenzeit 
von  9  auf  3  Oden  („Triodion“),  am  Diens- 
tag  der  Karwoche  auf  2  Oden  („Diodion“) 
reduziert  ist.  Das  T.  fiihrt  im  Grch.  auch  die 
Bezeichnung  „t.  katanyktikon"  (‘Trauer- 
T.’),  im  Russ.  „triod’  postnaja“  ('Fasten- 
T.’).  In  Struktur  u.  Inhalt  findet  es  seine 
Fortsetzung  im  Pentekostarion,  das  im 
Russ,  auch  „triod’  cvetnaja ",  ‘Blumen-T.’, 
heiBt.  Schon  Andreas  von  Kreta  (gest.  740) 
hat  Stiicke  des  Dreioden-Kanons  gedichtet; 
er  diirfte  demnacli  nicht  viel  jtinger  als  der 
Neunoden-Kanon  sein  (Naheres  — >  Kanon, 
—>  Oden).  Die  Praktizierung  des  T.s,  d.  h. 
die  Reduzierung  der  bibl.  Oden  von  neun 
auf  drei  wahrend  der  GroBen  Fastenzeit,  ist 
sicher  noch  fruher  zu  datieren.  Im  Unter- 
schied  zum  poet.  Neunoden-Komplex  ha- 
ben  sich  im  T.  die  bibl.  Oden  erhalten,  und 
zwar  dergestalt,  daG  die  Cantica  1-5  (Mon- 
tag-Freitag)  im  Volltext  rezitiert,  ihnen  je- 
weils  aber  die  erste,  achte  u.  neunte  poet. 
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Ode  hinzugeftigt  werden.  Am  Samstag  wer- 
den  die  bibl.  Cantica  6  u.  7  mit  den  poeti- 
schen  6-9  verbunden  (das  Tetraodion, 
Vieroden-Schema),  wahrend  am  Sonntag 
der  ganze  Neunoden-Kanon  zum  Vortrag 
kommt.  Urspriinglich  warden  die  Kurzhym- 
nen  (Troparien)  der  poet.  Cantica  zwischen 
die  letzten  Verse  (grch.  stichoi)  der  bibli- 
schen  geschaltet,  ehe  sie  sich  selbstandig 
machten,  ohne  jene  zunachst  zu  verdrangen. 
Die  Troparien,  12-14  an  der  Zahl,  wnrden 
von  Theodoros  vom  Studioskloster  (gest. 
826)  u.  seinem  Bruder  Joseph  (gest.  832) 
beigesteuert,  die  an  der  Revision  des  T.s 
wie  an  der  Verteidigung  der  Biider  gleicher- 
maBen  entscheidend  beteiligt  waren.  Damit 
war,  wenigstens  fur  die  GroSe  Fastenzeit, 
ein  KompromiB  zwischen  der  volligen  Poe- 
tisierung  u.  der  Beibehaltung  der  bibl.  Oden 
erreicht  worden,  der  bis  heute  Geltung  hat. 
-  Zur  Darstellung  kommt  das  T.  in  be- 
stimmten  Typen  des  Festzyklus.  -  S.  die 
Tab.  zu  Kirchenjahr. 

Lit:  Anthologia  Graeca,  LXVIII,  LXX1;  187-196; 
Baumstark,  26  f.;  Beck,  Reg.:  T.;  Daniel,  213, 224; 
A.  A.  Dmitrievskij,  Tried'  Poslnaja,  Trudy  Kiev- 
skoj  Duchovnoj  Akademii,  Kiev  1904,  5,  1-49; 
1905,  3, 428-444;  ders.,  Triod’  Cvetnaja  Cerkovnye 
Vedomosti,  S.  Peterburg  1913,  14,  658-670;  15/16, 
702-712;  I.  A.  Karabinov,  Triod’  Postnaja,  S.  Pe¬ 
terburg  1913;  Kirchhoff-Schollmeyerul  u.  2;  Malt- 
zewL  P.  de  Meester,  Riti  i  Particolarita  Liturgiche 
del  Triodio  e  del  Pentecostario,  Padua  1943;  Nil 
les,  Reg.:  T.;  The  Lenten  Triodion,  London-Bo- 
ston  1978;  Wellesz,  140  f;  G.  Bonnet,  La  Mystago- 
gie  du  Temps  Liturgiques  dans  le  T.,  Annuaire  de 
l’Ecole  Practique  des  Hautes  Etudes,  5e  sect.,  87, 
1978-1979,  463-465;  C.  Andronikoff,  La  Doctrine 
Trinitaire  du  T.,  Trinitd  et  Lilurgie.Rome  1980,  1 
bis  18. 

Triptychon  ->  unter  Diptychon 

Trishagion  (grch.,  n.;  russ  trisvjatoe,  n.;  iat. 
tersanctus,  m.),  1.  Dreimalheilig,  ein  mehr- 
gliedriger  Hymnus  auf  den  dreieinigen  Gott 
im  Stil  einer  Akklamation:  „H1.  Gott,  hi. 
starker,  hi.  unsterblicher,  erbarme  dich  un- 
ser“  (grch.  hagios  ho  theos,  hagios  ischyros, 
hagios  athanatos,  eleison  hemas;  russ.  svjatyj 
boze,  svatyj  krepkij,  svalyj  bezsmertnyj  po- 
miluj  nas).  Er  wird  nach  dem  Kleinen  — > 
Einzug  u.  vor  den  Lesungen  gesungen,  be- 
gleitet  von  einem  Stillgebet  des  Priesters,  u. 
ist  als  Akklamation  auf  den  liturgisch-sinn- 
bildlich  auf  Erden  kommenden  Christus  zu 


Trishagion 

verstehen  (-»  auch  Liturgie,  —>  Lesungen). 
AuBerdem  wird  es  bei  der  Entlassung  nach 
dem  Nunc  dimittis  am  Ende  der  Liturgie 
dreimal  angestimmt.  Die  Melodie  des  T.s 
richtet  sich  nach  den  8  Kirchentonen  (— » 
unter  Oktoechos).  Es  erinnert  an  einen 
ahnl.  Hymnus,  der  schon  Ende  des  4.  Jh.  in 
Syrien  wahrend  der  Elevation,  dem  Empor- 
heben  des  hi.  Brotes,  gesungen  wurde. 
Wahrscheinlich  in  diesem  Zusammenhang 
kam  es  dort  auch  zur  Ausbildung  des  T.s 
zunachst  als  trinitarische,  dann  als  inkarna- 
tionstheolog.  Formel.  Auf  der  4.  okumen. 
Synode  von  Chalzedon  (451)  zum  erstenmal 
offentlich  akklamiert,  wurde  das  T.  bald 
darauf  allgemein  iiblich.  468  fiihrte  Petrus 
Fullo,  Patriarch  von  Antiochien,  die  sog. 
theopaschitische  (d.  h.  auf  den  in  Christus 
am  Kreuz  leidenden  Gott  Bezug  nehmen- 
de)  Formel  „der  fur  uns  gekreuzigt"  (grch. 
ho  staurotheis  di ’  hemas )  ein,  die  an  „hl.  un- 
sterblicher“  angefiigt  wurde.  In  dieser  ein- 
seitig  monophysitischen,  d.  h.  die  Gottlich- 
keit  des  Leibes  Christi  iiberbetonenden  Be- 
deutung  wurde  der  Zusatz  von  den  Ortho- 
doxen  abgelehnt.  Der  Hymnus  Eingebore- 
ner  Sohn  versuchte  den  Grundgedanken 
der  theopaschit.  Formel,  der  an  sich  als 
theolog.  Problem  anerkannt  wurde,  orth.  zu 
deuten.  Dieser  Zusatz  wird  noch  heute  von 
alien  oriental.  Kirchen,  die  die  4.  okumen. 
Synode  von  Chalzedon  ablehnen  (Ar- 
menier,  Syrer,  Kopten,  Athiopier;  die  sog. 
Nonchalcedonens.  Kirchen,  — >  auch  Beilage 
zum  Stw.  Ritus)  in  den  veischiedensten  For- 
men  gebraucht.  Die  neuere  Forschung  hat 
gezeigt,  daB  die  theopaschit.  Formel  keine 
Haresie  darstellt,  sondern  theologisch  legi¬ 
tim  ist.  Im  byz.  Ritus  finden  sich  an  den 
groBen  Feiertagen  Einschiibe,  die  auf  sie 
Bezug  nehmen;  diejenigen  des  Festes  der 
Kreuzerhohung  u.  des  Sonntags  der  Kreuz- 
verehrung  bringen  in  besonderer  Weise  den 
Gedanken  des  Leidens  Christi  zum  Aus- 
druck. 

2.  Die  Bezeichnung  des  Sanctus  als  T.,  die 
man  manchmal  noch  antrifft,  sollte  vermie- 
den  werden. 

Lit.  Baumstark,  48-51,  85  f.,  89  f.;  Beck,  Reg.;  D. 
Conomos,  Byzantine  Trishagia  and  Cherubika.  A 
Study  of  the  late  Byzantine  liturgical  chant,  Thes- 
salonich  1974;  H.  Engberding,  Das  Gebete  zum  T. 
wahrend  der  Vormesse  der  ostkirchl.  Liturgie, 
OstKSt  15,  1966,  130-142;  ders.,  Zum  formge- 
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schichtl.  Verstandnis  des  hagios  ho  theos,  JLW  10, 
1930,  168-174;  Hanssens,  Nr.  869-931;  V.  S.  Jane- 
ras,  Les  Byzantins  et  le  T.  Christologique,  Miscel¬ 
lanea  Liturgica  in  Honorem  G.  Lercaro,  2.  Bd., 
1967,  469-499;  Jungmann,  Reg.:  hagios  ho  theos; 
G.  Kretschmar,  Studien  zur  fiUhchristl.  Trinitats- 
theologie,  Tubingen  1956, 175  f.;  Werner,  Reg.:  T. 
(z.  T.  Sanctus!);  Schulz,  Die  byz.  Liturgie,  Reg.  II 
B:T.;  Th.  Egloff,  Das  T.,  Cath.  Unio  43,  1980,  53 
bis  58. 

Troparion  (greh.,  n.,  von  tropos,  m.,  ‘Rich- 
tung’,  ‘Tonart’,  ‘rhetor.  Wendung’;  russ.  tro- 
par,  m.),  Strophe  od.  Kurzhymnus,  Grund- 
einheit  der  byz.  Kirchendichtung  u.  Kir- 
chenmusik.  Schon  im  4.  Jh.  benutzten  Aria- 
ner  u.  Orthodoxe  kurzgefaBte,  dogmatisch 
einpragsame  Hymnen,  eine  Praxis,  die  das 
5.  Jh.  ilbemahm.  Als  erste  Tropariendichter 
werden  Anthimos,  ein  orth.  byz.  Hofbeam- 
ter,  u.  der  Monophysit  Timokles  namhaft 
gemacht.  Der  erstere  versammelte  mit  sei- 
nem  Freund  Auxentios,  einem  beriihinten 
kleinasiat.  Asketen,  die  zu  ihm  stromenden 
Pilger,  um  mit  ihnen  Troparien  zu  singen. 
Nach  dem  Vorbild  der  synagogalen  Poesie 
wurden  diese  Kurzhymnen  zwischen  die 
Verse  (grch.  stichoi)  der  bibl.  Oden  bzw.  der 
Psalmen  geschaltet;  nach  dem  byz.  Modell 
der  Psalmodie  gingen  diese  Troparien 
schlieBlich  in  die  weite  Gattung  der  Stichera 
ein.  Seit  dem  6.  Jh.  entwickelte  sich  dane- 
ben  auch  die  Tradition  des  hymn.  Lehr- 
stuckes  weiter,  dessen  bekanntestes  Beispiel 
der  einstrophige  Hymnus  Eingeborener 
Sohn  ist.  LehrmaBigen  Charakter  trugen 
auch  die  Troparien  mariolog.  Inhaltes,  die 
Theotokien.  Die  zunehmend  poet.  Durch- 
gestaltung  des  T.s  machte  es  schiieBlich 
fahig,  Grundelement  der  byz.  Hochformen 
der  Kirchendichtung,  des  Kontakions  u.  des 
Kanons,  zu  werden,  die  als  Strukturmodelle 
zugleich  eine  immer  groBer  u.  uniibersichtli- 
cher  werdende  Masse  dieser  Verse  ordne- 
ten  u.  vereinigten.  Auch  in  die  Akklamatio- 
nen  des  Kaiserkultes  fand  das  T.  Eingang. 

Lit.:  Baumstark,  Reg.:  T.;  Beck,  262  ft.;  Goar,  25, 
351;  J.  Kunz,  Die  Struktur  der  drei  altesten  Epi- 
phanie-T.,  ByZ  41,  1941,  40-44;  P.  Maas,  S.  G. 
Mercati,  S.  Gassisi,  Gleichzeilige  Hymnen  der 
byz.  Liturgie,  ByZ  18,  1909,  309-356;  P.  Maas, 
Gleichzeilige  Hymnen  in  der  Liturgie  der  grch. 
Kirche.  Studia  Patristica,  2.  Bd,,  Berlin  1957,  47 
bis  48;  Wellesz,  171-197;  Werner,  Reg. 


Tiirhiiter  (grch.  ostiarios,  m.,  thyroros,  m.; 
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russ.  privratnik,  m.;  lat.  ianitor,  m.),  ein  Ami 
in  der  Alten  Kirche,  im  3.  Jh.  zuerst  in  Rom 
bezeugt.  Der  T.  gehorte  zum  Personal  der 
Bischofsverwaltung  u.  zahlte  zum  letzten 
der  unteren  Weihegrade.  Seine  Aufgabe  be- 
stand  vor  allem  darin,  Nichtglaubige  od.  sol- 
che,  die  noch  nicht  die  Taufe  empfangen 
ha  lien,  von  der  Liturgie  der  Gliiubigen  fern- 
zuhalten  sowie  auf  die  ordnungsgemaBe 
Entlassung  der  Katechumenen,  der  Energu- 
menen  (der  Gemiitskranken)  u.  der  ver- 
schiedensten  BuBklassen  vor  diesem  Ab- 
schnitt  zu  achten.  Gelegendich  assistierte  er 
auch  bei  der  Taufe.  Noch  im  4.  Jh.  gait  der 
T.  als  Durchgangsstufe  zu  hoheren  Weihe- 
graden.  Er  wurde  aber  sehr  bald  vom  Kii- 
ster  abgelost,  als  die  Auflosung  der  Arkan- 
disziplin  in  der  Massenkirche  sein  Amt 
unnotig  machte.  Der  T.  des  Klosters,  im  all- 
gemeinen  Thyroros  genannt,  hatte  darauf 
zu  achten,  daB  die  Brilder  nicht  ohne  Er- 
laubnis  des  Abtes  den  Klosterbezirk  ver- 
lieBen  od.  unerlaubten  Besuch,  vor  allem 
den  von  Frauen,  erhielten. 

Liu  Beck,  113-114,  118,  133;  Feine,  44,  345;  P.  de 
Meester,  De  Monachico  Statu  iuxta  Disciplinam 
Byzantinam,  Citta  del  Vaticano  1942, 22, 163, 275; 
Milasch  §  127.  -  S.  auch  Lit.  zu  Weihegrade. 

Typikon  (grch.  biblion  typikon,  ‘Buch  der 
Vorschriften’;  russ.  tipik,  m.  iistav,  m.).  Man 
unterscheidet  im  byz.  Ritus  3  Gruppen  des 
T.s:  (1)  das  liturg.  T.,  (2)  das  disziplinare  u. 
(3)  das  Kloster-T.  -  1.  Das  liturg.  T.,  das 
heute  im  allgemeinen  im  Menaion  zu  finden 
ist,  enthalt  detaillierte  Vorschriften  zum 
Ablauf  des  Kirchenjahres  u.  regelt  vor  al¬ 
lem  die  Rubriken  bei  Festkoinzidenzen 
(dem  Zusammenfall  von  Festen,  z.  B.  des 
Karfreitages  mit  der  Verkiindigung  der 
Gottesmutter).  Die  wichtigsten  Typika  ent- 
stammen  den  beriihmten  Klostern  der  Ost- 
kirche,  vorab  das  T.  des  Sabasklosters  bei 
Jerusalem  u.  des  Studiosklosters  in  Kon- 
stantinopel.  Bis  zum  11.  Jh.  fanden  zahlrei- 
che  Uberarbeitungen  statt,  in  deren  Verlauf 
es  zu  einem  Ausgleich  der  jerusalem.  u. 
konstantinopolitan.  Typika  kam.  Daneben 
entstanden  Typika  beriihmter  Kirchen,  so 
vor  allem  der  „GroBen  Kirche",  d.  h.  der 
Hagia  Sophia  in  Konstantinopel.  Das  Studi- 
um  dieser  Literatur  ist  nicht  nur  wichtig  fiir 
die  Heortologie,  die  Festgeschichte,  son- 


dem  auch  fur  die  Frommigkeits-  u.  Kultur- 
geschichte  der  einzelnen  orth.  Kirchen. 

2.  Das  disziplinare  T.  enthalt  genaue  Vor 
schriften  fur  den  Lebenswandel  von  Klerus, 
Laien  u.  Monchtum  u.  bestimmt  die  Erftil- 
lung  sittl.,  kirchl.  u.  gottesdienstl.  Pflichten 
dieser  Stande  der  kirchl.  Sozietat.  Hier  fin- 
den  sich  nicht  selten  ganze  Kataloge  von 
BuBstrafen  (— r  Epitimien).  Das  disziplinare 
T.  war  im  MA  eines  der  wichtigsten  Instru- 
mente  der  sozialen  Kontrolle  der  Kirche,  es 
spiegelt  in  seinen  verschiedensten  Uberar- 
beitungen  aber  auch  den  Wandel  im  sittl. 
BewuBtsein  der  Adressaten  wider. 

3.  Das  klosterl.  T.  (russ.  monastyrskij  ustav) 
vereinigt  die  Charakteristika  der  beiden 
erstgenannten  Typen  in  sich,  geht  aber  iiber 
sie  hinaus,  insofern  es  stets  fiir  ein  bestimm- 
tes  Kloster  verfafit  wurde.  Dabei  konnen  2 
GroBgruppen  unterschieden  werden:  (a) 
Das  Stifter-T.  (grch.  ktitorikon  typikon; 
russ.  ktitorskij  ustav).  Die  Stifterrechte  wur 
den  in  einem  eigenen  Akt,  dem  „ ktitorikon 
dikaion"  festgelegt.  Der  Stifter  (grch.  ktt- 
tor),  der  sowohl  dem  Klerus  als  auch  dem 
Laienstand  angehoren  konnte,  kam  fiir  den 
Unterhalt  des  von  ihm  gestifteten  Klosters 
auf.  Sein  Name  wurde  wahrend  der  Liturgie 
im  Diptychon  genannt,  u.  ihm  wurde  das 
Recht  der  Bestattung  im  Kloster  reserviert. 
Allerdings  haben  nicht  wenige  Stifter  in  das 
okonom.  u.  geistl.  Leben  der  Kloster  einge- 
griffen,  wie  sie  andererseits  auch  deren  kul- 
turelle  Leistungen  z.  B.  in  der  Kunst  u. 
der  Chronistik  forderten.  -  (b)  Von  dem 
Stifter-T.  unterscheidet  man  Typika  solcher 
Stiftungen,  die  auf  personl.  Initiative  von 
Asketen  od.  Mitgliedern  des  oriental. 
Monchtums  gegriindet  wurden,  deren  Ge- 
meinschaft  in  vielen  Fallen  zunachst  ohne 
ein  T.  auskam,  bis  sie  durch  ihren  zustandi- 
gen  Bischof  zur  Annahme  eines  T.s  aufge- 
fordert  wurde.  Die  Entwicklungsgeschichte 
des  monast.  T.s  spiegelt  bestimmte  Schwie 
rigkeiten  des  orth.  Kirchenrechts  wider,  das 
Monchtum  als  gesellschaftl.  Gruppe  inner- 
halb  der  kirchl.  Sozietat  seinem  Wirkungs- 
bereich  zu  integrieren.  Im  Unterschied  zu 
den  zentralen,  der  papstl.  Autoritat  subordi- 
nierten  Ordensgiiindungen  des  Westens 
blieb  das  individuelle  T.  fiir  das  monast.  Le¬ 
ben  der  Ostkirche  charakteristisch,  wie  es 
auch  die  kulturgeschichtl.  Auswirkungen 
der  Kloster  wesentlich  bestimmte.  1st  z.  B. 


Ubertragung,  komplexe 

fur  den  Westen  das  Vorhandensein  groBer 
theolog.  Ordensschulen  nicht  zuletzt  auch 
fur  das  geistige  Leben  der  Universitaten  des 
MA  kennzeichnend,  so  fiir  den  Os  ten  eine 
nicht  minder  fruchtbare,  aber  mit  der  geisti- 
gen  Individualist  des  jeweiligen  Klosters  u. 
seines  T.s  eng  verbundene  Tatigkeit  auf  al¬ 
ien  Gebieten  der  Theologie,  Literatur  u. 
Kunst. 

Lit.:  A.  Baumstark,  DenkmSIer  zur  Entstehungs- 
gesch.  des  byz.  Ritus,  OrChr*  28,  1928,  1-32; 
Beck,  252  f.  u.  Reg.:  Ktitor;  A.  A.  Dmitrievsky, 
Drevnejsie  Patriarsie  Tipikoni  Svjatogrobskoj,  Ie- 
rusalimskoj  i  Velikoj  Konstantinopol’skoj  Cerkvi, 
Kiev  1907;  ders.,  Opisanie  Liturgiceskich  Rukopi- 
sej  Chranjascichsja  v  Bibliotekaeh  Pravoslavnogo 
Vostoka,  1.  Bd.:  TYPIKA,  Kiev  1895;  ft.  Golu- 
binskij,  Istorija  Russkoj  Cerkvi,  1.  Bd.,  2,  603-645, 
776-790;  E.  Herman,  Richerche  sulle  Istituzioni 
Monastiche  Bizantine:  Typika  ktetorika,  caristica- 
ri  e  monasteri  „liberi“,  OrChrPer  6, 1940, 293-475; 
F.  v.  Lilienfeld,  Nil  Sorskij  u.  seine  Schriften, 
Berlin  1963,  99-123;  M.  Lisicyn,  Pervonacal’nyj 
Slavjano-Russkij  T.,  S.  Peterburg  19112;  I.  D. 
Mansvetov,  Ceikovnyj  Ustav  (tipik),  ego  obrazo- 
vanie  i  sud’ba  v  greceskoj  i  russkoj  cerkvi,  Mos- 
kau  1885;  J.  Matdos,  Le  T.  de  la  Grande  ftglise,  1. 
Bd.,  Rom  1962;  2.  Bd.,  Rom  1963  (=  OrChrAnal 
165-166);  P.  de  Meester,  Les  Typiques  de  Fondati- 
on,  Atti  V.  Congr.  Intern.  Studi  Byz.  Rom  1936, 2. 
Bd.,  Rom  1940,  489-508;  Nilles,  Reg.:  T.;  K.  Ni- 
kol’skij,  Posobie  k  Izuceniju  Ustava  Bogusluze- 
nija  Pravoslavnoj  Cerkvi,  S.  Peterburg  19077; 
M.  Skabalanovid,  Tolkovyj  T.  Objasnitei’noe 
izlozenie  Tipika  s  istoriceskim  vydeniem,  Kiev 
1910;  J.  Zhishman,  Das  Stifterrecht  in  der  mor- 
genland.  Kirche,  Wien  1898;  M.  Arranz,  Istorija 
T.a,  Roma  1978.  -  S.  auch  Lit.  zu  Kloster,  Monch- 
tum. 

Typologie  — >  unter  Allegorie 


u 

Ubertragung,  komplexe  (russ.  sloznyj  pe- 
revod),  in  der  Bildkunst  Bezeichnung  fiir 
die  Losung  der  Aufgabe,  zeitlich  aufeinan- 
derfolgende  od.  weiter  auseinanderliegende 
Szenen  (Ereignisse)  od.  Figurenpositionen 
innerhalb  einer  Bildeinheit  wiederzugeben. 
Die  k.  U.  besitzt  in  der  antiken  oriental,  u. 
nichtoriental.  Kunst  eine  alte  Tradition,  an 
die  die  altkirchl.  u.  mittelallerl.  Kunst  in  Ost 
u.  West  ankniipfen  konnte.  Weithin  sich  mit 
Wickholfs  „kontinuierender  Darstellung" 
deckend,  besteht  die  Losung  dieser  Aufga¬ 
be  darin,  daB  man  die  Szenen  entweder  in 
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Uriel 


Ubereinanderliegenden  Streifen  mit  stark 
„kinoraatograph.  Effekt“  folgen  lafit  (— > 
auch  Miniatur)  od.  sie  in  komplexer,  vom 
Beschauer  nach  dem  jeweiligen  zugrunde 
liegenden  Text  „abzulesender“  Weise  zu  ei- 
ner  Korapositionssynopse  vereinigt.  Eine 
andere  Losung  bieten  die  Randbilder  (russ. 
klejma)  der  Heiligenbilder  (->  auch  Ikone) 
an,  auf  denen  die  ep.  Zeit  in  Form  diskreter 
Erzahleinheiten  vorgetragen  wird.  Der  Ab¬ 
laut  von  Figurenpositionen  wird  durch 
„Zeitsummation“  ( summation  in  time,  B, 
Uspenskij)  mit  „Zeitraffer“effekt  darge- 
stellt  (z.  B.  bei  dreiarmigen  Gottesmutter- 
bildern).  Die  verschiedensten  Formen  der 
k.U.  werden  bei  der  bildhaften  Wiedergabe 
bibl.  u.  hagiograph.  Erzahlstoffe  angewen- 
det  (vgl.  z.  B.  Entschlafen  der  Gottesmut- 
ter). 

Lit.:  E.  Bielefeld,  Zum  Problem  dei  kontinuieren- 
den  Darstellungsweise,  Archaolog.  Anzeiger 
1956;  W.  v.  Hartel  -  F.  Wickhoff,  Die  Wiener  Ge¬ 
nesis,  Wien-Prag-Leipzig  1895;  Onasclr,  Ikonen- 
malerei,  164-169;  B.  Uspensky,  The  Semiotics  of 
the  Russian  Icon,  Lisse  1976,  51  f.;  LK  2,  685-686. 

Uriel  — >  Engel 


V 

Vasili, i  blazennyj  — >  unter  Heiligenvereh- 
rung;  — >  auch  Heiligenbilder 

Vaterunser  (grch.  pater  hemon;  russ.  otce 
nas ;■  lat.  pater  noster ),  ein  nach  Matth.  6,  9 
bis  13  (Luk.  11,  2-4)  von  Jesus  seinen  Jiin- 
gem  empfohlenes  Gebet.  Vieles  spricht 
dafiir,  dafl  es  sich  urn  ein  „Modellgebet“ 
handelt,  das  individuelle  Anliegen  zulaBt, 
wie  bereits  die  beiden  Fassungen  bei  Mat¬ 
thaus  u.  Lukas  zeigen.  Sein  log.  Aufbau  u. 
sein  (nicht  zuletzt  auch  am  AT  orientierter) 
theolog.  Gehalt  zeigen  bei  schiichter  For- 
mulierung  eine  Klarheit,  die  ohne  Zweifel 
auf  Jesus  selbst  zurilckgeht.  Die  einsichtige 
Struktur  macht  es  sowohl  filr  den  einzelnen 
wie  fiir  die  Gemeinde  brauchbar.  Alle  diese 
Vorziige  befahigten  das  V.,  zum  Gegen- 
stand  des  Unterrichts  zu  werden.  Bald  nach 
100  wurde  es  tiber  den  privaten  Gebrauch 
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hinaus  (die  Didache  |— >  unter  Kirchenrecht] 
empfiehlt,  es  dreimal  taglich  zu  beten)  im 
Katechumenat  behandelt,  zugleich  aber 
auch  unter  Arkandisziplin  gestellt.  Anders 
ist  es  nicht  zu  erklaren,  daB  das  V.  erst  En- 
de  des  4.  Jh.  in  den  mystagog.  Katechesen 
(— >  auch  unter  Mystagogie)  Kyrills  von  Je¬ 
rusalem  erscheint,  u.  zwar  vor  der  Kom- 
munion,  wozu  die  eucharist.  Auffassung  ei- 
niger  Kirchcnvatcr  iiber  die  Brotbitte  Ver- 
anlassung  gab  (was  sehr  wahrscheinlich  auf 
eine  viel  altere,  durch  Arkanverpflichtung 
abgesicherte  Ubung  des  V.s  bei  der  Eucha- 
ristie  schlieBen  laBt).  Zwar  wird  erst  in  den 
Apostol.  Konstitutionen  (— >  Kirchenrecht) 
Ende  des  4.  Jh.  die  Taufe  mit  dem  Vaterun¬ 
ser  abgeschlossen  (ebenso  bezeugt  von  Jo¬ 
hannes  Chrysostomus  [gest.  407],  der  be- 
tont,  daB  erst  der  Getaufte  Gott  Vater  nen- 
nen  konne),  aber  es  ist  nicht  ausgeschlossen, 
daB  es  schon  frilher  u.  wiederum  unter  Ar¬ 
kandisziplin  dem  Taufbewerber  mitgeteilt 
wurde,  damit  er  es  auch  zu  Hause  beten  u. 
bei  seiner  ersten  Liturgie  mitsprechen 
konnte.  (Die  Rezitadon  des  V.s  bei  der 
Taufe  wurde  in  den  einzelnen  Kirchenpro- 
vinzen  unterschiedlich  gehandhabt.  Sie  war 
in  Antiochien  nicht  iiblich,  wohl  aber,  nach 
deni  Zeugnis  des  Johannes  Chrysostomus, 
in  Konstantinopel,  wahrend  das  V.  in  Jeru¬ 
salem  nach  Kyrill  [gest.  386]  zwar  Gegen- 
stand  der  Katechesen  gewesen  ist,  aber  nur 
in  der  Liturgie  gesprochen  wurde.  Auch 
heute  fehlt  das  V.  in  der  Taufliturgie  der 
Ostkirche.)  Fiir  diese  Zusammenhange  ist 
es  bezeichnend,  daB  mit  dem  Aufkommen 
der  Massenkirche  u.  dem  Aufhoren  der  Ar¬ 
kandisziplin,  wie  Kyrill  von  Jerusalem  be¬ 
zeugt,  das  V.  in  der  Liturgie  sofort  einen 
festen  Platz  erhalt,  den  es  in  Verbindung 
mit  der  Elevation,  dem  Erheben  des  hi. 
Brotes,  u.  der  Kommunion  bis  heute  in- 
nehat.  Zugleich  zog  es  in  Stundengebet  u. 
Stundengottesdienst  ein.  Vielleicht  unter 
dem  EinfluB  der  Liturgie  der  vorgeweihten 
Gaben  wurde  das  V.  zu  einem  Offizium  ei- 
gener  Art  ausgestaltet.  Wahrend  sich  damit 
die  strenge,  schon  von  Jesus  mitgegebene 
Struktur  des  „Herrngebets“  verfestigte, 
wurde  es  auf  der  anderen  Seite  Ausgangs- 
punkt  einer  vielschichtigen  Vertiefung  des 
Gebets  in  der  Frbmmigkeit.  Bereits  in  den 
Homilien  der  Kirchenvater  vorgetragene 
Gedanken  steigern  sich  bei  den  groBen 


Kappadoziern  u.  bei  Maximus  Confessor 
(gest.  662)  zur  Qualitat  der  Mystifc.  Gleich- 
zeitig  gaben  die  Euchiten  (grch.,  ,Beter’)  od. 
auch  Messabaner  dem  V.-Beten  ekstatisch- 
exorzist.  Zfige.  Bei  ihnen  u.  bei  der  Haresie 
der  Bogomilen  im  MA  durften  nur  die  „Er- 
wahlten"  als  wahre  Gotteskinder  das  V.  be- 
ten.  Sie  bezogen  damit  eine  Position,  die 
schon  von  der  Alten  Kirche  im  Hinblick 
darauf  eingenommen  worden  war,  da 6  nur 
die  Getauften  Gott  Vater  nennen  kormten. 
Ahnliches  wiederholte  sich  bei  den  Non- 
konfomiisten  u.  Ketzergemeinschaften  des 
russ.  MA,  die  das  V.  durchaus  in  einem  an- 
tiliturg-  Sinne  verstanden  u.  es  mit  dem 
schbchten  „Brotbrechen“  (anstatt  der  auf- 
wendigen  Liturgie)  verbanden.  -  Im  17.  Ih. 
fand  das  V.  unter  dem  EinfluB  westlicher, 
nicht  zuletzt  auch  protestant.  moraltheolog. 
Auffassungen  Eingang  in  die  russ.  Ikonen- 
u.  Monumentalmalerei.  Ihre  szenenreichen 
Darstellungen  schlieBen  sich  an  die  Homile- 
tik  eines  Johannes  Chrysostomus  ebenso  an 
wie  an  die  zeitgenossische  des  17.-18.  Jh. 

Lit.:  J.  P.  Bock,  Die  Brotbitte,  Paderbom  1911;  A. 
Borst,  Die  Katharer,  Stuttgart  1953,  Reg.;  V.;  H. 
van  den  Bussche,  Das  V.,  Mainz  1963;  Eisenhofer 
1,  172-176;  Fendt,  Reg.;  Handbuch  Reg.:  Pater 
Noster;  Hanssens,  Nr.  1366-1373;  Fr.  Heiler,  Das 
Gebet,  Miinchen  -  Basel  19695,  Reg.:  V.;  Jung- 
mann  2,  343-363;  E.  Lohmeyer,  Das  V.,  Gottingen 
I9604;  Onasch,  Ikonen,  396  f.;  H.  SchUrmann,  Das 
Gebet  des  Herrn,  Freiburg/Br.  1958;  C.  Steuerna- 
gel,  Die  ursprilngl.  Zweckbestimmung  des  V.s, 
Wiss.  Zs.  der  Karl-Marx-Universitat  Leipzig  3, 
1953-1954,  217-220;  Schulz,  Die  byz.  Liturgie, Reg. 
II B;  V.-Bibliographie,  hg.  von  M.  Dorneich,  Frei¬ 
burg  (Br.)  1982;  LChl  4, 412-415. 

Velum  (lat.,  n.,  ‘SegeP,  ‘Tuch’,  ‘Hiille’),  ein 
in  den  meisten  Fallen  mit  kostbaren  Sticke- 
reien  geschmiicktes  Textil,  das  sehr  friih 
zum  Verhangen  der  Bemazone,  der  Inter- 
kolumnien  (der  Zwischenraume  zwischen 
den  Saulenreihen  in  der  Basilika),  spater 
der  Saulen  des  Templons,  des  Vorgangers 
der  Bilderwand,  sowie  endlich  bei  dieser  an 
den  Tiiren  angebracht  wurde.  In  altkirchl. 
Zeit  waren  auch  die  Eingangsttiren  von  der 
Vorhalle  (des  Narthex)  zum  Langhaus  (dem 
Naos)  mit  Velen  verhangt,  deren  Gesamt- 
eindruck  vor  allem  wahrend  der  Abend-  u. 
Nachtgottesdienste  durch  die  Lichteffekte 
der  Kerzen  u.  Leuchter  sowie  durch  Auf-  u. 
Zuziehen  bei  den  verschiedensten  Prozes- 
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sionen  erhoht  wurde.  Zu  den  Velen  werden 
auch  die  liturg.  -»  Decken  gezahlt,  die 
Kopfbedeckung  der  Frauen  in  der  Antike 
heifit  ebenfalls  V.  Als  Sonnensegel,  zwi¬ 
schen  Gebauden  ausgespannt,  erscheint  das 
V.  in  der  byz.  Malerei,  mit  besonderer  Vor- 
liebe  fiir  effektvohe  Drapierungen  einer 
entsprechenden  Architekturkulisse  in  der 
letzten  der  Renaissancen  in  Byzanz. 

Verklarung  Christi  (grch.  metamorphosis  tu 
Christu;  russ.  preobrazenie  Christa;  lat. 
transfiguratio  Christi ),  1.  Herrnfest  (nach 
Matth.  17,  2-9;  Mark.  9,  2-9;  Luk.  9,  28  bis 
36),  am  6.  Aug.  gefeiert.  Die  grch.,  russ.  u. 
lat.  Festbezeichnungen  bedeuten  „Gestalt- 
wandel  Christi"  in  den  Leib  der  Herrlich- 
keit,  d.  h.  wir  haben  es  bei  der  V.  Ch.  mit  ei¬ 
ner  der  Theophanien  (Gotterscheinungen, 
— »  auch  Epiphanie)  zu  tun,  die  noch  fiber 
das  Heilsereignis  der  Taufe  Christi  hinaus- 
gehen:  Kurz  vor  dem  Leiden  seines  Sohnes 
bezeugt  Gott  in  Anwesenheit  der  Zeugen 
aus  dem  AT,  Mose  u.  Elia,  vor  den  Jungern 
dessen  kommende  Herrhchkeit.  Die  V.  Ch. 
ist  ein  ausgesprochenes  „Ideenfest“  (Baum- 
stark),  weil  die  Vorstellung  der  „Gestalt- 
wandlung"  sowohl  hinsichtlich  der  beiden 
Naturen  Christi,  der  gottlichen  u.  der 
menschlichen,  wie  hinsichtlich  der  Teilhabe 
des  Menschengeschlechts  an  dieser  Meta¬ 
morphosis  fiir  den  oriental.  Frontmen  u. 
Theologen  von  groBer  Wichtigkeit  war.  Der 
Berg  Tabor,  auf  dem  nach  Kyrill  von  Jeru¬ 
salem  (gest.  386)  die  V.  Ch.  stattfand,  wurde 
im  4.  Jh.  der  Mittelpunkt  zahlreicher  Pilger- 
fahrten  aus  aher  Welt  (ob  schon  Origenes 
[gest.  253/254]  die  Metamorphosis  auf  dem 
Tabor  lokalisierte,  ist  umstritten).  Um  570 
erhalten  wir  Nachricht  von  einer  Basihka 
auf  diesem  Berg  mit  2  Kapellen  fiir  Mose  u. 
Elia,  worauf  auch  alte  oriental,  (georg.) 
Traditionen  von  einer  dort  gehaltenen  Fest- 
feier  (Synaxis)  zu  Ehren  der  V.  Ch.  hinwei- 
sen.  Wahrscheinlich  wird  man  die  Entste- 
hung  des  Festes  noch  frfiher,  Anfang  des  6. 
Jh.,  ansetzen  diirfen.  Seine  voile  Entfaltung 
gehort  aber  in  die  Epoche  des  Kaisers  Justi¬ 
nian  I.  (gest.  565),  dessen  theolog.  Vorstel- 
lungen  von  der  imperialen  Herrhchkeit 
Christi  (—>  auch  Eingeborener  Sohn,  — > 
Cherubimhymnus)  der  Idee  der  metamor¬ 
phosis  tu  Christu  entgegenkamen.  Im  7.  Jh. 
wird  das  Fest  auch  von  der  ostsyr.  (nesto- 
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rian.)  u.  westsyr.  (monophysit.)  Kirche  auf- 
genommen,  um  schlieBlich  auch  Georgien 
u.  Armenien  zu  erobern.  Wahrend  die  V. 
Ch.  so  im  Osten  zu  den  hochsten  Christusfe- 
sten  gehort,  wurde  sie  im  Westen  erst  1457 
von  Papst  Kalixt  III.  in  Erinnerung  an  einen 
Sieg  iiber  die  Turken  eingefiihrt. 

In  der  byz.  Kirche  wurde  der  6.  Aug.  friih 
mit  einem  Abendgottesdienst  u.  an- 
schlieBender  Nachtwache  ausgestattet.  Die 
Lesungen  aus  dem  AT  sind  deutl.  Vorbilder 
(grch.  typoi)  der  zur  Liturgie  hinfiihrenden 
Berichte  des  NT  iiber  die  Gestaltwandlung 
Christi  auf  dem  Berge:  2.  Mose  24, 12-18;  2. 
Mose  33,  11-23;  34,  4.5-6.S;  1.  Kon.  19,  3  bis 
9.11-13.15-17.  Der  Morgengottesdienst  wird 
nach  Verlesung  von  Luk.  9,  28-36  wieder 
beherrscht  durch  die  glanzvolle  Hymnen- 
kunst  der  orth.  Kirche  (Lesungen  zur  Litur¬ 
gie:  2.  Petr.  1,  10-19;  Matth.  17,  1-9).  Ein 
kunstvoU  ausgebauter  Doppelkanon  des  Jo¬ 
hannes  Damascenus  (gest.  vor  754)  u.  des 
Kosmas  von  Majum  (8.  Jh.)  entfaltet  das 
Festthema  zu  volier  gedankl.  Tiefe  u.  Brei- 
te.  Vor  allem  das  Lichtthema  ist  fiir  die  ge- 
samte  Orthodoxie  von  erhebl.  Relevanz  ge- 
worden,  weil  es  im  Hesychasmus  des  Athos 
(->  Kloster,  ->  Monchtum)  im  14  /15.  Jh. 
theologie-  u.  frommigkeitsgeschichtlich 
wirksam  wurde.  Es  entspricht  dem  kosm. 
Aspekt  des  Metamorphosis-Gedankens, 
wenn  die  russ.-orth.  Kirche  am  6.  Aug. 
Weintrauben  u.  andere  Erstlingsfrtichte  des 
Feldes  durch  Segnungen  auszeichnet. 

2.  Sieht  man  von  der  jetzt  wieder  umstritte- 
nen  These  iiber  ein  Bild  in  der  erwahnten 
Basihka  auf  dem  Tabor  ab,  dann  setzt  die 
Ikonographie  der  V.  Ch.  wie  ihre  Festge- 
schichte  (Heortologie)  im  Justinian.  Zeital- 
ter  ein,  wobei  die  sofort  vorgetragene,  dem 
Festinhalt  durchaus  entsprechende  Komple- 
xitat  des  Schemas  auffallig  ist.  Die  ersten 
Zeugnisse  sind  die  Mosaiken  in  der  Apsis 
von  S.  Appolinare  in  Classe  bei  Ravenna 
(um  549)  u.  im  ebenfalis  von  Justinian  er- 
bauten  Katharinenkloster  auf  dem  Sinai 
(565-566).  In  beiden  Fallen  wird  die  Idee 
der  Metamorphosis  verbunden  mit  der  von 
der  imperialen  u.  kosm.  Herrschat't  Christi, 
d.  h.,  die  Darstellung  des  bibl.  Berichts  wird 
angereichert  durch  Motive  der  Majestas 
Domini,  der  Hand  Gottes,  des  Triumph- 
kreuzes  u.  a.  In  S,  Apollinare  iiberwuchert 
dieser  Motivschatz  die  Aussage  des  NT  der- 
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art,  daB  manche  Forscher  Zweifel  an  der 
Identitat  der  Darstellung  mit  der  V.  Ch.  he- 
gen.  Auf  jeden  Fall  bietet  das  Mosaik  von  S. 
Apollinare  in  Classe  ein  gutes  Beispiel  fur 
die  Justinian.  „polit.  Christologie“,  variiert 
am  Thema  der  V,  Ch.,  wahrend  das  des 
Katharinenklosters  bereits  das  ikonograph. 
Personal  u.  Inventar  des  Festgedankens 
bringt.  In  der  Folgezeit,  vor  allem  nach  dem 
Bilderstreit  (— >  unter  Bild),  breitet  sich  das 
Thema  neben  der  Miniatur-  u.  Monumen- 
talmalerei  auch  auf  die  Ikonenmalerei  aus. 
Im  Bildprogramm  der  Kirchen  verliert  es 
seine  raumbehenschende  Position  in  der 
Apsis,  zieht  dafiir  aber  in  das  Zwdlferfest- 
schema  (— >  Dodekaortion)  ein.  Das  Licht¬ 
thema  wird  zunehmend  auf  die  verschieden- 
sten  Formen  u.  Farbgebungen  der  Aureole 
Christi  u.  ihre  psycholog.  Wirkung  auf  die 
Jiinger  konzentriert,  was  in  der  Variierung 
der  Position,  der  Gestik  u.  der  Mimik  der 
Jiinger  zum  Ausdruck  kommt.  Im  Gegen- 
satz  zum  hieratischen  -a  Stil  der  mittelbyz. 
Zeit  zeigt  die  Korpersprache  der  Jiinger  in 
der  spatbyz.  Epoche  (—>'  auch  Renaissancen 
in  Byzanz)  unter  dem  EinfluB  des  erwahn¬ 
ten  Hesychasmus  visionar-ekstat.  Impulse, 
die  ihrerseits  mit  den  entsprechenden  Prak- 
tiken  des  Monchtums  vom  Athos,  aber  auch 
mit  ihrer  theolog.  Deutung  durch  Gregorios 
Palamas  (gest.  1358)  in  engstem  Zusam- 
menhang  stehen.  Die  Auffassung  des  ietzte- 
ren  von  den  im  „Taborlicht“  sich  manife- 
stierenden  „Energien  Gottes11  wird  in  den 
Ikonendenkmalern  des  14./15.  Jh.  im  byz. 
Bereich,  aber  auch  in  RuBland,  mittels  der 
Aureole  in  mannigfacher  Weise  zum  Aus¬ 
druck  gebracht.  Damit  deckt  sich  die  Ikono- 
logie  des  Festbildes  mit  der  Bedeutung  des 
Festes  im  Rahmen  des  orth.  Kichenjahres.  - 
Taf.  78. 

Lit.:  Beck,  Reg.:  Metamorphosis;  E.  Dinkier,  Das 
Apsismosaik  von  S.  Apollinare  in  Classe,  Koln  u. 
Opladen  1964,  87-110;  A.  A.  Dmitrievskij,  Prazd- 
nik  Preobrazenija  Christa  na  Favorskoj  Gore,  S. 
Pelerburg  1913;  M.  Eichinger,  Die  V.  bei  Orige- 
nes,  Wien  1969;  Eisenhofer  1,  591;  V.Grumel,  Sur 
l’Anciennete  de  la  Fele  de  la  Transfiguration, 
REByz  14,  1956,  209  f.;  Felicetti  -  Liebenfels1.2; 
Reg.:  Christns-Leben;  Ch.  Ihm,  Die  Programme 
der  christi.  Apsismalerei  vom  4.  Jh.  bis  zur  Mitte 
des  8.  Jh.,  Wien  1960,  69-75;  V.  Ivanov,  Ikona 
„Preobrazenie  Christa11,  ZMP  1977,  7, 14-16;  Kell¬ 
ner,  81;  C.  Kopp,  Die  hi.  Statten  der  Evangelien, 
Regensburg  1959, 299-306;  W.  Kriinig,  Zur  Trans¬ 
figuration  der  Capella  Palatina  in  Palermo,  ZKG 


19,  1956,  162-179;  La  Pnfere2'1,  380-411;  Lazarev, 
Reg.:  Preobrazenie;  Maltzew5;  Nilles  1,  235-238; 
K.  Onasch,  Konig  des  Alls,  Berlin  1952,  48-54; 
ders.,  Ikonen,  Reg,:  V.;  Pokrovskij,  195-204;  Ro- 
themund,  304;  G.  Soteriu,  Das  VerklSrungsmosa- 
ik  in  der  Kirche  des  Sinaiklosters,  Atti  VII  Congt. 
Intern.  Byz.  Palermo  1951,  Rom  1953,  246-252; 
Onspensky  -  Lossky,  210  f.;  A.  de  Waal,  Ikono- 
graphie  der  Transfiguration  in  der  alteren  Kunst, 
RQ  16,  1902,  25-40;  G.  Walter,  Ikonographie  der 
V.,  Diss.  Berlin  1970;  Weitzmann,  Reg.:  Metamor¬ 
phosis;  LChl  4, 416-421;  LdK  5,  404-405. 

Verkiindigurig  der  Gottesmutter  (grch. 

euangelismos  tes  theotoku;  russ.  bla- 
govescenie  bogorodicy;  lat.  annuntiatio  bea- 
tae  Mariae  virginis,  ‘V.  der  seligsten  Jung¬ 
frau  Maria’),  hohes  Fest  der  Gottesmutter 
am  25.  Marz,  wobei  die  Frohbotschaft  (grch. 
euangelismos;  russ.  blagovescenie )  durch 
den  Erzengel  Gabriel  nach  Luk.  1, 26-28  so- 
wohl  an  Maria  gerichtet  wie  in  besonderer 
Weise  ihr  zugehorig  vorgestellt  wird. 

1.  Das  Fest  wird  zum  ersten  Mai  offiziell  auf 
der  Okumen.  Synode  des  Quinisextum  von 
692  erwahnt,  wo  es  ausdriicidich  als  statt- 
haft  auch  wahrend  der  GroBen  — >  Fasten- 
zeit  erklart  wird  (— >  auch  Typikon).  Daraus 
geht  aber  ein  hoheres  Alter  des  Festes  her- 
vor.  Die  Entstehung  einer  eigenen  Festge- 
schichte  (— >  Heortologie)  der  V.  d.  G.  ver- 
lief  auf  2  Wegen:  Uber  Luk.  hinaus  hat  das 
Apokryph  des  Protevangeliums  des  Jakobus 
bereits  in  der  2.  Halfte  des  2.  Jh.  den  Festge- 
danken  vorbereitet.  Nicht  viel  altere  Speku- 
lationen  verbanden  im  Sinne  einer  tibergrei- 
fenden  Heifsgeschichte  das  Datum  des  25. 
Marz  sowohl  mit  der  Kreuzigung  Christi  als 
auch  mit  seiner  Empfangnis  (lat.  conceptio 
Christi,  annuntiatio  Christi)  u.  schliefilich 
mit  der  Weltschopfung.  Eine  zweite  Metho- 
de  arbeitete  „historischer“,  indem  sie  die  V. 
d.  G.  zunachst  mit  dem  Festgedanken  von 
Epiphanie  u.  spater  mit  dem  der  Geburt 
Christi  verband.  Dabei  ergab  sich  im  erste- 
ren  Fall  (6.  Jan.)  als  Termin  der  7.  April, 
wie  ihn  vom  5.  Jh.  an  bis  heute  die  Ar- 
menier  feiern,  im  letzteren  (25.  Dez.)  der 
25.  Marz,  wie  er  im  Osten  u.  Westen  iiblich 
wurde  (zu  dem  alten  mariolog.  Ideenfest  in 
der  Weihnachts-  bzw.  Epiphanienzeit  — » 
Entschlafen  der  Gottesmutter,  — >  Synaxis 
der  Gottesmutter).  Mit  der  weiteren  Ausbil- 
dung  des  Kirchenjahres,  vor  allem  aber  der 
strengen  Pflichten  fur  die  GroBe  Fastenzeit, 
erhielt  der  25.  Marz,  wohl  auch  in  Erinne- 
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rung  an  die  eben  skizzierten  heilsgeschichtl. 
Vorstellungen,  in  dieser  Zeit  seinen  festen 
Platz.  Der  zeitl.  Ansatz  des  armen.  Festes 
im  5.  Jh.  u.  die  inkarnationstheolog.  Kontro- 
versen  dieser  Zeit  machen  es  wahrschein- 
lich,  daB  die  Homilien  des  Patriarchen  Pro- 
klos  (gest.  466)  von  Konstantinopel  das  Fest 
selbst  im  Blick  hatten.  Sicheren  Boden  ha- 
ben  wir  allerdings  erst  unter  den  FiiBen  mit 
einer  Homilie  des  Bischofs  von  Ephesus 
Abraham  aus  der  Mitte  des  6,  Jh.,  die  dieser 
zweifelsfrei  am  25.  Marz  gehalten  hat.  In 
der  Tat  paBt  das  Fest  mit  seiner  theolog. 
Auffassung  ganz  in  das  Justinian.  Zeitalter 
(6.  Jh.),  das  nicht  nur  eine  „polit,  Christolo- 
gie“,  sondern  auch  eine  „polit.  Mariologie" 
entwickelte,  die  im  7.  Jh.  im  Kampf  gegen 
die  Perser  noch  deutlicher  hervortrat.  In 
dieselbe  Zeit  sind  auch  2  Kontakien  des 
beriihmten  Meloden  Romanos  auf  die  V.  d. 
G.  zu  datieren  (— >  auch  Akathist).  Der  aus 
dem  Orient  stammende  Papst  Sergius  (gest. 
701)  fiihrte  wie  andere  Marienfeste  auch 
das  des  25.  Marz  in  Rom  ein,  indem  er  es 
mit  einer  Prozession  zu  der  Kirche  S.  Maria 
Maggiore,  die  mit  dem  Dogma  von  der 
Gottesmutter  eng  verbunden  war,  ausstatte- 
te.  Wie  die  oben  erwahnte  Verfiigung  der 
Synode  von  692  andeutet,  scheint  es  im  Ori¬ 
ent  gegen  den  Termin  des  25.  Marz  wegen 
der  Fastenzeit  noch  einige  Bedenken  gege- 
ben  zu  haben,  die  aber  behoben  werden 
konnten. 

Die  byz.  Kirche  stattete  das  Fest  der  V.  d. 
G.  mit  einem  groflen  Abendgottesdienst 
aus,  der  in  die  feierl.  Nachtwache  iibergeht. 
Bei  den  AT-Lesungen  dieses  groBen  nachtl. 
Gottesdienstes  entsprechen  die  ersten  3  de- 
nen  der  Geburt  der  Gottesmutter  u.  des 
Entschlafens  der  Gottesmutter:  1.  Mose  18, 
10-17;  Hes.  43,  27-44,4;  Spriiche  9,1-11.  Ih- 
nen  werden  hinzugefiigt:  2.  Mose  3,  1-8 
(brennender  Dornbusch)  u.  Spr,  8,  22-30 
(Weisheit  Gottes)  mit  den  deutl.  Vor-Bil- 
dern  (grch.  typoi)  des  Alten  Bundes  auf  die 
V.  d.  G.  Der  Kanon  des  beriihmten  Vertei- 
digers  der  Bilder  Theophanes  Graptos 
(gest.  845)  im  Morgengottesdienst  entfaltet 
nach  Luk.  1,  39-56  das  Thema  der  Inkama- 
tionsparadoxie,  der  Paradoxie  der  Mensch- 
werdung  Christi,  im  mariolog.  Sinne  mit  al¬ 
ien  Mitteln  dramat.  Effekte,  insbesondere 
durch  den  Dialog  zwischen  Maria  u. 
Gabriel.  Dies  weist  fiber  das  genannte  Kon- 


375 


Verkiindigung  der  Gottesmutter 

takion  des  Romanos  auf  die  besten  antio- 
chen.  homilet,  Traditionen  (vor  allem  die 
Homilien  des  Johannes  Chrysostomus  iiber 
Luk.  1,  26-38)  hin.  Dem  Thema  der  Befrei- 
ung  des  Menschengeschlechtes  im  kosm. 
Sinne  kommt  die  russ.-orth.  Kirche  nach,  in- 
dem  ihre  Glaubigen  am  25.  Marz  gefange- 
nen  Vogeln  die  Freiheit  schenken.  Wahrend 
der  Liturgie  kommen  Hebr.  2, 11-18  u.  Luk. 
1, 26-38  zur  Verlesung.  Unter  Beachtung  ei- 
ner  Reihe  komplizierter  Regelungen  des 
Typikons  (s.  oben)  klingt  dieses  groBe  u. 
glanzvolle  Fest  aus  mit  einer  Vesper 
Abendgottesdienst),  in  der  auch  Liturgie 
gehalten  wird  (auch  am  Karfreitag  Chryso- 
stomusliturgie,  am  Griindonnerstag  u.  Kar- 
samstag  Basiliusliturgie).  Zur  Lesung  aus 
dem  AT  kommen  dabei  die  beiden  Ietzten 
Texte  der  Nachtwache,  aus  dem  NT  die  der 
Tagesliturgie. 

Die  Konkurrenzen  zwischen  der  GroBen 
Fastenzeit,  der  Karwoche  u.  dem  Fest  der 
V.  d.  G.,  die  durch  das  Typikon  zu  regeln 
waren,  haben  die  Vertreter  des  orth.  Kir- 
chenrechts  u.  der  Rubriken  seit  alters  stark 
beschaftigt.  Die  damit  zusammenhangenden 
Probleme  sind  nicht  zuletzt  auch  deshalb  so 
schwierig,  weil  es  sich  dabei  um  das  Zusam- 
menfallen  des  unbewegl.  mit  dem  bewegl. 
Zyklus  des  Kirchenjahres  handelt,  hinter 
denen  die  noch  alteren  Gegensatze  zwi¬ 
schen  Mond-  u.  Sonnenjahr  stehen  (vgl. 
auch  — >  Geburt  Christi,  — >  Oktoechos,  — ) 
Ostern). 

2.  Die  Ikonographie  der  V.  d.  G.  laBt  von 
Anfang  an  den  inkarnationstheolog.  Grund- 
gedanken  deutlich  werden.  Die  altesten 
Darstellungen  in  den  rom.  Katakomben 
(Priscilla,  Petrus  u.  Marcellinus,  an  der  Via 
Latina)  nach  300  zeigen  eine  junge  Frau,  auf 
einem  Sessel  sitzend,  wie  sie  den  mit  Anre- 
degestus  verbundenen  GruB  eines  j  ungen 
Mannes  entgegennimmt.  Im  Coemeterium 
von  Petrus  u.  Marcellinus  steht  die  V.  d.  G. 
zusammen  mit  den  Kdnigen  (Magiern)  aus 
dem  Epiphanie-Fest  u.  der  ihm  zugehoren- 
den  Taufe  Christi,  zeigt  also  deutlich  den  in 
Abs.  1  dargelegten  Entwicklungsgang  des 
Festes  in  seinem  Friihstadium.  Der  Motiv- 
schatz  der  Komposition  wird  nach  der  ma- 
riolog.  Okumen.  Synode  von  431  auf  Grund 
viel  alterer  Apokryphen  (neben  dem  Prot- 
evangelium  des  Jakobus  noch  Pseudomat- 
thaus)  erheblich  vermehrt,  der  Darstellung 
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der  Gottesmutter  werden  die  Ziige  des  im- 
perialen  Repriisentationsbildes  gegeben. 
Ein  komplizierteres  Schema  loste  die 
schlichte  Darstellung  der  Annuntiatio  Chri¬ 
sti  der  Katakomben-Malerei  ab.  Die  V.  d. 
G.  auf  dem  Triumphbogen  von  S.  Maria 
Maggiore  (432-440]  s.  auch  oben  Abs.  1) 
maclit Uiesen  Wechsel  sehr  deutlich:  Maria 
in  konigl.  Haltung,  gekleidet  u.  geschmiickt 
wie  eine  Kaiserin  (— >  auch  Gottesmutterbil- 
der)  u.  flankiert  von  Engeltrabanten, 
wahrend  iiber  ihr,  wie  die  Nike  (grch.;  lat. 
victoria,  ‘Siegesgottin’)  aus  dem  Kaiserkult, 
Gabriel  mit  der  Taube  schwebt.  Zugleich 
steht  neben  ihr  der  Korb  mit  Purpurwolle, 
aus  der  sie  nach  den  erwahnten  Apo¬ 
kryphen  als  Tempelmagd  den  Tempelvor- 
hang  spann.  Sowohl  die  Taube  als  auch  der 
schwebende  Erzengel  sind  spater  nifr  selten 
wiederholt  worden,  wahrend  das  Motiv  der 
Tempelmagd  menials  aufgegeben  wurde. 
Nach  dem  Bilderstreit  (->  unter  Bild)  mit 
seiner  Vernichtung  der  Marienbilder  kam 
es  zum  Aufbau  eines  das  MA  hindurch  gtil- 
tigen  Schemas,  das  sich  streng  nach  der  in 
der  klass.  Homiletik  u.  den  liturg.  Hymnen 
vorgetragenen  Dialogsituation  richtete.  Die 
zunachst  starre  (~»  Stil,  hieratischer)  Kon- 
traposition  von  Gottesmutter  u.  Gabriel 
wird  im  Westen  nicht  selten  zugunsten  einer 
Begegnungsidylle  aufgelockert,  ohne  jedoch 
die  theolog.  Aussagen  zu  verdecken,  wobei 
alte  Motive  der  Annuntiatio  wie  Quelle  od. 
Brunnen  gern  wieder  aufgenommen  wur- 
den.  Der  Osten  blieb  in  mittelbyz.  Zeit 
beim  strengen  Reprasentationsbild.  Nach- 
haltigen  Eindruck  vermittelt  das  Denkmal 
der  altruss.  Ikonenmalerei  aus  dem  12.  Jh., 
die  V,  d.  G.  von  Ustjug  aus  Novgorod,  die 
auch  „Gottesmutter  der  Inkarnation"  (Bo- 
go  mater  voploscenija)  gennant  wird.  In  der 
oberen,  himml,  Hemisphare  erscheint  der 
„Alte  der  Tage“  (— >  unter  Christusbilder). 
Nach  den  Worten  des  Synaxarions  vom  25. 
Marz  empfangt  Maria  beim  Euangelismos 
Gabriels  das  ewige  Wort  Gottes,  den  Sohn, 
die  Weisheit  Gottes,  die  zweite  Person  der 
Dreieinigkeit.  Das  Christuskind  (nach  dem 
Typ  des  kindl.  Pantokrators,  —>  Christusbil¬ 
der)  wird  im  Leibe  der  Gottesmutter  darge- 
stellt,  Die  Verarbeitung  spezif.  Motive  deu- 
tet  Kenntis  der  oriental.  Festtradition  durch 
den  Ikonenmaler  an.  Die  rationale  Auffas- 
sung  der  Inkamation  in  Gestalt  des  Kindes 


im  Leibe  Marias  u.  der  „Alte  der  Tage“ 
werden  sehr  selten  dargestellt  (Aufzahlung 
bei  Prokrovskij).  An  ihre  Stelle  tritt  die 
Taube  od.,  wohl  als  Symbol  der  Dreieinig- 
keit,  manchmal  die  Hand  Gottes.  Zahlrei- 
che  Panegyriken  auf  das  Fest  u.  die  erwahn- 
ten  dramat.  Elemente  der  Hymnen  haben 
das  Kompositionsschema  in  spatbyz.  Zeit 
(->  auch  Renaissancen  in  Byzanz)  dynami- 
siert  u.  mit  alien  stilist.  u.  asthet.  Mitteln 
(vielleicht  auch  unter  dem  EinflulJ  friihital. 
Mysterienspiele  der  Annuntiatio  Christi?) 
eine  V.  d.  G.  geschaffen,  die  weniger  das 
matiolog.  Dogma  als  vielmehr  das  personl. 
Dogma  der  Gottesmutter  u.  ihres  Sohnes 
zum  Ausdruck  bringen  mochte.  Das  nach- 
byz.  Verkiindigu  ngsbild  auf  dem  Balkan  u. 
in  RuBland  brachte  neben  neuen  Elemen- 
ten  (Genreszenen,  SchloBinterieurs,  Gar¬ 
ten-  u.  Landschaftsbildern)  manchmal  auch 
klass.  Motive  („Alter  der  Tage“,  bekront 
von  ihm  ein  Lichtstrahl  mit  der  Taube  auf 
Maria  ausgehend). 

Die  V.  d.  G.  erhielt  wegen  ihrer  Bedeutung 
in  mittelbyz.  Zeit  einen  festen  Platz  im 


Vigil 

Zwolferfes (schema  (Dodekaortion)  u.  in 
den  entsprechenden  Formen  des  Festzyklus, 
wahrend  sie  im  Bildprogramm  der  Kirchen 
im  allgemeinen  innerhalb  der  Marienzyklen 
erscheint.  Schon  beim  Templon  u.  dann  bei 
seinem  Nachfolger,  der  Bilderwand,  gehort 
die  V.  d.  G.  zur  Ausschmiickung  der  mittle- 
ren,  zum  Altar  sich  offnenden  Ttir.  Hier  bil- 
det  sie  ein  Doppelsymbol  fur  die  Jungfrau- 
lichkeit  der  Maria  (geschlossene  Tiir,  so 
vielleicht  schon  bei  dem  geschlossenen  Tor 
auf  dem  Triumphbogen  von  S.  Maria  Mag- 
giore?)  u.  fur  den  durch  sie  in  der  Mensch- 
werdung  Christi  geschaffenen  Zugang  der 
Glaubigen  zur  Gemeinschaft  der  Euchari- 
stie  bei  geoffneter  Tiir.  So  erweist  sich  das 
Schema  der  V.  d.  G.  als  legitime  Darstel- 
lung  der  inkarnationstheolog.  u.  mariolog. 
Festgedanken  des  25.  Marz,  aus  dem  sich 
gedanklich  die  Fiille  der  Gottesmutterbilder 
mit  dem  Christuskind  entwickeln  konnte.  - 
Taf.  77;  Abb. 

Lit.:  Th.  Ardans,  L’Annonciation  a  Maria  dans  la 
Liturgie  Syrienne,  Orient  Syrien  4,  Paris  1959, 459 
bis  470;  Beck,  Reg.:  Euaggelismos;  St.  Beissel,  E>ie 
bildl.  Darst.  der  V.  Maria,  Zs.  fur  Christi.  Kunst  4, 
DUsseldoif  1891,  191-196,  207-214;  W.  Braunfels, 
Die  V.,  Diisseldorf  1949;  Felicetti  LiebenielsL’, 
Reg.:  Gottesmutter;  R.A.  Fletcher,  Celebrations 
at  Jerusalem  on  March  25th  in  the  Sixth  Century, 
Studia  Patristica,  5.  Bd.,  Berlin  1957,  30-34;  Gra- 
bar,  Iconoclasme,  Reg.:  Annonciation;  M.  E. 
GoBmann,  Die  V.  an  Maria  im  dogmat.  Verstand- 
nis  des  MA,  MUnchen  1957;  E.  Guldan,  „Et  Ver- 
bum  Caro  Factum  Esl“.  Die  Darst,  der  Inkarua- 
tion  Christi  im  Verkundigungsbild,  RQ  63,  1968, 
145-169;  Handbuch  2, 291  f.;  312  f.;  Kellner,  175 1{ 
N.  P.  Kondakov,  Ikonografija  Bogomateri,  2  Bde., 
S.  Peterburg  1914,  1915,  Reg.:  Blagovoscenie;  La 
Priere2'!,  341-379;  Lazarev,  Reg.:  Blagovescenie; 
ders.,  Russkaja  Srednevekovaja  zivopiS,  Moskau 
1970,  Reg.;  Maltzew5,  93-106;  A.  Mayer  -  Pfarrn- 
holz,  Maria  V.  im  Wandel  der  Kunstgesch.,  Das 
Munster  1,  1948,  257-272;  Nilles  1, 126-127;  2,  251 
bis  253;  K.  Onasch,  Konig  des  Alls,  Berlin  1952, 
21-28;  ders.,  Der  Verkiindigungsgehalt  der  Iko- 
nen,  Vom  Worte  Gottes  u.  den  Kiinsten,  Berlin 
1953,  85-104;  Pokrovskij,  1-40;  Schiller  1,  44-65;  E 
Smirnova,  zivopis  Veiikogo  Novgoroda,  Moskau 
1976, 215-218;  Ouspensky  -  Lossky,  173  f.;  S.  Vail- 
he,  Origine  de  la  Fete  de  l’Annonciation,  EO  9, 
1906,  138-145;  V.  Vladimirov,  Obraz  Blago- 
vescenija  Presvjatoj  Bogorodicy  2MP  1976,  3,  27 
bis  30;  Wellen,  37-44  u.  Reg.:  V.  Maria;  Weitz- 
mann,  Reg.:  Annunciation;  LChl  4,  442-430;  LdK 
5, 405-406.  . .  . . . 

Vesper  — >  unter  Abendgottesdienst 

Vigil  -a  Nachtwache 
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Vladimirskaja 

Vladimirskaja  -4  unter  Gottesmutterbilder 

Vlasij  — >  unter  Heiligenverehrung;  -4  auch 
Heiligenbilder 

w 

Wachsfarbenmalerei  — >  unter  Enkaustik 

Wandlung  (grch.  metusiosis,  f.;  russ. 
prelozenie,  n.,  presuscestvlenie,  n.),  der  Au- 
genblick  in  der  Liturgie  nach  dem  Gebet 
um  den  hi.  Geist,  der  Epiklese,  wo  der  Prie- 
ster  nach  Aufforderung  durch  den  Diakon 
mit  den  Worten  „verwandelnd  mit  deinem 
hi.  Geist“  (grch.  metabalon  to  pneumati  su 
to  hagio;  russ.  preloziv  duchom  tvoim  svja- 
tym)  das  Brot  (d.  h.  das  im  Ritus  der 
Schlachtung  [Opferung]  des  Lammes  aus 
der  Prosphore  herausgeschnittene  u.  in  Par- 
tikel  aufgeteilte  Siegel)  u.  den  Wein  in  Leib 
u.  Biut  Christi  verwandelt.  Die  W.  wird 
durch  ein  dreimaliges  Amen  des  Diakons 
bestatigt  u.  durch  ein  weiteres  Stiligebet  des 
Priesters  abgeschlossen.  Mit  der  W.  ist  die 
voile  Vergegenwartigung  Christi  u.  die  Ge- 
meinschaft  (grch.  koinonia )  der  Glaubigen 
mit  ihm  u.  untereinander  vollzogen  (-4  auch 
Eucharistie).  Zu  den  mit  der  W.  verbunde- 
nen  eucharistisch-theolog.  Problemen  vgl. 
die  Ausfiihrungen  unter  Epiklese.  -4  auch 
Weihe. 

Lit:  Hanssens,  Nr,  1326-1335;  Jungmann,  Reg.: 
W;  G.  Podskalsky,  Griech.  Theologie  in  der  Zeit 
der  Tuikenherrschaft  1453-1821,  Munchen  1988, 
Reg.:  Eucharistie(streit),  Transsubstanliation. 

Wandinalerei  -4  unter  Monumentalmalerei 

Warmwasser  — »  unter  Zeon 

Wasserweihe  (grch.  hagiasma  hydatos;  russ. 
osvjascenie  vody;  lat.  benedictio  aquae).  For¬ 
mal  gesehen  gehort  die  W.  zu  den  Konse- 
krationen  (-»  Weihe)  von  Elementen  u. 
Objekten;  die  Weihe  tragt  aber  in  diesem 
Falle  einen  speziellen  christologischen  u.  sa- 
kramentalen  Charakter.  Man  unterscheidet 
mehrere  W.n: 

1.  Die  am  Fest  der  Epiphanie  vollzogene 
groBe  W.  (grch.  hagiosmos  megas  [hydatos]; 
russ.  velikoe  osvjascenie  vody)  stellt  ein  ei- 


genes  Offizium  vor  der  feierl,  Nachtwache 
dar,  dessen  Lesungen  (Jes.  35, 1-10;  55, 1-13; 
12,  3-6;  1.  Kor.  10, 1-4;  Mark,  1, 9-11),  Gebe- 
te  u.  Hymnen  2  Themen  behandeln,  die  sich 
gegenseitig  erganzen:  die  Taufe  Christi  im 
Jordan  u.  das  durch  ihn  in  die  Welt  gebrach- 
te  Licht.  Im  Mittelpunkt  der  W.  steht  der 
Ritus  der  Versenkung  eines  Handkreuzes 
ins  Wasser.  Er  deutet,  in  Verbindung  mit 
dem  gleichen  Motiv  in  der  Ikonographie  der 
Taufe  Christi,  auf  ein  am  od.  im  Jordan 
(vielleicht  Anfang  des  5.  Jh.)  errichtetes 
Kreuz  hin,  zu  dem  hin  sich  feierl.  Pilgerpro- 
zessionen  bewegten  (der  gall.  Pilgerin  Ege- 
ria  Ende  des  4,  Jh.  noch  unbekannt),  so  wie 
sich  heute  in  der  Kirche  die  Gemeinde  in  ei- 
nem  Umzug  zum  Wasserbecken  bewegt,  in 
dem  die  geschilderte  W,  stattfindet.  Wie 
Epiphanie  selbst  hat  auch  die  W.  ihren  Ur- 
sprung  in  Agypten,  wo  das  Schopfen  des 
Nilwassers  bei  Kerzenlicht  u.  das  Nach- 
Hause-Bringen  in  besonderen  GefaBen 
auch  von  Christen  geiibt  wurden.  Noch  heu¬ 
te  ist  es  Sitte,  von  dem  durch  die  Kreuzein- 
senkung  geweihten  Wasser  etwas  in  einem 
GefaB  nach  Hause  zu  nehmen.  Befindet 
sich  in  der  Nahe  ein  FluB,  so  wird  die  W. 
dort  mit  einer  Prozession  begangen.  Auf  die 
Unterwerfung  des  Satans  durch  Christi  Jor- 
dantaufe  (->  Taufe  Christi)  nimmt  ein  vom 
Diakon  gesprochenes  eigenes  groBes  Kol- 
lektengebet  (Synapte)  Bezug,  wahrend  ein 
umfangreiches,  dem  Patriarchen  von  Jeru¬ 
salem  Sophronios  (gest.  638)  zugeschriebe- 
nes  Gebet  des  Priesters  die  ganze  Ge- 
dankenfiille  der  W.  entfaltet.  -  Uber  Unter- 
italien  mit  seinen  alten  Beziehungen  zu  By- 
zanz  fand  die  W.  Anfang  des  16.  Jh.  auch  in 
die  kath.  Kirche  Eingang. 

2.  Die  W.  bei  der  Taufe  nimmt  ebenfalls  auf 
Christi  Jordantaufe  Bezug.  Der  Priester 
macht  das  Zeichen  des  Kreuzes  Uber  dem 
Wasser,  haucht  es  an  u.  spricht  eine  Exor- 
zismusformel  gegen  die  im  Wasser  wohnen- 
den  „feindl.  Krafte"  (grch.  enantiai 
dynamai).  In  einem  anschlieBenden  Gebet 
wird  auf  die  Wiedergeburt  durch  Wasser  u. 
Geist  hingewiesen  (Joh.  3,  5).  Eine  Zurii- 
stung  des  Taufwassers,  erwachsen  aus  volks- 
tiiml.  u,  philosoph.  (stoischen)  Uberlegun- 
gen  der  Spatantike  in  Verbindung  mit  Chri¬ 
sti  Jordantaufe,  findet  sich  bereits  bei  Igna¬ 
tius  von  Antiochien  (gest,  um  110),  Tertulli- 
an  (gest.  nach  220)  u.  anderen  Kirchenva- 
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Weihe 


tern,  ohne  daB  in  dieser  Friihzeit  schon  von 
einer  Konsekration  des  Wassers  gesprochen 
werden  konnte,  Ahnlich  vcrhalt  es  sich  bei 
den  Vorformen  der  Epiklese  in  der  Taufe  u. 
in  der  Liturgie.  Aus  der  Vorstellung  von  der 
„ln-Dienst-Stellung  des  Wassers  fiir  die 
Taufe"  (Kretschmar)  muBte  in  demselben 
MaBe  eine  eigentl.  W.  werden,  in  dem  die 
letztere  selbst  ein  Sakrament  wurde.  Es  ist 
bezeichnend,  daB  Firmicus  Maternus  (4  Jh.) 
das  von  der  Sonne  erwarmte  Nilwasser  dem 
vom  hi.  Geist  erwarmten  Taufwasser  entge- 
genstellt.  Bei  Kyrill  von  Jerusalem  (gest. 
386)  findet  sich  eine  ausdrtickl.  Geist-Epi- 
klese  sowohl  bei  der  W.  wie  bei  der  Myron- 
weihe  sowie  der  Hinweis,  daB  Christus 
durch  seine  Jordantaufe  dem  Wasser  von 
seiner  Gottlichkeit  mitteilte.  Johannes 
Chrysostomus  (gest.  407)  u,  Theodor  von 
Mopsvestia  (gest.  428)  lassen  keinen  Zwei- 
fel  daran,  daB  durch  die  Herabberufung  des 
hi.  Geistes  das  Wasser  geheiligt  wurde.  Ba- 
silius  der  GroBe  (gest.  379)  hielt  die  W.  so- 
gar  fur  eine  apostol.  Stiftung.  Die  Ausbil- 
dung  einer  profiiierten  Pneumatologie 
(Lehre  vom  hi.  Geist)  in  dieser  Epoche  der 
altkirchl.  Theologie  (— >  auch  Basiliuslitur- 
gie)  biachte  einen  gedankl.  Austausch  zwi- 
schen  ihr  u.  der  mit  dem  Festgedanken  des 
6.  Jan.  eng  verbundenen  Inkarnationstheo- 
logie  mit  sich,  wie  er  in  der  W.  zum  Aus- 
druck  kommt.  Damit  war  einem  nicht  unge- 
fahrl.  „Pankosmismus“  gewehrt  u.  die  W. 
als  konstitutives  Element  der  Taufe  in  diese 
sinnvoll  eingebaut. 

3.  Eine  spezielle  W.  findet  bei  der  Myron- 

weihe  statt. - >  auch  Weihwasser.  -  Zur 

Ikonographie  der  W.  —>  unter  Taufe,  -> 
Taufe  Christi. 

Lit.:  E.  G.  C.  F.  Atchley,  On  the  Epiklesis  of  Eu¬ 
charistic  Liturgy  and  in  the  Consecration  of  the 
Font,  Oxford  1935;  Daniel,  653-658;  H.  Engber- 
ding,  Der  Nil  in  der  liturg.  Fronmiigkeit  des  christ. 
Ostens,  OrChr*  37,  1953,  56-88;  J.  D.  C.  Fisher, 
The  Consecration  of  Water  in  the  Early  Rite  of 
Baptism,  Studia  Patristica,  2.  Bd.,  Berlin  1957,  41 
bis  46;  Goar,  366-378;  G.  Khouri  u.  A.  du  Bullay, 
La  Benediction  de  1’Eau  dans  la  Nuit  de  1’Epipha- 
Die  dans  le  Rite  Syrien  d’Antioche,  Orient  Syrien 

4,  Paris  1959, 211-232;  J.  Lemarie,  Le  Bapteme  du 
Seigneur  dans  le  Jourdain  d’apres  les  Textes 
Scriptuaires  en  usage  dans  les  Eglises  d’Orient  et 
d’Occident,  Maison-Dieu  59,  Paris  1959,  85-104; 
La  Priere2’1,  273-285;  Maltzew2,  516-553;  J.  Qua- 
sten,  The  Blessing  of  the  Baptismal  Font  in  the 
Syrien  Rite  of  the  IVth  Century,  Theological  Stu¬ 


dies,  Woodstock  (Md.)  7,  1946,  309-313;  J.  M. 
Sauget,  Benediction  de  I’Eau  dans  la  Nuit  de 
l’Epiphanie  selon  l’Ancienne  Tradition  de  l’Eglise 
Maronite,  Orient  Syrien  4,  Paris  1959, 319-378;  H. 
Scheidt,  Die  Tauf-W.  im  Sinne  vergleichender  Li- 
turgieforschung  untersucht,  Munster  (Westf.) 
1935;  S.  J.  Smirnov,  Vodokresci  (Materialy  dlja 
Istorii  Krescenskich  Obrjadov  v  Drevnej  Rusi), 
BoV  1900, 1, 1-18;  E.  Stommel,  Zur  Epiklese  der 
rOm.  Tauf-W.,  Bonn  1950.  -  S.  auch  Lit.  zu  Epi- 
phanie,  Taufe. 

Wechselgesang  — >  unter  Antiphon,  -a 
Psalmodie,  a  Responsorien 

Weihe,  Konsekration  (grch.  hagiasmos,  m., 
‘Fleiligung’,  ‘Ausgrenzung’;  russ.  svjascenie, 
n.;  lat.  consecratio,  f.,  ‘Weihe’,  ‘Bann’).  Im 
Unterschied  zum  (groBtenteils  mehrmals  er- 
teilbaren)  Segen  stellt  die  W.  einen  (groB¬ 
tenteils  einmaligen)  Akt  dar,  durch  den  eine 
Person  od.  ein  Gegenstand  fiir  einen  Kult 
(in  Hochreligionen),  od.  fiir  den  in  Christus 
personl.  Gott  reserviert  wird.  Das  aus- 
schlieBliche  u.  nicht  riickgangig  zu  machen- 
de  Reservat  (der  Bann)  ist  das  eigentl. 
Kennzeichen  der  W.  Die  W.  hat,  ebenfalls 
im  Unterschied  zum  Segen  (obwohl  die 
Grenzen  nicht  immer  scharf  sind),  eine  We- 
sens-  u.  Qualitatsveranderung  des  Geweih- 
ten  zur  Folge.  Der  fiir  die  Konsekration 
kennzeichnende  Reservatgedanke  wird  ge- 
sellschaftlich  insofern  relevant,  als  durch  sie 
das  Individuum  u.  ganze  Gruppen  sich  zu 
einer  in  sich  gegliederten  Sozietat  formieren 
(durch  die  Cheirotonie  separiert  sich  z.  B. 
der  Klerus  von  den  Laien  u.  bildet  eine  ei- 
gene  [durch  den  Zolibat  ausgegrenzte] 
Hierarchie).  W.-Handlungen  zu  vollziehen 
ist  deshalb  das  Reservat  des  Klerus  [— >  auch 
Weihegrade],  eigentl.  W.-Trager  der  Bi- 
schof.  Daraus  ergibt  sich  schlieBhch  der  en- 
ge  Zusammenhang  zwischen  W.  u.  Kirchen- 
recht,  da  die  von  diesem  geschiitzte  u.  ga- 
rantieite  Sozietat  die  verschiedensten  W.n 
zur  Voraussetzung  hat. 

Spezifisch  konsekrator.  Charakter  haben  je- 
ne  W.-Handlungen,  die  eine  Gestaltwand- 
lung  des  Geweihten  zur  Folge  haben.  In  die¬ 
sem  Sinne  bildete  schon  fiir  Johannes 
Chrysostomus  (gest.  407)  das  Konsekrieren 
(grch.  hagiazein)  u.  das  Gestaltwandeln 
(grch.  metaskeuazein,  metarrhythmizein) 
von  Brot  u.  Wein  eine  Einheit  (— >  auch  Epi¬ 
klese,  Wandlung).  Zu  solchen  Akten  ge- 
horen  auch  die  Myronweihe  u.  die  Wasser- 
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weihe,  obwoM  sie  wiederholt  werden.  Un- 
wiederholbare  W.-Handlungen  an  Personen 
sind  Cheirotonie  (Ordination),  Myronsal- 
bung  (Firmung)  u.  Taufe  u.  nach  einigen 
orth.  Kanonisten  die  kirchl.  — >  EheschlieBung, 
ein  im  orth.  Kirchenrecht  strittiger  Gegen- 
stand;  an  Gegenstanden  Konsekrationen  des 
Altars,  des  Kelchs  u.  der  Patene,  die  W.  von 
Friedhofen  (— »  Coemeterium),  die  Kirchen- 
weihe  u.  die  Ikonenweihe  (wiederholbar  z. 
T.  nur  bei  Profanationen,  d.  h.  Entweihun- 
gen).  Konstitutiv  fiir  solche,  zu  besonderen 
Offizien  ausgestaltete  Konsekrationen  sind 
der  Gestus  der  Handauflegung  (— >  Cheiro- 
thesie)  u.  des  Kreuzeszeichens  uber  den  zu 
weihenden  Personen  od.  Gegenstanden. 
Obwohl  ini  gedankl.  Ansatz  vorhanden,  ist 
es  in  der  Ostkirche  doch  niemals  zu  einer 
systemat.  Ausbildung  der  Lehre  vom  „sa- 
kramentalen  Charakter“  (lat.  character 
sacramentalis)  vor  allem  der  3  erwahnten 
Sakramente  gekommen,  wie  sie  die  kath. 
Kirche  in  der  Scholastik  u.  im  Konzil  von 
Trient  (1545-1552)  durchgefiihrt  hat. 

Lit.:  Beck,  Reg.:  W.n;  Fendt,  Reg.:  Konsekration; 
Handbuch  Reg,:  W.;  Milasch,  §  172-176;  I.-H.  Dal- 
mais,  Die  Weiheriten,  Handbuch  Ostk.kunde  II, 
160-168.  -  S.  auch  Lit.  zu  Segen. 

Weihegrade,  durch  das  Amt  des  Bischofs 
als  des  eigentl.  Weihetragers  bestimmte  u. 
von  diesem  absteigende  (deszendente)  Stu- 
fenfolge  der  Mitglieder  des  Klerus.  Die  Ent- 
stehung  der  W.,  Anfang  des  2.  Jh.  bereits 
voll  im  Gange,  setzt  in  Parallele  zur  Ver- 
dingLichung  u.  Verrechtlichung  der  Euchari- 
stie  zur  selben  Zeit  eine  ebensolche  Ver- 
dinglichung  u.  Verrechtlichung  der  Weihe 
voraus,  deren  nicht  nur  qualitative,  sondern 
auch  quantitative"  Mitteilung  (wie  sie  am 
Beispiel  des  vom  Bischof  dem  Priester  zu 
garantierenden  Lebensunterhaltes  [lat.  be- 
neflcium;  in  manchem  der  Entstehung  des 
feudums  vergleichbar]  deutlich  wurde)  ein 
System  innerer  u.  auBerer  Abhangigkeiten 
zur  Folge  hatte.  Diese  „interne  Feudalisie- 
rung“  der  ma.  Kirche  wirft  eine  Fiille  von 
Fragen  auf.  Sie  machte  die  Kirche  vor  allem 
anfallig  fiir  die  Feudalisierung  des  gesell- 
schaftl.  Lebens,  die  sich  auBerhalb  ihrer  So- 
zialstruktur  vollzog. 

Man  unterscheidet  in  deszendenter  Folge 
die  Inhaber  hdherer  W.  (grch.  hieromenoi; 


lat.  ordines  maiores  vel  sacri)  von  denen  nie- 
derer  W.  ( hyperetai ;  ordines  minores).  Zu 
den  ersteren,  „innerhalb“  des  Bemas  Ordi- 
nierten  (— >  unter  Cheirotonie)  gehoren  Bi¬ 
schof,  Priester  u.  Diakon  (in  der  Alten  Kir¬ 
che  auch  Diakonisse,  diese  aber  ohne  Lei- 
tungsfunktionen),  die  die  Leitungshierar- 
chie  der  Kirche  bilden.  Die  niederen  W. 
werden  „auBerhalb“  des  Bemas,  d.  h.  in  der 
Vorhalle  (dem  Narthex)  in  ihre  Amter  ein- 
gesetzt  (— )  auch  Cheirothesie).  Wiederum 
in  deszendenter  Linie  sind  dies  Hypodia- 
kon,  Lektor  (der  in  der  Alten  u.  der  byz. 
Kirche  die  Tonsur  erhielt),  Chorleiter  u. 
Torhtiter,  friiher  auch  die  Exorzisten  (-> 
unter  Exorzismus).  Die  Inhaber  der  ver- 
schiedenen  Weihegrade  unterscheiden  sich 
auBerlich  durch  ihre  verschiedenen  kirchl. 
u.  liturg.  )  Gewander. 

Lit:  Beck,  79-83  u.  Reg.:  Weihen;  W.  Croce,  Die 
niederen  Weihen  u.  ihre  hierarch.  Wertung, 
ZKTh  70, 1948, 257-314;  A.  v.  Harnack,  Die  Quei- 
len  der  sog.  Apostol.  Kirchenordnung  nebst  einer 
Untersuchung  iiber  den  Ursprung  des  Lektorates 
u.  der  anderen  niederen  Weihen,  Leipzig  1886; 
Milasch,  §  60;  E.  Wieiand,  Die  genet.  Entwicklung 
der  sog.  Ordines  minores  in  den  drei  ersten  Jh., 
Freiburg/Br.  1897.  -  S.  auch  Lit.  zu  Cheirotonie. 

Weihnachten  — »  Geburt  Christi 

Weihrauch  (grch.  thymiama,  n.,  ‘Raucher- 
werk’,  libanos,  m.,  der  Baum  u.  das  aus  ihm 
gewonnene  Harz;  russ.  ladan,  m.,  fimiam, 
m.;  lat.  incensum,  n.),  Rauch,  der  beim  Ver- 
brennen  (lat.  incensio)  verschiedener  in 
Siidarabien  u.  Indien  wachsender  Boswel- 
liastraucher  entsteht.  Der  W.  wurde  u.  wird 
in  fast  alien  Hochreligionen  benutzt,  auch 
im  altjtid.  Tempel,  nicht  aber  in  der  Synago- 
ge.  Im  Kultus,  einschlieBlich  des  antiken  u. 
spatantiken  Kaiserkultes,  diente  er  bei  der 
Gabendarbringung  der  Verehrung  u.  der 
Verhullung  des  Gotterbildes  od.  des  Kai¬ 
sers.  Der  W.  wurde  auch  als  Abwehr  (grch. 
apotropaion)  von  Damonen  u.  Ungliick  u. 
deshalb  auch  beim  Begrabnis  verwendet. 
Zusammen  mit  Kerzen  od.  Fackeln  (  -->  un¬ 
ter  Licht)  gehorte  der  W.  zu  den  insignialen 
Reservaten  auch  des  christi.  Kaisers  in  By- 
zanz,  die  er  frilhzeitig  an  den  Bischof  (  -> 
auch  Bischofsinsignien)  delegierte.  In  der 
Fruhzeit  stand  das  Christentum  wegen  der 
Inzensierungen  beim  rom.  Kaiserkult  dem 
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W.  ablehnend  gegeniiber  (vgl.  Offb.  18, 13), 
verglich  ihn  aber  mit  den  Gebeten  der  Hei- 
ligen  (Offb.  5,  8;  8,  3.4).  Vielleicht  benutzte 
die  Gnosis  den  W.  Ohne  Beanstandung 
wurde  er  friih  bei  christl.  Begrabnissen  ver- 
wendet.  Vom  4.  Jh.  ab  (Apostol.  Konstitu- 
tionen  [->  unter  Kirchenrecht])  breitet  sich 
der  W.  von  Palastina  u.  Syrien  aus.  An  den 
hi.  Statten  in  Jerusalem  u.  Palastina  wurde 
das  Inzensieren  in  Verbindung  mit  den  Pro- 
zessionen  zu  den  Orten  der  Eischeinung 
Christi  iiblich,  im  Zusammenhang  mit  den 
erwahnten  episkopalen  Ehrenrechten  beim 
Einzug  des  Bischofs  in  die  Kirche  zu  Beginn 
der  Liturgie;  spater  erhielt  es  innerhalb  der 
Vormesse,  der  Prothesis,  einen  festen  Platz. 
Im  Westen  fanden  Inzensierungen  wahrend 
der  Messe  erst  vom  9.  Jh.  ab  Eingang.  Da 
der  W.  dem  Segen  unterliegt,  erhalt  er  (mit 
seinem  GefaB,  s.  unten)  sakramentalen 
Charakter  und  wird  sowohl  fiir  Personen 
(als  Reservat  des  Klerus,  spater  nur  des  Bi¬ 
schofs)  als  auch  fiir  Gegenstande  (z.  B.  Iko- 
nen),  bei  denen  Segen  od.  Weihe  vorge- 
schrieben  sind,  in  Anspruch  genommen. 

Das  W. -GefaB  gibt  es  in  einer  groBeren  Ge¬ 
stalt  (grch.  thymiaterion;  russ.  kadilo)  od.  als 
kleines  HandgefaB  (grch.  katzion;  russ.  ka- 
cija,  kaceja ).  Dieses  hangt  an  einer  mit 
einem  Griff  versehenen  Kette,  an  der  sich 
ein  hochziehbarer  Deckel  zum  Offnen  u. 
Einlegen  des  W.s  befindet.  Die  GefaBe  sind 
meist  einfach  u.  schmucklos.  -  Taf.  79. 

Lit.:  E.  G.  C.  F.  Atchley,  A  History  of  the  Use  of 
Incense,  London  1909;  Dix,  Reg.:  Incense;  Eisen- 
hofer,  Reg.:  W.,  W.-Behalter,  W.-Korner;  Fendt, 
Reg.;  Goar,  Reg.;  Turrificatio;  Hanssens,  Nr.  832 
bis  864;  Jungmann,  Reg.;  Handbuch,  Reg.;  K. 
Schneider,  Studien  zum  Unsprung  liturg.  Einzel- 
heiten  ostl.  Liturgien,  2:  Thymiamata;  Kyrios  3, 
Berlin  1938, 149-190,  293-311;  ders..  Die  Welt  des 
Hellenismus,  Mtindien  1975,  150-152;  R.  Sigis- 
rnund.  Die  Aromata  in  ihrer  Bedeutung  fiir  Reli¬ 
gion,  Rilen,  Gebrauche,  Handel  u.  Geographic 
des  Altertums  bis  zu  den  ersten  Jh.  unserer  Zeit- 
rechnung,  Leipzig  1884;  E.  Trenkle,  Liturg.  Cera¬ 
te  u.  Gewander  der  ■  Ostkirche,  Miinchen  1962. 

Weihwasser  (grch.  hagiasma,  n.;  russ.  svjata- 
ja  voda;  lat.  aqua  benedicta).  Das  Wasser 
spielt  bei  alien  Volkern  u.  zu  alien  Zeiten  in 
seiner  elementaren  Erscheinung  als  sowohl 
positives,  lebenerhaltendes,  wie  auch  als  ne¬ 
gatives  Numen  (religiose  Macht)  eine  groBe 
Rolle;  es  hat  dadurch  auch  Bedeutung  fiir 


den  Kultus.  Als  Lustrations-(Reinigungs-) 
Wasser  wird  es  4.  Mose  8,7;  19  erwahnt.  Der 
Bischof  Serapion  von  Thmuis  (gest.  nach 
362)  kennt  ein  Gebet  beim  Segen  iiber  dem 
Wasser,  die  Apostol.  Konstitutionen  (— »  un¬ 
ter  Kirchenrecht)  schreiben  diese  Handlung 
dem  Apostel  Matthaus  zu.  Kyrill  von  Jeru¬ 
salem  (gest.  444)  bzw.  sein  Nachfolger  Jo¬ 
hannes  redet  in  seinen  mystagog.  Kateche- 
sen  (-»  Mystagogie)  im  Hinblick  auf  2.  Mo¬ 
se  14  vom  „Heilswasser“  (grch.  soterion  hy- 
dor),  womit  wahrscheinlich  das  W.  gemeint, 
auf  jeden  Fall  aber  die  Gedankenverbin- 
dung  zur  Wasserweihe  gegeben  ist.  Nach  al¬ 
ter  Vorschrift  wird  dem  W.  Salz  beige- 
mischt.  Es  wird  als  Lustration  beim  Eingang 
in  die  Kirche  sowie  bei  bestimmten  Weihen, 
z.  B.  der  Kirchenweihe,  benutzt. 

Lit.:  Jungmann  2,  97,  561;  M.  Ninck,  Die  Bedeu¬ 
tung  des  Wassers  im  Kult  u,  im  Leben  der  Alten, 
Leipzig  1921  (Darmstadt  1967  Reprint);  R.  Wolf, 
Aqua  Religiosa.  Die  religidse  Verwendung  von 
Wasser  im  friihen  Christentum  u.  in  seiner  Um- 
welt  I,  Diss.  Leipzig  1956.  -  S.  auch  Lit.  zu  Was¬ 
serweihe. 

Weisheit!  aufrecht!  (grch.  sophia!  orthoil ; 
russ.  premudrost’!  prostif),  admonitive  (zur 
Aufmerksamkeit  ermahnende)  Exklama- 
tion  des  Diakons  nach  dem  Kleinen  — >  Ein¬ 
zug  vor  dem  Dreimalheilig  (— >  Trishagion) 
wahrend  der  Liturgie.  „Weisheit“  raft  auch 
der  Diakon  vor  der  Apostellesung,  „Weis- 
heit!  aufrecht!'1  der  Priester  bei  den  Lesun- 
gen  vor  dem  Evangelium,  der  Ruf  „ Weis¬ 
heit1'  ertont  noch  mehrmals  vor  dem 
GroBen  -»  Einzug.  Der  Sinn  dieses  Rufes 
liegt  in  der  tbeol.  Lehre  von  der  Weisheit 
Gottes,  die  sich  in  der  zweiten  Person  der 
Dreieinigkeit,  dem  praexistenten  (ewigen) 
Logos  Christus,  manifestiert  (vgl.  u.  a.  1. 
Kor.  1,  17-25;  Eph.  3,  10);  dieser  wird  beim 
Kleinen  Einzug  als  zu  Erdenwandel  u.  Pre- 
digt,  beim  GroBen  Einzug  als  zu  seinem  Op- 
fertod  kommend  vergegenwartigt.  Das 
Euchologion  des  8./9.  Jh.  kennt  diesen  Zu- 
ruf  noch  nicht.  In  den  Liturgieformularen 
erscheint  er  erst  im  11.  Jh.  Patriarch  Philo- 
theos  Kokkinos  (gest.  1379),  der  die  spat- 
byz.  Liturgiereform  zum  AbschluB  brachte 
(— >  auch  Liturgie)  u.  selbst  3  Homilien  iiber 
Spr.  9,  1  f.  schrieb,  nahm  diese  Exklamation 
endgultig  in  die  Liturgie  auf. 

Lit.:  Hanssens,  Nr.  1028. 
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Weisheit  Gottes  (grch.  sophia  tu  theu;  russ. 
sofija,  premudrost'  bozija;  lat.  sapientia  dei), 
theolog.  Begriff  mit  dazugehorender  kom- 
plexer  Vorstellungswelt. 

1.  Der  Ursprung  dieser  Vorstellung  gekt  bis 
in  altoriental.  Zeiten  zuriick  u.  laBt  sich  pra- 
zis  kaum  fassen.  Die  W.  G.  fand  vor  allem 
in  Israel  nach  dem  babylon.  Exil  (6./5.  Jh.  v. 
Chr.)  als  Ideenmodell  fiir  eine  von  der  Ver- 
nunft  geleitete  Lebensfiihrung  auch  in  das 
AT  Eingang  (Spriiche  Salomos,  Prediger 
Salomo,  Hoheslied;  die  nur  griechisch  tiber- 
lieferten  u.  in  die  lat.  Bibel  [Vulgata]  iiber- 
setzten  Apokryphen  Weisheit  Salomos, 
Spriiche  Sirachs).  Dabei  wurde  die  W.  G. 
nicht  nur  als  abstrakte  didakt.  Idee  vorge- 
stellt,  sondern  als  Person  verstanden,  die  in 
manchem  als  der  hebr.  ruah,  dem  Geist 
Gottes,  verwandt  aufgefaBt  wurde.  Diese 
Weisheitsliteratur  beeinfluBte  die  mittelal- 
terl.  Literaturgattung  des  Fiirstenspiegels 
(vgl.  auch  Spr.  Saloni.  8).  Die  oriental.  Vor¬ 
stellung  von  der  W.  G.  war  aber  ebensowe- 
nig  eine  geschlossene  Einheit  wie  die  der 
Gnosis  von  einer  oberen  u.  unteren  Sophia. 
Nachdem  Sophia  u.  Eirene  (grch.,  JFrie- 
den’)  nach  der  Stoa  auch  in  die  neuplaton. 
Philosophic  (die  noch  auf  die  Erbauung  der 
gleichnatnigen  Kirchen  in  Konstantinopel 
[-»  unter  Kirchenbau]  eingewirkt  hat)  Ein¬ 
gang  fanden,  erhielten  die  Sophia-Spekula- 
tionen  durch  die  Kirchenvater  im  Kampf 
gegen  die  Gnosis  neue  u.  fiir  die  Zukunft 
bedeutsame  Impulse.  Fiir  die  Kirchenvater 
bildete  die  W.  G.  nicht  nur  die  gemeinsame 
gottl.  Substanz  von  Gott-Vater  u.  Gott- 
Sohn  (so  schon  Origenes,  gest.  353/354),  sie 
offenbarte  sich  auch  in  den  groBen  Asketen, 
wie  etwa  Antonius  (— »  unter  Monchtum),  u. 
iiberwindet  nach  1.  Kor.  1, 17  f.  die  Weisheit 
der  Heiden  durch  das  Kreuz,  wie  sie  ande- 
rerseits  unter  dem  EinfluB  der  Stoa  als  Vor- 
aussetzung  des  in  Christus  begriindeten  ver- 
niinftigen  Denkens  angesehen  wurde.  In  der 
Haresie  des  Arius  (gest.  335)  ist  die  Sophia 
wie  dei  Sohn  nicht  ewig  beim  Vater,  son¬ 
dern  zum  Zwecke  der  Weltschopfung  von 
diesem  erst  geschaffen  worden.  Unter  die- 
sem  EinfluB  lassen  die  Apostol.  Konstitutio- 
nen  (— >  auch  unter  Kirchenrecht)  im  Eucha¬ 
rist.  — )  Hochgebet,  aber  auch  an  anderen 
Stellen  ihrer  Liturgie  die  Sophia  bei  der 
Schopfung  des  Menschen  anwesend  sein.  Im 
System  der  pseudoareopagit.  Schriften  (5./6. 


Jh.,  -i>  unter  Mystagogie)  wild  die  Sophia 
den  einzelnen  himml.  u.  kirchl.  Hierarchien 
analog  ihrem  jeweiligen  Intelligenzstatus 
mitgeteilt  u.  gehort  zur  Grundtugend  der 
Leitenden.  Indem  die  W.  G.  mit  Christus  als 
der  zweiten  Person  der  Dreieinigkeit  identi- 
fiziert  wurde,  eroffneten  sich  fiir  die  Byzan- 
tiner  in  Verbindung  mit  dem  Weltherr- 
schaftsanspruch  Christi  u.  dem  christl.  Kai- 
serkult  weite  Horizonte.  Es  entstand  in  der 
Nachfolge  der  Vorstellung  von  der  Traditio 
legis,  der  Gesetzesiibergabe,  die  byz.  Herr- 
schaftsideologje  von  der  Sophia,  insofern 
der  Kaiser,  unter  der  Vorsehung  Gottes 
(grch.  pronoia  tu  theu;  lat.  providentia  dei ) 
stehend,  als  „Vikar  Christi"  auch  dessen  im- 
periale  Anspriiche  auf  alle  unterworfenen  u. 
noch  nicht  unterworfenen  Volker  tiber- 
nahm.  Die  W.  G.  als  „kulturpo!it.  Pro- 
gramm"  auBert  sich  u.  a.  im  Bau  von  So- 
phienkirchen  im  byz.  Kulturbereich  (Hagia 
Sophia  in  Konstantinopel,  Sophienkirchen 
in  Jerusalem,  Thessalonich,  Ochrid,  Kiev, 
Novgorod,  Polock,  -»  auch  oben  Kirchen¬ 
bau).  Der  Sieg  der  Bilderfreunde  im  Bilder- 
streit  (— >  unter  Bild)  wurde  als  Sieg  der  W. 
G.  propagiert.  Es  kam  zu  einer  Neubele- 
bung  dieser  Vorstellungen,  wie  sie  uns  in 
der  Heiligenvita  des  Slavenlehrers  Konstan- 
tin-Kirill  (-»  unter  Sprachen)  entgegentritt 
(Verbindung  der  Vision  der  Sophia  mit  der 
Idee  von  der  Wiederherstellung  der  ,Ehren 
des  Urvaters’  Adam  [— >  Adam  u.  Eva]). 
Auf  spekulativem  Gebiet  ergaben  sich  Ge- 
dankenverbindungen  zur  Gottesmutter  u. 
dem  hi.  Geist  -  ein  Nachklang  an  die  er- 
wahnte  ruah  des  AT  -,  die  sich  besonders  in 
der  altruss.  Malerei  Ausdruck  verschaffen 
sollten  (s.  Abs.  2).  Auf  der  anderen  Seite  ist 
in  RuBland  eine  gewisse  Zuriickhaltung  ge- 
gentiber  dem  imperialen  Anspruch  der  von 
grch.  Metropoliten  gegrundeten  Sophienkir¬ 
chen  zu  beobachten.  Man  ersetze  sie  durch 
den  nationalen  Patronat  des  Entschlafens 
der  Gottesmutter  am  15.  Aug.  od.  des  Po- 
krov,  des  Festes  des  Schutzmantels  der 
Gottesmutter,  am  1.  Okt.  Erst  im  17.  Jh.  u. 
unter  einem  neuerl.  Erstarken  des  grch. 
Einflusses  kam  es  wieder  zu  Sophiengriin- 
dungen,  deren  Kirchweih  aber  auf  den  15. 
Aug.  gelegt  wurde.  Wiederbelebungen  der 
Vorstellungen  von  der  W.  G.  im  18.  Jh.  fan¬ 
den  keinen  groBen  Widerhall;  sie  standen 
tiberdies  unter  kirchl.  Zensur.  Bemerkens- 
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wert  ist  dagegen,  daft  die  Stadtrepublik 
Novgorod  nicht  nur  eine  bertihinte  Ikone 
der  W.  G.  (s.  Abs.  2)  besaB,  sondern  diese 
auch  bis  zu  ihrem  Untcrgang  in  ihrem 
Staatssiegel  fiihrte. 

2.  In  der  byz.  Reichsikonographie  hat  das 
Thema  der  W.  G.  keine  besondere  Ausge- 
staltung  gefunden.  Wie  aus  einer  Homilie 
des  Kaisers  Leon  VI.  (gest.  912)  auf  die 
Verkiindigung  der  Gottesmutter  hervor- 
geht,  ist  seine  DaisteLlung  auf  einein  Mosa- 
ik  der  Hagia  Sophia  in  Konstantinopel  vor 
dem  thronenden  Christus,  der  von  den  Me- 
daiLlons  (— >  Clipeus)  der  Gottesmutter  u. 
des  Erzengels  Gabriel  flankiert  ist,  im  Sinne 
der  oben  geschilderten  Herrschaftsideologie 
„sophianisch“  zu  verstehen.  Die  in  der  ho- 
milet.  Literatur  der  Kirchenvater  haufige 
Verbindung  von  Luk.  15,  8  ff.  mit  der  W.  G. 
findet  sich  auf  einer  Miniatur  zu  den  Predig- 
ten  des  Johannes  Chrysostomus  aus  dem 
9./10.  Jh.  Dagegen  wurde  die  Thema  tik  der 
W.  G.  im  AnschluB  an  die  obenerwahnte 
Tradition  der  Slavenlehrer  in  der  bulg.  u. 
serb.  Kunst  seit  dem  14.  Jh.  sehr  beliebt. 
Zugleich  fand  im  selben  Jh.  der  Ruf  „Weis- 
heit!“  aufrecht!“  endgiiltig  Aufnahme  in  die 
Liturgie.  Das  Darstellungsschema  konzen- 
triert  sich,  wie  schon  die  Bibelilustrationen 
der  Weisheitsbiicher  aus  friihmittelbyz.  Zeit 
(Salomo  mit  der  Gottesmutter,  die  das 
Christuskind  im  Clipeus  halt  [-»  unter  Gott- 
esmutterbilder],  oft  auch  von  der  W.  G.  - 
wie  auf  Evangelistenbildern  -  inspiriert), 
auf  die  absteigende  Gedankenreihe  von  der 
ewigen  Sophia  iiber  die  zweite  Person  der 
Dreieinigkeit  u.  den  Logos-Christus  bis  zur 
Menschwerdung  (Inkarnation)  Christi.  Da- 
bei  wird  die  W.  G.  sowohl  mannlich  als 
Christus  dargestellt  (Bildlegenden  weisen 
auf  seine  Identitat  mit  der  W.  G.  hin)  als 
auch  weiblich  als  Sophia,  oft  im  rhomben- 
formigen  Nimbus,  der  eine  Allegorie  signa- 
lisiert.  Zum  ikonograph.  Inventar  gehoren 
der  Tisch  der  Eucharistie  (Spr.  9,  5)  u.  die 
siebensaulige  Architektur  (Spr.  9,  1),  vor 
der  od.  in  der  die  Sophia  thront  u.  ihre  Ga- 
ste  zu  den  eucharist.  Tischen  iadt.  Einzel- 
heiten  bleiben  variabel  (Christus  vom  Typ 
des  Pantokrators  od.  auch  als  Engel  des 
GroBen  Rats  \—>  Christusbilder],  Sophia 
iiber  der  Sphaira  u.a.).  Eine  russ.  Ikone  des 
16.  Jh.  zeigt  die  W.  G.  als  jugendl.  gekron 
ten  Engel,  die  FiiBe  auf  der  Weltkugel,  hin- 
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ter  ihr  Christus,  beide  flankiert  von  den  3 
Personen  der  Deesis,  wobei  die  Gottesmut¬ 
ter  des  Zeichens  auf  die  Inkarnation  hin- 
deutet  (— r  auch  Gottesmutterbilder).  In  der 
oberen  Sphare  befindet  sich  iiber  Christus- 
Sophia  die  von  Engelchoren  (— >  auch  Chor) 
umgebene  Thronbereitung  (->  Hetoimasia). 
Die  Bildlegende  lautet  sofija  premudrost’ 

BOZIJA  TOLKOVANIE  SVIATOJ  I  APOSTOL’SKOJ 
cerkvi  (‘Sophia  die  W.  G.,  Auslegung  der 
hi.  u.  apostol.  Kirche’).  Die  vcrstarkte  Ver- 
ehrung  der  Sophia  im  16.  Jh.  in  RuBland 
hangt  wahrscheinlich  mit  dem  Interesse 
Ivan  Groznyjs  (gest.  1584)  an  der  byz. 
Reichsideologie  zusammen  (s.  auch  oben 
Abs.  1),  Es  bleibt  noch  zu  untersuchen,  wel- 
che  Rolle  die  W.  G.  bei  den  Bogomilen  u. 
den  russ.  Nonkonformisten  (-»  auch  Hare- 
sien)  gespielt  hat  u.  weiche  Einfltisse  des 
westl.  Humanismus  bei  den  letzteren  wirk- 
sam  gewesen  sind.  -  Taf.  80. 

Lit.:  A.  M.  Ammann,  Darst.  u.  Deutung  der  So¬ 
phia  im  vorpetrin.  RuBland,  OrChrPer  4,  Rom 
1938,  120-156;  S.  S.  Averincev,  K  Ujasneniju 
Smysla  Nadpisi  nad  Konchoj  Central’noj  Apsidy 
Sofii  ^  Kievskoj,  Drevnerusskoe  Iskusstvo. 
Chudozestvennaja  kul’tura  domongol'skoj  Rusi, 
Moskau  1972,  25-49;  L.  Boyer,  Le  Throne  de  la 
Sagesse,  Paris  1957;  T.  Danielou,  Trinite  et 
Angdlologie  dans  la  Theologie  Judeochretienne, 
RSR  45,  1957,  5-41;  P.  A.  Florenskij,  Stolp  1 
Ulverzdenie  Istiny,  Moskau  1914  (Dt.  im  Auszug: 
Ostl.  Christentum.  Dokumente,  2.  Bd,,  Mljnchen 
1925, 131-150);  G.  Ftorovskij,  Christ,  the  Wisdom 
of  God,  in  Byzantine  Theology  and  Art,  Actes 
Vie  Congr.  Intern.  Etudes  Byz.  Paris  1948, 1.  Bd., 
Paris  1950, 229  ff.;  A.  Grabar,  Etudes  Critiques,  2. 
Iconographie  de  la  Sagesse  Divine  et  de  la  Vierge, 
CAr  8, 1956, 254-261;  ders.,  Iconoclasme,  240,  253; 
E.  v.  Ivanka,  Plato  Christianus,  Einsiedeln  1964, 
235-242;  H.  Jaeger,  The  Patristic  Conception  of 
Wisdom  in  the  Light  of  Biblical  and  Rabbinnical 
Research,  Studia  Patristica  4,  Berlin  1961,  90-106; 
O.  Keel,  Die  Weisheit  spielt  vor  Gott,  Gottingen 
1974;  B.  Lang,  Frau  Weisheit,  Dilsseldorf  1975; 
Lazarev,  Reg,:  Premudrost’  Bozija;  J.  Meyendorff, 
L’lconographie  de  la  Sagesse  Divine  dans  la 
Tradition  Byzantine,  Ders,,  Byzantine  Hesy- 
chasm,  historical,  theological  and  social  problems, 
London  1974,  XVI,  259-277;  F.  Spasskij,  L’Office 
Liturgique  Slave  de  la  „Sagesse  de  Dieu“,  Ireni- 
kon  30,  1957,  164-188;  ders.,  Russkoe  Litur- 
giceskoe  Tvorcestvo,  Paris  1951,  254-273;  C.  An- 
dronikoff,  L’Office  de  la  Sophie  Sagesse  de  Dieu, 
Liturgie,  Spiritualite,  Culture,  Rome  1983,  17-40; 
LChl  4,  39-43  (Sapientia);  8,  382-384  (Sophia  mit 
ihren  drei  Tochtern). 
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Zeitrechnung,  bestimmte  Methode(n),  ge- 
schichtl.  Ereignisse  u.  in  regeJmaBigcn  Ab- 
standen  wiederkehrende  Feste  des  Kultus, 
Geschafts-,  Verwaitungs-  u.  andere  Termine 
systematisch  zu  erfassen,  zu  errechnen  u.  zu 
fixieren. 

1.  Man  unterscheidet  natiirliche  u.  rationale 
Einheiten  der  Z.  Zu  den  ersten  gehoren  der 
Tag  (im  Wechsel  mit  der  Nacht,  die  ihrer- 
seits  zum  vorangehenden  Tag  gezahlt  wur- 
de,  — >  auch  Abendgottesdienst,  — >  Nachtwa- 
che),  der  nach  dent  Mondwechsel  encoder 
te  Monat  u.  das  Jahr,  das  sich  nach  dem 
Sonnenumlauf  richtet.  Dabei  muBte  der 
Mondkalender  mit  dem  Sonnenzyklus  in 
Einklang  gebracht  werden.  Das  Ergebnis 
war  das  sog.  lunisolare  Jahr  (von  lat.  lima, 
‘Mond’,  u.  sol,  ‘Sonne’),  das  durch  Einschal- 
tungen  (Interkalationen)  von  Schaltmona- 
ten  zustande  kam.  Zu  den  natiirl.  Einheiten 
der  Z.  wurden  ferner  u.  a.  die  Niltiber- 
schwemmungen  gezahlt,  die  mit  den  Mond- 
phasen  u.  bestimmten  Sternkonstellationen 
in  Zusantmenhang  gebracht  wurden,  um  so- 
wohl  den  Anforderungen  des  Kultus  (— > 
auch  Epiphanie)  als  auch  den  Abgabe-  u. 
Steuerterminen  gerecht  zu  werden.  Alle 
diese  Versuche  stellen  bereist  Rationalisie- 
rungen  natiirl.  Zeitrhythmen  dar.  Da  sie 
aber  mit  Mangeln  behaftet  waren,  fiihrte 
Julius  Caesar  am  1.  Jan.  45  v.  Chr.  das  So- 
larjahr  mit  den  uns  bekannten  12  Monaten 
ein,  das  schlieBlich  auch  vom  Orient  iiber- 
nommen  wurde. 

2.  Damit  war  die  Grundlage  eines  Kalen 
ders  geschaffen,  der  mit  seinen  Kultus-Da- 
ten  u.  fixierten  Verwaltungsterminen  die 
Voraussetzung  fiir  ein  geregeltes  religioses 
u.  „biirgerliches“  Leben  schuf,  an  dem 
schlieBlich  auch  die  Christen  teilhatten.  Ein 
solcher  Kalender  liegt  uns  vor  im  sog.  Chro- 
nographen  von  354.  Er  enthalt  (a)  die  Se- 
nats-  u.  Zirkusspieltage  sowie  die  Casaren- 
geburtstage  (lat.  natales  caesarum),  (b)  die 
Verzeichnisse  hoher  Beamter  (lat.  fasti  con - 
sulares)  von  245  v.  bis  354  n.  Chr.,  in  denen 
u.  a.  auch  die  Geburt  Christi  notiert  wild, 
(c)  eine  Ostertafel,  (d)  eine  Liste  der  stadt- 
rom.  Prafekten,  (e)  Todestag  (— »  Dies  nata- 
lis)  u.  Ruhestatten  (— »  Memoria)  der  rom. 
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Bischofe  von  Lucius  (255)  bis  Julius  (352), 
(f)  eine  Liste  des  jeweiiigen  Dies  natalis  u. 
der  Ruhestatte  der  rom.  Martyrer  (lat.  de- 
positio  martyrum ).  (g)  ein  zweites  Verzeich- 
nis  der  rom.  Bischofe,  (h)  eine  Uberarbei- 
tung  der  Chronik  Hippolyts  (s.  unten),  (i) 
eine  Chronik  der  Stadt  Rom,  (k)  eine  Topo¬ 
graphic  der  14  stadtrom.  Regionen.  -  Das 
Julian.  Jahr  mit  seinen  365  Tagen  war  aber 
um  11  Minuten  14  Sekunden  langer  als  das 
astronom.  Solarjahr  u.  eilte  damit  diesem  in 
128  Jahren  um  einen  Tag  voraus.  Papst  Gre¬ 
gor  XIII.  fiihrte  deshalb  1582  einen  neuen 
Kalender  ein,  der  nach  ihm  benannt  wurde. 
Gregor  strich  10  Tage  (den  5.-14.  Okt.  1582) 
u.  fiigte  alle  4  Jahre  einen  Schalttag  (den  29. 
Febr.)  ein;  alle  400  Jahre  werden  3  dieser 
Schalttage  ausgelassen.  Die  Sowjetunion 
iibernahm  diesen  Kalender  1918,  1923  folg- 
te  die  russ.-orth.  Kirche  fiir  den  zivilen  Be- 
reich,  sie  behielt  jedoch  fiir  die  Berechnung 
des  Ostertermins  u.  die  immobilen  Feste  (— > 
Kirchenjahr)  den  Julian.  Kalender  bei.  Bis 
zum  Jahre  2100  betragt  die  Differenz  zwi- 
schen  dem  „alten“  u.  dem  „neuen  Stil“  13 
Tage.  Fiir  das  Festhalten  am  Julian.  Kalen¬ 
der  beruft  sich  die  Kirche  auf  die  1.  Oku- 
men.  Synode  von  Nizaa  325,  die  ihn  uber¬ 
nahm  u.  durch  das  ICirchenrecht  schiitzen 
lieB.  Bis  heute  entzieht  sich  das  Osterfest 
mit  seinen  komplizierten  reiigiongsge- 
schichtl.,  frommigkeitsgeschichtl.,  theolog. 
u.  festgeschichtl.  Zwischenbeziehungen  je- 
der  chronolog.  Rationalisierung  Dabei  ist  u. 
a.  auf  folgendes  hinzuweisen:  Neben  den 
beiden  Aequinoktial-Punkten  (Tag-u.- 
Nacht-Gleichen)  am  21.  Marz  u.  am  23. 
Sept,  sind  fiir  die  Ausbildung  des  Kirchen- 
jahres  noch  die  Solstitien  (Sonnenwenden) 
am  21.  Juni  u.  am  21.  Dez.  wichtig  gewor- 
den,  insofern  die  ersten  Feste  des  unbewegl. 
Zyklus,  Epiphanie  u.  Geburt  Christi,  sich 
am  Wintersolstitium  orientierten.  Im  Hin- 
blick  auf  Christus  als  der  , .Sonne  der  Ge- 
rechtigkeit“  war  der  christi.  Festkalender 
damit  auf  dem  Sonnenjahr  aufgebaut.  Uber- 
dies  war  durch  die  erwahnte  Entscheidung 
der  Synode  von  325  auch  die  Bindung  an 
das  jiid.  Passa,  das  sich  nach  dem  Mondmo- 
nat  richtet,  aufgegeben,  weil  der  Synodalbe- 
schluB  vorschrieb,  das  Osterfest  am  ersten 
Sonntag  nach  dem  Friihlingsaequinoktium 
am  21.  Marz  zu  feiern  (nur  im  Gregorian. 
Kalender  ist  ein  Zusammenfallen  beider 


Feste  moglich).  Trotz  nicht  weniger  emotio- 
naler  Elemente  u.  Hinweise  auf  das  Natur- 
jahr  stellt  der  christl.  Festkalender  eine  spe- 
zif.  Rationalisierung  der  Z.  dar,  weil  in  ihm 
die  altoriental.  VorsteUung  von  unendlich 
ablaufenden  Zyklen,  dem  „Rad  der  Gebur- 
ten“,  durck  eine  (end)zeitl.  Auffassung 
iiberwunden  wird. 

3.  Das  Kirchenjahr  stellt  damit  in  Verbin- 
dung  mit  einer  weiteren  Rationalisierungs- 
form  der  Z.  in  Gestalt  der  Ara,  die  charak- 
teristischerweise  nicht  zyklisch,  sondern 
epochal  ablauft.  Die  Ara  beginnt  die  Jah- 
reszahlung  mit  einem  geschichtl.  Ereignis 
politischer  od.  religioser  Art,  z.  B.  mit  der 
Schlacht  bei  Actium  am  2.  Sep.  31  v.  Chr.; 
Mohammeds  Flucht  aus  Mekka  nach  Medi¬ 
na  am  24,  Sept.  (?)  622  (die  Hedschra);  dem 
Auftreten  od.  der  Geburt  einer  bedeuten- 
den  Personlichkeit,  wie  Christus  (in  einem 
solchen  Falle  kann  sie  „sakrale  Ara“ 
heiflen)  od.  des  rom.  Kaisers  Diokletian  (in 
der  kopt.  Kirche  als  Martyrer-Ara  bezeich- 
net);  dem  Erscheinen  von  Dynastien  bzw. 
der  Befreiung  von  ihnen  (Freiheits-Ara); 
letzteres  ist  oft  mit  dem  Beginn  einer  neuen 
dynast.  Ara  verbunden  (bei  den  Juden  z.  B. 
die  der  Makkabaer),  ftir  spatere  Generatin' 
nen  mit  deren  Ende.  Andere  Aren,  vor  al- 
lem  im  sakralen  Bereich  z.  B.  die  im  7.  Jh. 
eingefuhrte  byz.  Ara  nach  der  angebl.  Welt- 
schbpfung  am  1.  Sept,  5509  v.  Chr.;  die  jud. 
am  7.  Okt.  3761  v.  Chr.,  laufen  erst  mit  dem 
Weltende  ab,  tragen  also  grundsatzlich  end- 
zeitl.  Charakter.  Im  rom.  Imperium  wurde 
eine  Ara  auch  mit  Terminen  der  Reichsver- 
waltung  koordiniert,  wie  z.  B.  mit  der  In- 
diktion  am  1.  Sept. 

4.  Unter  Chronologie  (von  grch.  chronos, 
‘Zeit’,  u.  logos,  ‘Lehre’)  versteht  man  die 
Lehre  von  der  Z.  u,  ihre  prakt.  Anwendung. 
Die  Chronographie  (grch.  graphe,  ,Nieder 
schrift’)  schlieBIich  ist  der  literar.  Nieder- 
schlag  aller  hier  aufgefiihrten  Bereiche  der 
Z.  Chronologie  u.  Chronographie  beschafti- 
gen  sich  aber  nicht  (od.  nur  sehr  wenig)  mit 
den  natiirlichen,  rationalisierten  od.  linear- 
epochalen  Z.en,  sondern  vielmehr  mit  dem 
zeitl.  Abstand  der  Ereignisse  eines  be- 
stimmten  Zeitraumes  mit  mehr  od.  weniger 
lokaler  Begrenzung,  wobei  Ablauf  u.  Aus- 
wahl  der  Ereignisse  einer  ideologisch-welt- 
anschaulichen  od.  religiosen  Wertung  unter- 
liegen.  Die  Bestimmungen  des  zeitl.  Ab- 
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stands  zweier  od.  mehrerer  Ereignisse  un- 
terscheidet  man  als  „relative“  von  der  „ab- 
soluten  Chronologie",  die  dasselbe  hinsicht- 
lich  des  zeitl.  Verhaltnisses  zur  Gegenwart 
erarbeitet.  Material  u.  Methoden  der  Chro¬ 
nographie  sind  auBerordentlich  unter- 
schiedlich.  Sie  fanden  ihren  Niederschlag  in 
der  literar.  Gattung  der  Chronik,  deren  we- 
sentl.  Merkmal  der  annalistische  (von  Iat. 
annus,  ,Jahr’)  Aulbau  ist.  Solche  Chroniken 
zahlen  deshalb  auch  die  ereignisfreien  Jahre 
mit  u.  notieren  sie.  Im  Christentum  erschei¬ 
nen  Chroniken  erst  mit  dem  Aufhoren  der 
Naherwartung  Christi  u.  der  Entwicklung 
von  fern-endzeitl.  Vorstellungen.  So  berech- 
nete  der  aus  Jerusalem  stammende  Julius 
Africanus  (gest.  nach  240)  in  seiner  fiinf- 
bandigen  Weltchronik  (grch.  chronogra- 
phiai)  die  Geburt  Christi  auf  das  Jahr  5500 
u.  die  Wiederkunft  Christi  (->  unter  Ge- 
richt,  Jiingstes)  auf  das  Jahr  6000  (=  500  n. 
Chr.).  Ihm  folgte  Hippolyt  von  Rom  (gest. 
235),  der  iiberdies  die  ersten  Ostertafeln 
aufstellte.  Seine  Weltchronik  (grch.  chroni- 
ka  biblia)  umfaBte  einen  universalen  Zeit- 
raum  von  Adam  (->  auch  Adam  u.  Eva)  bis 
zum  Jahre  234.  Sie  enthalt  auBerdem  geo¬ 
graph.  Angaben  sowie  ein  Segelhandbuch. 
Die  erwahnten  6000  Jahre  wurden  in  friih- 
christl.  Zeit  als  Weltendauer  von  6  Schop- 
fungstagen  verstanden  (vgl.  Ps.  90,  4;  2.  Pe¬ 
tr.  3,  8).  Wie  diese  beiden  Chroniken  ist 
auch  die  des  Euseb  (gest.  338  od.  339)  verlo- 
rengegangen.  Euseb  entfernte  alle  endzeitl. 
Spekulationen  u.  solche  iiber  den  Anfang 
der  Welt  als  fixes  Datum.  Er  begann  viel¬ 
mehr  seine  weltgeschichtl.  Ubersichten 
(grch.  chronikoi  kanones)  mit  Abraham. 
Die  10  Bucher  seiner  Kirchengeschichte 
(grch.  ekklesiastike  historia )  sind  bis  heute 
in  der  Methode,  exakte  Daten  auf  Grund 
der  Quellenforschung  festzustellen,  vorbild- 
lich.  Unter  den  byz.-slav.  Chroniken  seien 
hier  nur  noch  erwahnt  die  des  Antiocheners 
Johannes  Malalas  (gest.  um  577),  die 
„Osterchronik“  (grch.  chronikon  paschale), 
die  sich  griindlich  mit  der  christi.  Z.  (Beginn 
am  21.  Marz  5507,  auch  Verkiindigung 
der  Gottesmutter,  — )  Geburt  Christi)  u.  mit 
den  Ostertafeln  beschaftigt  u.  bis  629  reicht, 
sowie  die  altruss.  Nestorchronik.  Viele  die- 
ser  Chroniken  sind  mit  Miniaturen  ausge- 
stattet,  die  ihren  kiinstler.  Wert  u.  ihren  In- 
formationswert  erhohen. 
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Zentralbau 


Lit.:  E.  Bickermann,  Chronologie,  Leipzig  19632; 
N.  M.  Denis  -  Bouiet,  Le  Calendrier  Chretien,  Pa¬ 
ris  1959  (dt.  Aschaffenburg  1960);  A.  J.  Gurje- 
witsch,  Das  Weitbild  des  ma.  Menschen,  Dresden 
1978;  Ideier,  Lehrbuch  der  Chronologie,  Berlin 
1931;  H,  Lietzmann  (Hg.  K.  Aland),  Z.  der  rom. 
Kaiserzeit  des  MA  und  der  Neuzeit,  Berlin  19563; 
Th.  Mommsen,  Rom.  Chronologie,  Berlin  1959; 
D.  P.  Ognickij,  Kanoniceskie  Normy  Pravoslavnoj 
Paschalii  i  Problema  Datirovki  Paschi  v  Uslovi- 
jach  nasego  Vremeni,  BoTr  7,  1971,  204-211;  L. 
VoTonov,  Kalendarnaja  Problema  BoTr  7, 
1971,  170-203;  A.  N.  Zelinskij,  Konstruktivnye 
Principy  Drevnerusskogo  Kalendarja,  Kontekst, 
Moskau  1978,  62-135;  P.  Plank, Z.  u.  Festdatierung 
als  okumen.  Problem,  Handbuch  Ostk.kunde  II, 
182-191.  S.  auch  Lit.  zu  Geburt  Christi,  Kirchen- 
jahr,  Ostern. 

Zentralbau,  ein  Bauwerk,  dessen  Achse  im 
Unterschied  zu  der  der  Basilika  in  der 
Senkrechten  liegt.  Wahrend  sich  bei  der 
letzteren  die  Raumeinkeiten  entlang  (longi¬ 
tudinal)  der  waagerechten  Raumachse  an- 
ordnen,  verhalten  sie  sich  beim  Z.  „gleich- 
zeitig“  zur  Mitte  und  zueinander.  Der 
GrundriB  des  Z.s  kann  mehreckig  (polygo¬ 
nal),  u.  a.  achteckig  (oktogonal),  bis  rund 
sein.  Im  letzteren  Fall  haben  wir  es  mit  dem 
perfekten  Z.,  der  Rotunde,  zu  tun.  Die  Her- 
kunft  des  Z.s  ist  sehr  wahrscheinlich  im 
Orient  zu  suchen,  wo  er  in  altester  Zeit  den 
Hausbau  bestimmte.  In  der  Spatantike  er- 
scheint  er  mit  seinen  mannigfachen  Formen 


als  „neutraler  Typ“  (A.-M.  Schneider),  der 
fur  Bader,  Kioske,  Nymphaen  ebenso  wie 
fur  Memorien  u.  Baptisterien  gebraucht 
wurde  (-»  auch  Kirchenbau).  Er  ist  fiir  eine 
Bedachung  mit  einer  Kuppel  angelegt  und 
fiihrt  aus  liturg.  Griinden  im  Osten  oft  eine 
Apsis.  Architektonisch  u.  konstruktiv  wurde 
der  Z.  produktiv  in  seiner  Verbindung  mit 
der  Basilika  im  Kirchenbau,  als  Idealfall  in 
der  Hagia  Sophia  in  Konstantinopel,  u.  im 
Typus  der  Kreuzkuppelkirche.  -  Abb. 

Lit:  G.  Bandmarm,  Mittelalterl.  Architektur  als 
Bedeutungstrager,  Berlin  1951,  200-207;  J.  Hu¬ 
bert,  Les  Eglises  a  Rotunde  Orientale,  Friihmit- 
telalterl.  Kunst  in  den  Alpenlandern,  Olten  1954, 
309-320;  M.  Stettler,  Vom  rom.  zum  christi.  Rund- 
bau,  A.  v.  Salis  -  Fs.,  Basel  1951,  260-270;  G.  R. 
H.  Wright,  The  Habitat  of  the  Byzantine  Cross-in- 
Square-Church,  BZS  31,  1970,  216  bis  228;  G. 
Stanzl,  Langsbau  u.  Z.  als  Grundthemen  der  Irtih- 
christl.  Architektur,  Wien  1979;  LdK  5,  701-703.  - 
S.  auch  Lit.  zu  Kirchenbau,  Kuppel. 

Zeon  (grch.,  n.,  auch  thermon ,  n.  ‘das  War- 
me’;  russ.  teplota,  f.),  ein  spezieller  Ritus  der 
orth.  Liturgie  vor  der  Kommunion.  Auf  die 
Aufforderung  des  Diakons  „Segne,  Herr, 
das  Warme“  (grch.  eulogeson  despota  to  ze¬ 
on;  russ.  blagoslovi,  vladylco,  teplotu)  gieBt 
der  Priester  kreuzformig  warmes  Wasser  in 
den  Kelch  mit  den  Worten  „Warme  des 
Glaubens,  voll  des  hi.  Geistes“  (grch.  zesis 


Zentralbau: 

Sta.  Costanza  in  Rom 


S.  Vitale  in  Ravenna 


Ziborium 


pisteos  pleres  pneumatos  hagiu;  russ.  teplota 
very  ispolH  svjatogo  ducha).  Wahrend  in  der 
Prothesis,  der  Voimesse,  noch  auf  den  toten 
Christus  (aber  schon  im  Hinblick  auf  das 
Z.)  reflektiert  wird,  soil  dieser  jetzt  nach  der 
Epiklese,  der  Anrufung  des  hi.  Qeistes,  als 
derjenige  verstanden  werden,  der  durch  den 
hi.  Geist  auferstanden  ist  u.  mit  den  Glaubi- 
gen  Gemeinschaft  (grch.  koinonia ;  lat.  com- 
tnunio)  halt.  Das  alteste  Euchologion  aus 
dem  8-/9.  Jh.  kannte  nur  die  Formel  „zur 
Fiille  des  hi.  Geistes"  (grch.  eis  pleroma 
pneumatos  hagiu).  Die  obenerwahnte  Auf- 
forderung  des  Diakons  wird  zum  ersten  Mai 
in  einem  lat.  Bericht  des  12.  Jh.  bekannt 
(benedicite,  domine,  hoc  fervidum).  Die 
gleichzeitige  Polemik  gegen  jene,  die  das  Z. 
nicht  halten,  macht  deutlich,  dab  seine  Auf- 
nahme  in  die  Rubriken  auf  gewisse  Wider- 
stande  stieB,  Die  Ausfiihrungen  des  Niketas 
Stethatos  aus  dem  11.  Jh.  iiber  das  Z.  in 
Verbindung  mit  der  Kreuzigung  Christi  be- 
schaftigten  sich  mit  der  Mystagogie  von  Joh. 
19,  34.35,  weniger  mit  dem  Z.  als  ritueller 
Handlung.  Ebenso  bleibt  die  Frage  offen, 
ob  das  Z.  schon  im  6.  Jh.  gehalten  wurde, 
weil  das  entsprechende  Zeugnis  des  arrnen. 
Katholikos  Moses  II.  auch  eine  byz.  Fal- 
schung  sein  kann.  Die  altruss.  Liturgie  hat 
noch  im  14.  Jh.  das  Z.  nicht  allgemein  ange- 
nommen.  Im  12.  Jh.  war  es  ihr  noch  unbe- 
kannt.  Das  Aufkommen  des  Z.s  ist  charak- 
teristisch  fiir  die  mystagog.  Deutungen  der 
Liturgie  in  mittelbyz.  Zeit.  -  Im  Gegensatz 
zur  Mischung  von  Wasser  und  Wein  ist  das 
Z.  kaum  in  der  Kunst  dargestellt  worden. 

Lit:  Beck,  Reg.;  R.  Bornert,  Les  Commentaires 
Byzantins  de  la  Divine  Liturgie  du  Vile  au  XVe 
Siede,  Paris  1966,  195,  201  f.;  L.  H.  Grondijs, 
L’Iconographie  Byzantine  du  Crucifid  Mort  sur  la 
Croix,  Bruxelles  -  Leyde  1947,  Reg.:  Z.;  Hand- 
buch  1,  393,  448;  Hanssens,  Nr.  410-412,  1406  bis 
1407,  Jungmann  1,  56;  2,  372,  510;  Schulz,  Die  byz. 
Liturgie,  Reg.II  B:Z.  -  S.  Lit.  zu  Kreuzigung  Chri¬ 
sti,  Liturgie. 

Ziborium  — >  unter  Ciborium 


Znamenie  — >  unter  Gottesmutterbilder 

Zolibat  (von  lat.  coelebs,  celebs,  m.,  ‘der 
Unverheiratete’),  eine  nicht  nur  im  Chri- 
stentum,  sondern  in  vielen  Hochreligionen 


anzutreffende,  grofltenteils  mit  dem 
Keuschheitsgeliibde  verbundene  individuel- 
le  od.  institutionalisierte  Form  der  Ehelosig- 
keit.  Flir  den  Z.  gibt  es  eine  Reihe  z.  T.  un- 
terschiedl.  Grundmotive,  von  denen  hier 
nur  einige  genannt  sein  sollen.  Der  Weihe 
verwandt,  gfehort  der  Z.  zu  den  intensivsten 
Reservatvorstellungen  (filr  eine  Gottheit, 
einen  Kultus  od.  eine  religiose  Idee  reser- 
viert),  weshalb  er  oft  nicht  nur  fiir  das 
Monchtum,  sondern  auch  fiir  den  Klerus 
verpflichtend  gemacht  wurde.  Damit  ver- 
bindet  sich  nicht  selten  die  Anschauung 
vom  Z.  als  einer  besonderen  Leistung,  die 
ihrerseits  ein  im  gesellschaftl.  Sinne  elitares 
SelbstbewuBtsein  erzeugt.  Ebenso  diirfte 
aber  auch  eine  aus  negativen  okonom.  u. 
person!.  Verhaltnissen  erwachsende  resi- 
gnator.  Motivierung  bestimmend  gewesen 
sein.  Die  Sublimierung  beider  BewuBtseins- 
u.  Verhaltensweisen  schlieBen  indessen  eine 
schopfer.  Entfaltung  des  Z.-TrSgers  keines- 
wegs  aus,  wie  die  Kulturleistungen  des  mit- 
telalterl.  Monchtums  zeigen.  Zolibatare 
Gruppen  od.  Vereinigungen  sind  fiir  eine 
GroBgesellschaft  (Kirche,  Staat)  nicht  ohne 
Gefahren  (demographische,  okonomische 
u.  andere  Krisen  des  Staates  durch  Ausfall 
dieser  Gruppen;  Konkurrenz  des  elitaren 
Status  der  Zolibataren  mit  anderen  „Lei- 
stungsgruppen"  innerhalb  u.  auBerhalb  der 
kirchl.  Sozietat;  „soziale  Unvertraglichkeit" 
der  ersteren  mit  den  an  Zahl  uberwiegen- 
den  Nichtzolibataren  u.a.).  Auf  der  anderen 
Seite  bilden  solche  Gruppen  wichtige  Regu- 
lativ-  u.  Stabilitatsfaktoren.  Da  die  Z.-Tra- 
ger  durch  das  Reservatsprinzip  in  ihrer 
Rechtsfahigkeit  stark  od.  vollig  einge- 
schrankt  sind,  kann  es  nicht  zur  Amter-  u. 
Besitzaneignung  (-appropriation)  od.  deren 
Erblichkeit  unter  ihnen  kommen.  Dadurch 
wurde  die  Vermogensmasse  (als  Beneficium 
fur  den  Unterhalt  des  Klerus  u.  damit  fiir 
die  Abhaltung  der  Liturgie  u.  die  Spendung 
der  Sakramente  notwendig)  der  Kirche  vor 
Verlust  abgesichert,  Der  Z.  verhindert  aber 
auch  EinfluBnahme  nicht-sozietatsgebunde- 
ner  Machte  (Kaisertum,  Staat)  auf  die  Kir¬ 
che.  Z.-Trager  eigne  ten  sich  deshalb  als  Ge- 
heimnistrager  fiir  im  weitesten  Sinne  „sub 
alterne“  Aufgaben  im  Dienste  der  mittelal- 
terl.  kirchl.  (u.  staatl.)  Hierarchie.  Aus  die- 
sen  Aspekten  ergibt  sich  die  Kompliziert- 
heit  des  Z.s,  die  kaum  auf  einen  einzigen 
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Zblibat 


positiven  od.  negativen  Nenner  gebracht 
werden  kann. 

Aus  dem  fur  den  Z.  grundlegenden  Reser- 
vatsgedanken  (wozu  auch  die  Aussonde- 
rung  von  Personen  gehort,  die  am  Altar  u. 
im  Bema,  d.  h.  in  „Reservatzonen“  dienen) 
u.  unter  dem  EinfluB  des  Monchtums  streb- 
te  die  Alte  u.  die  friihbyz.  Kirche  friih  das 
zolibatare  Leben  des  Klerus  an  (Synode  von 
Ankyra  314,  von  Nizaa  325),  konnte  sich 
aber  damit  nicht  durchsetzen.  In  den  Syn- 
odalakten  erscheinen  die  Ehefrauen  der 
Bischofe  (lat.  episcopa)  neben  denen  der 
Priester  (lat.  presbytera).  Die  Justinian.  Ge- 
setzgebung  des  6.  Jh.  forderte  den  strengen 
Z.  ftir  den  Episkopat.  Die  Synode  des  Qui- 
nisextums  von  692  bestimmte,  daB  vorher 
verheiratete  Bischofe  sich  im  gegenseitigen 
Einvernehmen  von  ihren  Ehefrauen  zu 
trennen  u.  sie  in  ein  vom  Bischofssitz  weit 
entferntes  Kloster  zu  schicken  hatten.  Diese 
Regelung  ist  bis  heute  ebenso  in  Kraft  wie 
fur  den  Klerus.  Schon  das  erwahnte  Konzil 
von  Ankyra  belieB  den  Diakon  im  Amt, 
wenn  er  sich  bei  der  Cheirotonie  die  kirchl. 
— >  EheschlieBung  vorbehielt.  SchlieBlich  lief 
die  Regelung  darauf  liinaus,  daB  vor  der 
Cheirotonie  geschiossene  Ehen  von  Dia¬ 
kon,  Hypodiakon  u.  Priester  auch  danach 
ihre  Giiltigkeit  behalten,  d.  h.  zolibatbehin- 


dernd  sind.  Im  Gegensatz  dazu  hat  Papst  In- 
nozenz  III.  den  Z.  fur  alle  hoheren  Weihe- 
grade  verpflichtend  u.  damit  zum  absoluten 
Ehehindernis  gemacht.  In  der  kath.  u.  in  der 
Ostkirche  wird  der  Z,  also  nicht  einheitlich 
durchgefiihrt  u.  ist  eher  gewohnheitsrecht- 
lich  charakterisiert  denn  als  gottl.  Satzung 
im  Kirchenrecht  verankert.  Ob  Aussagen 
des  NT  (Matth.  19, 12;  Luk.  18, 29;  1.  Kor.  7, 
7.32)  auf  den  institutionellen  Z.  anzuwen- 
den  sind,  ist  umstritten,  wahrend  sie  ftir  die 
individuelle  Entscheidung  von  Fall  zu  Fall 
von  Bedeutung  bleiben  diirfte. 

Lit.:  Beck,  Reg.:  Z.;  M.  Boelens,  Die  Klerikerkir- 
che  in  der  Gesetzgebung  der  Kirche,  Paderborn 
1968;  G.  Denzler,  Das  Papsllum  u.  der  Amts-Z.,  2 
Bde.,  Stuttgart  1973,  1976;  Feine,  Reg.:  Z.;  R. 
Gryson,  Les  Origines  du  CSlibat  Ecclesiastique  du 
Premier  au  Septieme  Siecle,  Gembloux  1970;  B. 
Rotting,  Der  Z.  in  der  Aiten  Kirche,  Mtinstei 
(Westf.)  1968;  R.  Kottje,  Das  Aufkommen  der 
tagl.  Eucharistiefeier  in  der  Weltkirche  u.  die  Z.s- 
Forderuug,  ZKG  82, 1971,  218-228,  Archimandrit 
Pierre  (L’Huillier),  Sacerdoce  et  Manage  dans 
l'Eglise  Orthodoxe,  Messager  52,  1965,  210-222; 
Milasch,  §  71;  S.  V.  Troickij,  Vtorobracie  Khro- 
kov,  S.  Peterburg  1912;  ders.,  Cerkov  i  Brak,  Pul’, 
Paris  1928,  31-59;  C.  Maas,  Affektivitat  u.  Z.,  St. 
Augustin  1979;  H.  Heimerl,  Der  Z.,  Recht  u.  Ge- 
rechtigkeit,  Wien/New  York  1985.  -  S.  auch  Lit. 
zu  Cheirotonie;  EheschlieBung,  kirchliche;  Hier¬ 
archic,  Klerus. 


388 


ANHANG 


LITURGISCHE  TEXTE 


1  ABEND  LIED 

Mildes  Licht  des  heiligen  Glanzes 

des  unsterbiichen  Vaters,  des  himmlischen, 

heiligen,  seligen, 

Jesu  Christe, 

Gelangt  bis  an  der  Sonne  Untergang, 
schauend  das  abendliche  Licht, 
lobsingen  wir  Vater  und  Sohn 
und  Gottes  heiligem  Geist, 

Wiirdig  bist  du  zu  jeglicher  Zeit, 
gepriesen  zu  werden  mit  heiligen  Stimmen, 
Sohn  Gottes,  der  das  Leben  du  gabst! 
Darum  preist  dich  der  Kosraos. 


2  AKATHIST 

Kontakion  und  Oikos  I 

Der  fur  uns  kampfenden  Herzogin  als 

Siegespreis,  aus  Wehe  erlost,  weihe  das 
Dankeslied  ich,  deine  Stadt,  dir, 
Gottesgebarerin.  Dein  ist  die  Kraft,  die 
nichts  bekampft.  So  befreie  mich  aus 
jeder  Gefahr,  auf  daB  ich  dir  rufe: 
GegrtiBet  du,  jungfrauliche  Braut. 

Der  Engel  Filrst  ward  vom  Himmel 

gesandt,  der  Gottesmutter  zu  bringen 
den  GruB.  Und  da  er  sah,  Herr,  wie 
bei  der  Stimme  des  Engels  du  Fleisch 
annahmest,  da  erschauerte  er  und 
erstarrte  und  sprach  also  zu  ihr: 

GegriiBet  du,  durch  die  aufstrahlt 
die  Wonne. 

GegriiBet  du,  durch  die  fliehet  der  Fluch. 

GegrtiBet  du,  die  zuriickrief  den  gefallenen 
Adam. 

GegrtiBet  du,  die  von  ihren  Tranen  Eva 
erlost. 

GegriiBet  du,  Gipfel,  schwer  ersteigbar  dem 
Sinne  der  Menschen. 

GegriiBet  du,  Tiefe,  schwer  erschaubar 
selbst  den  Augen  der  Engel. 

GegriiBet  du,  du  bist  der  Thronsitz 
des  Konigs. 

GegrtiBet  du,  weil  du  den  tragst,  der 
das  All  tragt. 


GegriiBet  du,  Gestirn,  spiegelnd  die  Sonne. 
GegriiBet  du,  SchoB  der  Fleischwerdung 
Gottes. 

GegriiBet  du,  durch  die  erneut  wird 
die  Schopfung. 

GegriiBet  du,  durch  die  ein  Kind  wird 
der  Schopfer. 

GegriiBet  du,  jungfrauliche  Braut. 


3  AKKLAMATIONEN 

3.1  Aus  den  byzantinischen 
Kaiser-Akklamationen 

Dies  ist  der  Tag  des  Herrn,  der  groBe  Tag. 

Dies  ist  der  Tag  des  Lebens  fur  die  Romaer. 

Dies  ist  der  Tag  der  Freude  und  der  Ruhm 
des  Alls, 

an  dem  dir  der  Kranz  der  Herrschaft, 

wiirdig  deines  Hauptes,  angelegt  ward  .  .  . 

Viele,  viele,  viele,  (Volk:)  viele  Jahre 
fur  viele. 

Lang  nidge  eure  Lebenszeit  sein,  N.  N. 
und  N.  N.,  Selbstherrscher 
der  Romaer. 

(Volk:)  Lang  moge  eure  Lebenszeit  sein 

Lang  moge  eure  Lebenszeit  sein,  ihr  Diener 
des  Herrn. 

(Volk:)  Lang  moge  eure  Lebenszeit  sein. 

3.2  Bischofsakklamation 

Unseren  Gebieter  und  Erzpriester,  Herr, 
nimm  unter  deinen  Schirm. 

Auf  viele  Jahre,  Gebieter. 


4  ANAMNESE 

DER  CHRYSOSTOMUSLITURGIE 

Gedenkend  also  dieses  heilbringenden 

Gebotes  und  alles  fiir  uns  Vollzogenen: 
des  Kreuzes,  des  Grabes,  der  Auf- 
erstehung  am  dritten  Tage,  der  Auf- 
fahrt  gen  Himmel,  des  (Sitzens)  zur 
Rechten  des  Thrones,  der  zweiten  und 
ruhmvollen  Wiederkunft. 
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Liturgische  Texte  (5,6) 

5  CHERUBIMHYMNUS 

5.1 

Die  wit  die  Cherubim 
auf  mystische  Weise  abbilden 
und  der  lebenspendenden  Dreiheit 
den  dreimalheiligen  Hymnus 
singen, 

alle  Lebenssorge  lasset  uns  ablegen, 
damit  wir  den  Konig  des  Alls 
aufnehmen, 

den  von  Engelsordnungen 
unsichtbar  mit  Speeren  Begleiteten: 
Halleluja,  Halleluja,  Halleluja. 

5.2  Cherubimhymnus 
am  Griindonnerstag 

Als  deines  mystischen  Mahles  Teilnehmer 
nitnm  heute  mich  an,  Sohn  Gottes; 
denn  nicht  deinen  Feinden  sage  ich  das 
Geheimnis  und  nicht  einen  KuB  will 
ich  dir  geben  wie  J  udas,  sondern  wie 
der  Rauber  bekenne  ich  dir:  Gedenke 
meiner  in  deinem  Reiche,  Herr. 

(Nach  Wiederholung  folgt  das  dreimalige 
Halleluja) 

5.3  Cherubimhymnus  am  Karsamstag 
Stillschweige  alles  sterbliche  Fleisch, 

und  stehe  mit  Furcht  und  Zittern, 
und  an  nichts  Irdisches  denke  es  bei 
sich,  denn  der  Konig  der  Konige  und 
der  Herrscher  der  Herrschenden 
kommt  hervor,  urn  geschlachtet  zu 
werden  und  sich  als  Nahrung  hinzu- 
geben  den  Glaubigen. 

Ihm  gehen  voran  die  Chore  der  Engel  mit 
alien  Herrschaften  und  Gewalten,  die 
vielaugigen  Cherubim  und  die  sechs- 
fliigeligen  Seraphim,  die  ihr  Angesicht 
verhtillen  und  den  Lobgesang  rufen: 
Halleluja,  Halleluja,  Halleluja. 

5.4  Cherubimhymnus  der  Liturgie 
der  vorgeweihten  Gaben 

Nun  dienen  mit  uns  die  himmlischen 
Machte  unsichtbar:  denn  siehe,  ein- 
zieht  der  Konig  der  Ehren!  Siehe:  Das 
mystische  Opfer  wird  vollzogen,  von 
Speertragern  begleitet. 

Mit  Glauben 

und  Furcht  laBt  uns  hinzukommen, 
auf  daB  wir  Teilhaber  werden  des 
ewigen  Lebens,  Halleluja,  Halleluja, 
Halleluja. 


6  AUFERSTEHUNGS- 
UND  MORGENEVANGELIEN 

6.1  Exaposteilarion  l  und  11  zu  den  Auf- 
erslehungs-  und  Morgenevangelien 
am  1.  Sonntag  nach  Ostern 
(Thomas-Sonntag) 

Meiner  Glieder  Wunden  hast  du  mit  deiner 
Hand  erforscht.  Nicht  sei  mir  un- 
glaubig,  Thomas,  der  ich  um  deinet- 
willen  Wunden  empfing.  Eines  Sinnes 
sei  mit  den  Jtingem  und  verkiindige 
den  lebendigen  Gott. 

Heute  verbreitet  Wohlgeniche  der  Friih- 
ling.  Und  die  neue  Schopfung  tanzet 
im  Chor.  Heute  tuen  sich  auf  die  Riegel 
selbst  von  des  Unglaubens  Toren,  da 
Thomas,  der  Freund,  ruft:  Mein  Herr 
und  mein  Gott. 

6.2  Exaposteilaria  zu  den  Auferstehungs- 
und  Morgenevangelien 

des  Pfingstsonntages 

Du  allheiliger  Geist,  der  aus  dem  Vater 
hervorgeht  und  durch  den  Sohn  den 
ungelehrten  lungern  erschien,  rette,  die 
als  Gott  dich  bekennen,  und  heilige  alle. 

Licht  ist  der  Vater.  Licht  ist  das  Wort.  Licht 
ist  auch  der  heilige  Geist,  der  ja  in 
Feuerzungen  den  Aposteln  gesandt 
ward.  Und  durch  ihn  wird  alle  Welt  er- 
hellt,  zu  verehren  die  Heilige  Dreiheit. 

6.3  Erstes  Sonntags-Exaposteilarion 
des  Kaisers  Konstantin 
Porphyrogennetos 

Wie  die  Jtinger  lasset  uns  versammeit  sein 
im  Gebirge  Galilaas, 
im  Glauben  Christus  erblicken, 
wenn  er  spricht: 

Vollmacht  habe  ich  empfangen 
iiber  das  Obere  und  das  Untere. 

Lasset  uns  lemen,  wie  zur 

Taufe  zu  lehren  sind  die  Volker 

im  Namen  des  Vaters  und  des  Sohnes 

und  des  heiligen  Geistes, 

und  wie  den  mystischen  Lehrern 

eins  zu  sein  bis  ans  Ende  der  Welt 

er  verheiBen  hat. 

6.4  Erster  Auferstehungshymnus 
des  Kaisers  Leon 

Zu  den  eilenden  Jiingern  auf  den  Berg 

trat  hin  wegen  seiner  Auffahrt  von 
der  Erde  der  Herr, 
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und  sie  warfen  zu  Boden  sich  vor  ihm, 
und  iiber  die  ihnen  geschenkte  Vollmacht 
an  alien  Orten  belehrt, 
wurden  sie  ausgesandt  unter 
dem  Hi  mm  el, 

zu  verkiinden  die  Auferstehung  von 
den  Toten 

und  die  Riickfuhrung  in  die  Himmel. 
Und  lebenslang  bei  ihnen  zu  sein  verhieB 
der  truglose  Christus,  Gott  und  Erloser 
unserer  Seelen. 


7  GROSSE  DOXOLOGIE  NACH 
DEM  CODEX  SINAITICUS 

Morgenhymnus 
1  Ehre  in  der  Hohe  sei  Gott 
und  auf  Erden  Friede, 
unter  den  Menschen  Wohlgefallen. 
Wir  loben  dich, 

5  wir  preisen  dich, 
wir  beten  dich  an, 
wir  riihmen  dich, 
wir  danken  dir 

um  deiner  groBen  Herrlichkeit  willen, 
10  Herr  Konig, 
himmlischer, 

Gott  Vater  Allerhalter, 

Herr  eingeborner  Sohn 
Jesu  Christe 
15  und  heiliger  Geist. 

Herr  Gott. 

Lamm  Gottes, 

Sohn  des  Vaters, 

der  tragt  die  Siinden  der  Welt, 

20  erbarme  dich  unser! 

Der  tragt  die  Siinden  der  Welt, 
nimm  an  unser  Gebet! 

Der  sitzt  zur  Rechten  des  Vaters, 
erbarme  dich  unser. 

25  Denn  du  bist  allein  heilig, 
du  bist  allein  Herr, 

Jesus  Christus, 

zur  Ehre  Gottes  des  Vaters.  Amen. 

An  jedem  Tage  will  ich  dich  preisen 
30  und  will  deinen  Namen  loben  in 
Ewigkeit 

und  in  die  Ewigkeit  der  Ewigkeit. 

Habe  die  Giite,  Herr,  auch  diesen  Tag 
uns  siindlos  zu  bewahren. 

Gepriesen  seist  du,  Herr  Gott 
unser  Vater, 

35  und  gelobt  und  verherrlicht  dein  Name 
in  die  Ewigkeiten.  Amen. 


Liturgische  Texte  (7-9) 

Gepriesen  seist  du,  Herr,  lehre  mich 
deine  Gebote! 

Gepriesen  seist  du,  Herr,  lehre  mich 
deine  Gebote! 

Gepriesen  seist  du  Herr,  lehre  mich 
deine  Gebote. 

Herr,  Zuflucht  bist  du  uns 

von  Geschlecht  zu  Geschlecht. 

40  Ich  sprach:  Herr,  erbarme  dich  meiner, 

heile  meine  Seele,  denn  ich  habe 
gesiindigt  vor  dir. 

Herr,  zu  dir  nehme  ich  meine  Zuflucht! 

Lehre  mich  deinen  Willen  tun,  denn 
du  bist  mein  Gott! 

Denn  bei  dir  ist  die  Quelle  des  Lebens. 

45  In  deinem  Licht  sehen  wir  das  Licht! 

Breite  aus  dein  Erbarmen  liber  die,  die 
dich  kennen. 

8  HYMNUS  EINGEBORENER  SOHN 

Eingeborener  Sohn  und  Wort  Gottes, 
der  du  unsterblich  bist 

und  geruht  hast  um  unsrer  Erlosung 
willen 

Fleisch  zu  werden  aus  der  heiligen 

Gottesgebarerin  und  Immerjung- 
frau  Maria, 

ohne  Veranderung  bist  Mensch  du  gewor- 
den,  gekreuzigt, 

Christe  Gott,  hast  den  Tod  du  durch  den 
Tod  untergetreten, 

der  du  einer  bist  der 

heiligen  Dreiheit 

und  zusammen  mit  dem  Vater  und  dem 

heiligen  Geiste  verherrlicht  wirst, 
errette  uns. 

9  EINSETZUNGSBER1CHT 

DER  CHRYSOSTOMUSLITURG1E 

In  der  Nacht,  in  der  er  verraten  war, 
vielmehr  noch:  da  er  sich  hingab  fur 
das  Leben  der  Welt,  nahm  er  das  Brot 
in  seine  heiligen  und  allreinen  und 
unbefleckten  Hande,  dankte,  segnete, 
heiligte,  brach  es,  gab  es  seinen 
heiligen  Jiingern  und  Aposteln  und 
sprach: 

Nehmet,  esset,  das  ist  mein  Leib,  der 
fiir  euch  gebrochen  wird  zur 
Vergebung  der  Siinden.  Desgleichen 
nahm  er  auch  den  Kelch  nach  dem 
Mahl,  indem  er  sprach:  Trinket  alle 
davon,  das  ist  mein  Blut  des  Neuen 
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Liturgische  Textc  (10-12) 

Testamentes,  das  fiir  euch  und  fiir 
viele  vergossen  wird  zur  Vergebung 
dei  Siinden. 

10  EKTENIE 

10.1  Kleine  Ektenie 

Wieder  und  wieder  lasset  uns  in  Frieden 
zum  Herrn  beten: 

Herr,  erbarme  dich. 

Um  den  Frieden  von  oben  und  das  Heil 
unserer  Seelen,  lasset  uns  zum  Herrn 
beten: 

Herr,  erbarme  dich. 

Um  den  Frieden  der  ganzen  Welt,  um  den 
Bestand  der  heiligen  Kirche  Gottes 
und  die  Einigung  aller,  lasset  uns  zum 
Herrn  beten: 

Herr,  erbarme  dich. 

Fiir  dieses  heilige  Haus  und  die,  so  in 
Glauben.  Andacht  und  der  Furcht 
Gottes  in  dasselbe  eingehen,  lasset  uns 
zum  Herrn  beten: 

Herr,  erbarme  dich. 

Auf  daB  wir  errettet  werden  aus  aller 

Triibsal,  Zorn,  Gefahr  und  Not,  lasset 
uns  zum  Herrn  beten: 

Herr,  erbarme  dich. 

Hilf,  errette,  erbarme  dich  und  bewahre 
uns,  Gott,  durch  deine  Gnade. 

10.2  Inbriinstige  Ektenie 

Alle  lasset  uns  sagen  mit  ganzer  Seele, 
und  mit  vollem  Bedacht  lasset  uns 
sagen: 

Herr,  erbarme  dich. 

Herr,  Allherrscher,  Gott  unser  Vater,  wir 
bitten  dich,  erhore  uns  und  erbarme 
dich. 

Herr,  erbarme  dich. 

Erbarme  dich,  unser  Gott,  nach  deiner 
groBen  Barmherzigkeit,  wir  bitten 
dich,  erhore  uns  und  erbarme  dich. 

Herr,  erbarme  dich.  (dreimal) 

(Es  folgen  Gebete  fiir  den  Patriarchen  und 

den  Bischof.) 

Herr,  erbarme  dich.  (dreimal) 

Weiterhin  beten  wir  fur  unser  von  Gott 
beschiitztes  Land,  fiir  seine  Regierung 
und  sein  Heer,  auf  daB  wir  ein  ruhiges 
und  stilles  Leben  fiihren  mogen  in 
aller  Frommigkeit  und  Reinheit. 

Herr,  erbarme  dich.  (dreimal) 

Weiterhin  beten  wir  fiir  die  ernes  seligen 
Andenkens  wurdigen  heiligsten  recht- 


glaubigen  Patriarchen  und  die 
frommen  Stifter  dieser  heiligen  Kirche 
und  fiir  alle  rechtglaubigen  Vater  und 
Briider,  die  uns  vorangegangen,  und 
die  hier  und  uberall  ruhen. 

Herr,  erbarme  dich.  (dreimal) 

Weiterhin  beten  wir  fiir  die  Fruchttragen- 
den  und  Guteswirkenden  in  diesem 
heiligen  und  ehrwiirdigen  Tempel,  fiir 
die  Miihewaltenden,  fiir  die  Singenden 
und  das  (vor  dir)  stehende  Volk,  das 
deiner  grofien  und  reichen  Erbarmung 
wartet. 

Herr,  erbarme  dich. 

(Stillgebet  des  Priesters:) 

Herr,  unser  Gott,  nimm  dieses  inbriinstige 
Gebet  von  deinen  Knechten  an  und 
erbarme  dich  unser  nach  dem  Reich- 
tum  deiner  Barmherzigkeit  und  sende 
herab  deine  Erbarmungen  auf  uns 
und  dein  ganzes  Volk,  das  deiner 
reichen  Erbarmung  wartet. 

(laut:) 

Denn  ein  barmherziger  und  menschenlie- 
bender  Gott  bist  du,  und  dir  senden 
wir  Riihmung  empor,  dem  Vater  und 
dem  Sohne  und  dem  heiligen  Geiste, 
jetzt  und  immerdar  und  in  die  Ewig- 
keiten  der  Ewigkeiten. 

11  EPIKLESE 

DER  CHRYSOSTOMUSLITURGIE 

Noch  bringen  wir  dir  dar  diesen  verniinf- 
tigen  und  unblutigen  Gottesdienst 
und  rufen  und  bitten  und  flehen  zu 
dir:  Sende  herab  deinen  heiligen  Geist 
auf  uns  und  diese  vorgelegten  Gaben. 

12  GLAUBENSBEKENNTNIS 

Nicaeno-Constantinopolitanum 

Ich  glaube  an  den  einen  Gotl,  den  Vater, 
den  Allherrscher,  den  Schopfer  Him- 
mels  und  der  Erden,  alles  Sichtbaren 
und  Unsichtbaren. 

Und  an  den  einen  Herrn  Jesus  Christus, 
Gottes  eingeborenen  Sohn,  aus  dem 
Vater  geboren  vor  alien  Ewigkeiten, 
Licht  vom  Licht,  wahrer  Gott  vom 
wahren  Gott, 

gezeugt,  nicht  geschaffen,  eines  Wesens 
mit  dem  Vater,  durch  den  alles 
geschaffen  ist,  der  um  uns  Menschen 
willen  und  wegen  unserer  Erlosung 
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herabgestiegen  ist  aus  den  Himmeln 
und  Fleisch  geworden  ist  aus  dem 
heiligen  Geist  und  Maria  der  Jungfrau 
und  Mensch  geworden,  gekreuzigt  fur 
uns  unter  Pontius  Pilatus  und  gelitten 
und  begraben  und  auferstanden  am 
dritten  Tage  nach  den  Schriften  und 
heraufgekommen  in  die  Himmel  und 
sitzend  zur  Rechten  des  Vaters  und 
wiederkommen  wird  in  Herrlichkeit, 
zu  richten  die  Lebendigen  und  die 
Toten!  Dessen  Herrschaft  kein  Ende 
hat. 

Und  an  den  heiligen  Geist,  den 
Herrn,  den  Lebendigmacher,  der  vom 
Vater  ausgeht,  der  mit  dem  Vater  und 
dem  Sohn  zugleich  angebetet  und 
verherrlicht  wird,  der  durch  die 
Propheten  geredet  hat.  An  eine  heilige, 
katholische  und  apostolische  Kirche. 
Ich  bekenne  eine  Taufe  zur  Vergebung 
der  Siinden,  warte  auf  die  Auf- 
erstehung  der  Toten  und  das  Leben 
der  zukiinftigen  Welt.  Amen. 

13  EUCHAR1STISCHES  HOCHGEBET 
DER  CHRYSOSTOMUSLITURGIE 

Wiirdig  und  recht  ist  es,  dir  zu  singen, 
dich  zu  preisen,  dich  zu  loben,  dir 
Dank  zu  sagen,  dich  anzubeten  an 
alien  Orten  deiner  Herrschaft.  Denn 
du  bist  Gott,  der  Unaussprechliche, 
Unerforschliche,  der  Unsichtbare, 
UnfaBbare,  der  immer  Seiende,  der 
immer  Gleichbleibende,  du  und  dein 
einzig  gezeugter  Sohn  und  dein  heili- 
ger  Geist.  Du  hast  uns  aus  dem  Nicht- 
sein  ins  Sein  herubergefuhrt  und  die 
Gefallenen  wieder  aufgehoben  und 
hast  nicht  aufgehort,  alles  zu  tun,  uns 
in  den  Himmel  emporzuftihren  und 
dein  zukiinftiges  Reich  zu  schenken. 
Fur  dieses  alles  danken  wir  diT  und 
deinem  eingeborenen  Sohn  und  deinem 
heiligen  Geist  filr  alle  uns  erwiesenen 
Wohltaten,  von  denen  wir  wissen  und 
nicht  wissen,  von  den  offenbaren  und 
nicht  offenbaren.  Wir  danken  dir  auch 
fur  diese  Liturgie,  die  du  aus  unseren 
Handen  anzunehmen  fur  wiirdig 
gefunden  hast,  obwohl  vor  dir  stehen 
Tausende  von  Engeln  und  Myria- 
den  von  Engeln,  die  Cherubim  und  die 


Liturgische  Texte  (13,14) 

Seraphim,  die  SechsfKigeligen,  Viel- 
augigen,  in  der  Hohe  schwebenden, 
gefiederten; 

(laut:) 

das  Siegeslied  singend,  rufend,  schrei- 
end  und  sprechend; 

(Sanctus). 

(Stillgebet:)  Mit  diesen  seligen  Mach- 
ten  rufen  auch  wir,  menschenliebender 
Gebieter,  und  sprechen:  heilig  bist  du, 
und  allheilig,  du  und  dein  eingeborener 
Sohn  und  dein  heiliger  Geist.  Heilig 
bist  du  und  allheilig,  und  erhaben  ist 
deine  Herrlichkeit,  der  du  deine  Welt 
so  geliebt  hast,  dafl  du  deinen  einge- 
bornen  Sohn  gabst,  damit  jeder,  der 
an  ihn  glaubt,  nicht  verloren  gehe, 
sondem  das  ewige  Leben  habe.  Dieser, 
als  er  gekommen  war  und  die  ganze 
Heilsveranstaltung  um  unsretwillen 
erfiillt  hatte,  in  der  Nacht,  da  er 
verraten  ward  .  .  . 

(Einsetzungsbericht,  Nr.  9) 

14  HYPAKOE 

14.1  Hypakoe  der  myrontragenden  Frauen 
am  Ostersonntag 

Dem  Morgengrauen  eilten  die  Frauen  um 
Maria  voraus,  durften  den  Stein 
schauen,  der  vom  Grabe  weggewalzt 
war.  Aus  Engelsmund  durften  sie 
horen  die  Kunde:  Ihn,  der  im  ewigen 
Lichte  wohnt,  was  suchet  als  Menschen 
ihr  ihn  unter  den  Toten?  Die  Grabtudber 
schauet.  Laufet  und  kiindet  der  Welt, 
daB  erstanden  der  Herr,  nachdem  er 
getotet  den  Tod.  Denn  der  Sohn  Gotles 
ist  er,  der  errettet  der  Menschen 
Geschlecht. 

14.2  Hypakoe  zum  dritten  Sonntag 
nach  Ostern 

Erschreckend  durch  seine  Erscheinung, 
tauend  in  Worten,  sprach  der  blitz- 
strahlende  Engel  zu  den  salbentragen- 
den  Frauen;  Was  suchet  ihr  in  der 
Gruft  den  Lebenden?  Er  hat  entvolkert 
die  Griifte  und  wurde  erweckt.  Ihn,  der 
die  Verwesung  verwandelt,  den  Un- 
wandelbaren,  erkennet.  Sprechet  zu 
Gott:  Wie  furchterregend  sind  deine 
Werke.  Denn  du  hast  errettet  der 
Menschen  Geschlecht. 
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Liturgischc  Texte  (15,16) 

14,3  Hypakoe  zum  Fest  der  Geburt  Christi 

Die  Erstlingsgabe  der  Volker  bringt  dir, 
dem  in  der  Krippe  liegenden  Kind,  der 
Himmel,  der  durch  die  Sterne  die 
Magier  rief.  Was  sie  erstaunte,  waren 
niclit  Zepter,  nicht  Thron,  sondern 
auflerste  Armut.  Denn,  was  ist  ver- 
achtlicher  als  eine  Hohle,  was  niedriger 
als  Windeln?  In  ihnen  aber  leuchtet 
auf  der  Reichtum  deiner  Gottheit. 

15  KARFREITAGS-ANT1PHONE 

15.1  Erstes  Antiphon  des  Karfreitages 

Die  Fiirsten  der  Volker  verbiinden  sich 

wider  den  Herm  und  wider  seinen 
Gesalbten. 

Rein  laBt  uns  unsere  Sinne  Christus  weihen, 
als  seine  Freunde  um  seinet- 
willen  unser  Leben  zu  opfern.  Von 
des  Lebens  Sorgen  wollen  wir  uns  nicht 
ersticken  iassen  wie  Judas.  Nein,  in 
unseren  Kammern  lafit  uns  rufen: 

Vater  unser,  der  du  bist  in  den  Him- 
meln,  erlose  uns  von  dem  Bosen. 

Als  Jungfrau  hast  du  geboren,  Unverehe- 
lichte  und  Jungfrau  bliebst  du, 
jungfrauliche  Mutter,  Maria,  Gebarerin 
Gottes.  Christus,  unsern  Gott,  flehe  an, 
unser  Retter  zu  sein. 

15.2  Aus  dem  vierten  Antiphon 
des  Karfreitages 

Heute  verlaBt  Judas  den  Meister  und 
verbindet  sich  mit  dem  Teufel.  Es 
erblindet  in  der  Leidenschaft  der  Geld- 
gier,  und  dem  Lichte  entwindet  sich, 
der  die  Finsternis  findet.  Denn  wie 
konnte  der  noch  sehen,  der  um  dreiflig 
Silberlinge  das  Licht  verkaufte?  Doch 
uns  strahlte  auf,  der  da  litt  fur  die  Welt. 
Der  du  littest  und  Mitleid  trugst  mit 
den  Menschen,  Ehre  sei  dir. 

Heute  verfalscht  Judas  die  Gottesfurcht 
und  entfremdet  sich  der  Gnade. 

Der  ein  Jiinger  ist,  wird  zum  Verrater. 
In  des  Freundes  Brauch  birgt  er  List. 
Toricht  zieht  er  dreiflig  Silberlinge  der 
Liebe  des  Herrn  vor  und  wird  des 
gesetzlosen  Synedrions  Fiihrer.  Wir 
aber  haben  in  Christus  das  Heil,  drum 
laflt  uns  ihn  preisen, 

15.3  Zehntes  Antiphon  des  Karfreitages 

Der  mit  Licht  wie  mit  einem  Gewande  sich 

umkleidet,  nackt  trat  er  hin  zum  Ge- 


richt.  Schlage  erhielt  er  ins  Antlitz  von 
Handen,  die  er  gebildet,  Und  das 
gesetzlose  Volk  schlug  den  Herrn  der 
Herrlichkeit  ans  Kreuz.  Da  zerrifl  des 
Tempels  Vorhang.  Dunkel  war  die 
Sonne:  Sie  konnte  es  nicht  ertragen, 
Gott  geschandet  zu  schauen,  vor  dem 
das  All  erzittert.  Ihn  laflt  uns  verehren. 
Der  Jiinger  verleugnete  dich,  der 
Rauber  rief:  In  demem  Reich  gedenke 
meiner,  o  Herr. 

Befriede  die  Welt,  der  du  aus  der 
Jungfrau,  o  Herr,  das  Fleisch  empfan- 
gen,  es  fur  die  Knechte  zu  tragen, 
damit  wir  in  Eintracht  dich  preisen. 

15.4  Aus  dem  zwolfien  Antiphon 

des  Karfreitages 

So  spricht  zu  den  Juden  der  Herr:  Mein 
Volk,  was  tat  ich  dir?  Oder  wie  war  ich 
dir  zur  Last?  Deinen  Blinden  schenkte 
ich  Licht.  Den  Mann  auf  der  Bahre 
weckte  ich  auf.  Mein  Volk,  was  tat  ich 
dir?  Und  wie  vergaltest  du  mir?  Statt 
des  Manna  gabst  du  mir  Galle,  Essig 
statt  Wasser.  Statt  mich  zu  lieben,  habt 
ihr  mit  Nageln  ans  Kreuz  mich  ge- 
heftet.  Ich  kann  nicht  mehr  schweigen. 
Meine  Volker  werde  ich  rufen,  und  sie 
werden  mich  preisen  mit  dem  Vater 
und  Geist.  Und  ich  werde  ihnen 
schenken  das  ewige  Leben. 

15.5  Aus  der  Passa-Homilie  des  Melito 
von  Sardes 

Dieser  wurde  getotet, 

Und  wo  wurde  er  getotet? 

Mitten  in  Jerusalem. 

Warum? 

Weil  er  ihre  Gelahmten  geheilt, 
ihre  Aussatzigen  rein  gemacht, 
ihre  Blinden  wieder  ans  Licht 
geftihrt, 

und  ihre  Toten  auferweckt 
hatte. 

Undankbares  Israel, 
komm  und  rechte  mit  mir 
ob  deiner  Undankbarkeit . . . 

16  KANON 

16,1  Aus  der  dritten  Ode  des  Kanons 
des  Kosmas  am  Lazarussamstag 
Du  tratest  wundertatiger  Herr,  in  Betha- 
nien  ans  Grab  des  Lazarus,  hast  ihn 
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beweint  nach  dem  Gesetz  der  Natur, 
deinen  Leib  bezeugend,  Jesus,  mein 
Gott,  den  du  dir  zugesellt .  .  . 

Den  Freund,  o  Herr,  umhiilit  von  Tttchem, 
hast  du  entrissen  des  Hades  Leichen- 
haufen  im  Schattenreiche.  Du  hast  in 
deinem  Allmachtswort  des  Todes  Tor 
und  Reich  zersprengt. 

16.2  Hirmos  zur  ersten  Ode  des  Kanons 
des  Kosmas  zur  Geburt  Christi 

Christus  ist  geboren,  gebt  ihm  die  Ehre; 
Christus  ist  aus  den  Himmeln  herab- 
gestiegen,  machet  euch  auf,  ihm  zu 
begegnen.  Christus  auf  der  Erde,  er- 
hoht  ihn.  Die  ganze  Erde  singe  dem 
Herrn,  und  mit  Freude  feiert  ihn,  Vol- 
ker,  denn  er  ist  voll  des  Ruhmes. 

16.3  Ails  der  sechsten  Ode  zum  Fest 
der  Geburt  Christi 

Im  Fieische  ist  er  gekommen,  Christus 
unser  Gott,  den  der  Vater  erzeugt  in 
seinem  SchoB  vor  dem  Morgenstern. 
Er,  der  halt  die  Herrschaft  iiber  die 
unbefleckten  Machte,  gelegt  wird  er  in 
die  Krippe  der  vernunftlosen  Tiere 
und  wird  gewickelt  in  Windeln;  er 
loset  die  Bande,  durch  die  wir  gebun- 
den  durch  Siinden. 

16.4  Sechste  Ode  des  Kosmas 
zum  Pfingstfest 

Wankend  von  dem  Gewoge  der  Sorgen  des 
Lebens,  von  den  mich  auf  der  Fahrt 
begleitenden  Siinden  versenkt  und 
preisgegeben  dem  seelentotenden  Tier, 
rufe  wie  Jonas  ich,  Christus,  zu  dir: 

Aus  der  todbringenden  Tiefe  fiihr  mich 
empor.  Wie  du  gesagt  hast,  gossest  du 
von  deinem  Geiste  reichlich  aus  iiber 
alles  Fleisch.  Und  das  All  wurde  er- 
fiillt  von  deiner  Erkenntnis,  Herr.  Weil 
du,  Sohn,  aus  dem  Vater  ohne  Wandel 
hervortratst  und  ungeteilt  aus  dem 
Vater  hervorgeht  der  Geist. 

16.5  Aus  der  neunten  Ode  des  Kosmas 
zum  Psalmsonntag 

Gott  der  Herr  ist  auch  uns  erschienen. 
Wohlan,  bereitet  ein  Fest,  und  jauch- 
zend  laBt  uns  Christus  loben  mit 
Palmen  und  Zweigen,  ihm  singen  ein 
Lied:  Gepriesen  sei,  der  da  kommt  im 
Namen  des  Herrn,  unsres  Retters. 
Volker,  was  tobt  ihr?  Schriftgelehrte 


Liturgische  Texte  (16) 

und  Pharisaer,  was  sinnet  ihr  Eitles? 
Wer  ist  dieser,  sagt  ihr,  dem  die  Kinder 
mit  Palmen  und  Zweigen  singen  ein 
Lied:  Gepriesen  sei,  der  da  kommt  im 
Namen  des  Herrn,  unsres  Retters. 

16.6  Aus  der  siebenten  Ode  des  Kosmas 
zum  Fest  der  Theophanie 

Dem  Jordan  nahe  wie  dem  Himmel  zitter- 
ten  die  Engelmachte,  in  Anbetung 
betrachtend  die  auBerste  Erniedrigung 
Gottes,  wie  der,  der  in  Handen  halt 
die  Wasser  des  Firmamentes,  mit 
seinem  Leibe  sich  tauchet  in  die  Welle, 
Er,  der  Gott  unserer  Vater. 

16.7  Aus  der  achten  Ode  des  Johannes 
von  Damaskus  zum  Fest 

der  Theophanie 

Die  Schopfung  ist  frei,  die  Menschen, 

friiher  in  der  Finsternis,  werden  Sohne 
des  Lichtes.  Es  stohnt  allein  der  Fiirst 
der  Finsternis.  Mit  einer  Stimme  jetzt 
lobet  Ihr  Erben  der  friiher  so  elenden 
Volker  euren  Urheber. 

16.8  Aus  der  ersten  Ode  des  Johannes 
Monachos  zur  Himmelfahrt  Christi 

Da  Christus,  den  Mittler  zwischen  Gott  und 
den  Menschen,  die  Chore  der  Engel  im 
Fleisch  in  den  Holien  erschauten,  er- 
schauerten  sie  und  sangen  einstimmig 
eine  Hymne  des  Sieges. 

Gott,  der  sich  auf  dem  Berge  Sinai 

schauen  lieB  und  dem  gottschauenden 
Mose  ein  Gesetz  gab,  ihm,  der  vom 
Olberg  auffuhr  im  Fleisch,  ihm  laGt 
alle  uns  singen.  Denn  herrlich  tat  er 
sich  kund. 

16.9  A  us  der  vierlen  Ode  des  Andreas 
von  Kreta  auf  die  Geburt 

der  Gottesmutter 

In  unseren  Psalmen  und  Hymnen  lasset 
uns,  Glaubige,  verherrlichen  die  ver- 
ehrungswtirdige  Geburt  der  Gottes¬ 
mutter  und  anbeten  im  Glauben  Gott, 
der  nicht  liigt  und  der  David  ver- 
sprach,  ihm  eine  Frucht  seiner  Lenden 
zu  geben.  Du  hast,  Herr,  Sara  geoffnet 
den  SchoB  und  hast  ihr  geschenkt 
Isaak  als  Frucht  ihres  Alters;  Du  bist 
es  auch,  Erloser,  der  Du  an  diesem  Tage 
der  frontmen  Anna  gegeben 
deine  Mutter  ohne  Tadel  als  eine 
Frucht,  geboren  aus  ihrem  SchoBe. 
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Lilurgische  Texte  (17,18) 

16.10  Aus  der  funften  Ode  des  Kosmas 
zum  Griindonnerstag 

Gottes  Weisheit,  die  das  unbandige,  iiber- 
schaumende  Wasser  in  den  Liiften 
beherrschet  und  zaumt  die  Tiefen  und 
zahmt  das  Meer,  schiittet  Wasser  ins 
Becken,  und  der  Herr  wascht  die  FiiBe 
der  Knechte. 

Den  Jiingern  stellt  der  Herr  ein  Bild  der 
Demut  dar.  Dei  mit  Gewolk  das  Him- 
melsgewolbe  umhiiUt,  umgiirtet  mit 
Linnen  sich  und  beugt  das  Knie,  die 
FiiBe  der  Knechte  zu  waschen.  In 
seiner  Hand  ist  alter  Seienden  Odem. 

16.11  Viei  te  Ode  des  Kanons 
auf  die  Entschlafenen 
des  Theophanes  Graptos 

Du  hast  den  Hades  getotet  durch  deine 
uniiberwindliche  Macht.  Du,  unter  die 
Toten  Gezahlter,  einzig  Freier,  befreie 
die  Seelen  der  Frommen  vor  der  Ver- 
damntnis  in  ihm  auf  der  heiligen 
Martyrer  Bitten. 

Du  bist  als  Gebieter  preiswerter  als  alle, 
du  hast  die  Adamskinder  als  Losegeld 
und  Preis  deines  Todes  empfangen. 
Drum  flehen  wir  zu  deiner  Er- 
barmung:  Die  hiniibergegangen,  er- 
quicke  und  schenke  ihnen  Vergebung 
der  Fehler.  Du  hast  erduldet,  mein 
Retter,  die  Bestattung  im  Grab.  Und 
die  erdgeborenen  Toten,  verurteit,  in 
den  Griiften  zu  wohnen,  hast  du  er- 
weckt.  So  wiirdige  jetzt,  die  hiniiber- 
gegangen,  des  ewigen  Lebens,  da  du 
menschenfreundlich  allein. 


17  KANON 

17,1  Aus  der  dritten  Ode  aus  dem  ersten 
Kanon  des  Metrophanes  von  Smyrna 
auf  die  Dreieinigkeit 

Du  hast  deutlich  dem  Abraham  einst,  da 
du  dreipersonlich  erschienest,  doch  als 
Einer  im  gottlichen  Wesen,  die  reine 
Gotteserkenntnis  im  Bilde  gezeigt.  Und 
glaubig  besingen  in  Hymnen  wir  dich, 
den  unbeschrankt  gebietenden,  drei- 
sonnigen  Gott. 

Aus  dir  gezeuget,  leuchtete  gdttlich 
ohne  AusfluB,  o  Vater,  als  Licht  vom 
Licht  hervor  der  unveranderliche  Sohn, 
aus  dir  geht  hervor  auch  der  Geist,  das 


gottliche  Licht.  Und  der  einzigen  Gott- 
heit  dreipersonlichen  Glanz  verehren 
wir  glaubig,  ihm  sagen  wir  Preis. 

17,2  Ftinfte  Ode  aus  dem  vierten  Kanon 
des  Metrophanes  von  Smyrna  auf 
die  Dreieinigkeit 

Durch  Glauben  verstandig  geworden, 

verehren  wir  der  allwirkenden  Gottheit 
einzige,  unnahbare  Natur,  doch  drei 
Personen,  lebenschaffende,  wesens- 
gleiche:  Vater  und  Sohn  und  den  heili¬ 
gen  Geist,  das  gleichewige  Wesen.  Das 
Licht  deines  wesenhaften  Glanzes 
lasse  mir  leuchten,  Dreisonniger,  ein- 
fache  Gottheit,  ungeschaffne  Natur 
und  alien  lichtgebenden  Strahls  licht- 
spendeiide  Quelle,  daB  deine  unsagbare 
Schonheit  ich  schaue  im  Spiegel.  Als 
den  einzigen  Schopfer  des  Alls,  als  in 
Wahrheit  seinen  allweisen  Erhalter 
und  Lenker,  als  den  Fiirsten  des 
Lebens  erkennen  wir  dich.  So  laBt 
denn  glaubig  uns  rufen:  Dreisonniger 
Herr,  schirme,  die  Hymnen  dir  singen. 


18  GOLDENER  KANON  DES 
JOHANNES  VON  DAMASKIJS 

Erste  Ode 

Tag  der  Auferstehung, 

lasset  uns  Licht  werden,  ihr  Volker! 
Pascha  des  Herrn,  Pascha! 

Denn  aus  dem  Tode  zum  Leben 
und  von  der  Erde  zum  Himmel 
Christus  Gott 
hat  uns  hindurchgefuhrt, 

die  wir  das  Siegeslied  singen. 

Lasset  uns  reinigen  die  Sinne, 
und  wir  werden  schauen, 
wie  aus  unzuganglichem  Licht 
der  Auferstehung  Christus 
hervorblitzt,  und 
das  „Freuet  euch“  sprechend, 
werden  deutlich  wir  horen, 
die  wir  das  Siegeslied  singen. 
Wiirdig  die  Himmel 
sollen  jubeln, 

die  Erde  jauchzen! 

Feiern  soli  der  Kosmos, 
der  sichtbare  und  ganz 
der  unsichtbare! 

Denn  auferweckt  ist  Christus, 
die  ewige  Freude. 
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19  DOXASTTKON 

19.1  Zum  Festder  Kreuzerhohung 
am  14.  September 

Herbei,  alle  Volker!  Das  hochgertihmte 
Holz  laBt  uns  verehren, 

Durch  dieses  ist  die  ewige  Gerechtigkeit 
gefestigt  worden.  Der  einst  Adam  auf 
dem  Holze  getauscht  -  wurde  mit  dem 
Rreuz  iiberlistet. 

Und  es  fallt  -  herabgestiirzt  -  einen  ge- 
waltigen  Fall  Er,  der  mit  Tyrannei  sich 
bemachtigt  des  Geschbpfes  des  Konigs. 
Durch  das  Blut  Gottes  wird  der  Schlange 
Gift  abgespiilt,  und  der  Fluch  der  ge- 
recht  gesprochenen  Verurteilung  wird 
aufgehoben, 

Durch  ungerechten  Gerichtsspruch  fiber  den 
verurteilten  Gerechten. 

Ja,  durch  das  Holz  mufite  entsiihnt  werden 
das  Holz,  und  durch  die  Leiden 
dessen,  dem  Leidenschaft  fremd, 
MuBten  die  vom  Holze  stammenden 
Leidenschaften  des  Bestraften  geldst 
werden. 

Aber,  Lob  sei  Dir,  Christus,  Konig! 

Um  Deiner  aus  Liebe  zu  uns  geplanten 
Heilsordnung  willen,  durch  die  Du 
erlost  alle,  Du,  der  Gute,  der 
Menschenfreund. 

19.2  Doxastikon  der  Kasia  auf 
die  Geburt  Christi 

Als  Augustus  Alleinherrscher  auf  Erden 
war, 

Horte  auf  die  Vielherrschaft  der  Menschen. 
Und  da  du  Mensch  wurdest  in  der  Reinen, 
Wurde  vernichtet  die  Vielgotterei  der  Idole. 
Unter  die  eine  Weltherrschaft 
Wurden  getan  der  Volker  Stadte. 

An  die  eine  Herrschaft  der  Gottheit 
Glaubten  die  Heidenvolker. 

Zahlen  lieBen  sich  die  Menschen 
Auf  das  Gebot  des  Kaisers. 

Einschreiben  lieBen  wir  Glaubigen  uns 
Auf  den  Namen  der  Gottheit, 

Der  du  unser  menschgewordener  Gott  bist. 
GroB  ist  dein  Erbarmen,  Ehre  sei  dir. 

20  KATHISMA 

20,1  Kathisma  nach  dem  z  wolf  ten 
Antiphon  am  Karfreitag 
Als  du,  o  Gott,  vor  Kaiphas  standest  und 
als  Verurteilter  dem  Pilatus  ilbergeben 
wardst,  da  wurden  vor  Furcht  die 


Liturgische  Texte  (10-21) 

himmlischen  Machte  erschlittert.  Dann 
wardst  du  sogar  inmitten  zweier 
Rauber  am  Kreuze  erhoht  und  Siin- 
dern  beigezahlt,  Silndenloser,  um  den 
Menschen  zu  erretten.  Geduldiger 
Herr,  Ehre  sei  dir. 

20,2  Kathisma  der  Psalmodie 
am  Palmsonntag 

Der  auf  dem  Thron  der  Cherubim  thront, 
auf  ein  Fiillen  hat  er  sich  gesetzt  um 
unsretwillen; 

der  da  eilt  zum  freiwilligen  Leiden, 
heute  hort  er  das  „Hosianna“  der 
jubelnden  Kinder, 
das  „Sohn  Davids1'  der  schreienden 
Menge. 

Eile  zu  retten,  die  du  gebildet, 
gepriesener  Jesus! 

Denn  dazu  bist  du  gekommen, 

daB  wir  erkennten  deine  Herrlichkeit. 

21  KONTAKION 

21,1  Prooimion,  Oikos  I  und  II  mit 
den  Ephymnia  des  Weihnachts- 
Kontakions  des  Romanos 

Die  Jungfrau  heute  den  Uberseienden 
gebiert, 

und  die  Erde  die  Hohle  dem  Unnahbaren 
darbringt. 

Die  Engel  mit  den  Hirten  lobpreisen, 
die  Magier  dem  Sterne  nach  machen 
sich  auf  die  Reise, 

denn  um  unsretwillen  wurde  geboren 

I :  ein  Kindlein  klein,  der  vorewigliche 
Gott :  | 

Eden  Bethlehem  offnete  wieder,  lasset 
uns  schauen. 

Das  Zarte  im  Verborgenen,  wir  finden’s, 
lasset  uns  nehmen  das  Paradie- 
sische  inmitten  der  Hohle. 

Hier  erscheint  das  nichtbegossene  Reis, 

das  sprieBen  laBt  die  Vergebung, 
hier  wird  gefunden  der  nichtgegrabene 
Brunnen, 

aus  dem  zu  trinken  einst  David 
begehrte. 

Hier  hat  die  Jungfrau,  das  Kindlein 
gebarend, 

sogleich  den  Durst  gestillt  des  Adam 
und  David. 

Deshalb  lasset  uns  eilen  dahin,  wo  geboren 

I :  ein  Kindlein  klein,  der  vorewigliche 
Gott :  | 
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Liturgische  Texte  (21) 

Der  Vater  der  Mutter,  als  Sohn  wird  er 
erkannt. 

Der  Heiland  der  Kinder,  als  Kind  ruht  er 
in  der  Krippe. 

Ihn  erkennend,  spricht,  die  ihn  gebar: 
Sage  mir.  Kind,  wie  kam  der  Same  in 
mich, 

Oder  wie  wurde  ich  schwanger  mit  dir? 

Ich  sehe  dich,  der  du  in  meinem  Leibe 
warst,  und  ich 

erschrecke,  daB  ich  dich  nahre,  ich 
die  nie  Vermahlte. 

Und  ich  sehe  dich,  in  Windeln  gewickelt, 
mich,  die  immer  noch  Jungfrau  und 
versiegelt,  erschaue 

Du  aber,  sie  bewahrend,  hast  geboren 
zu  werden  geruht 

I :  ein  Kindlein  klein,  der  vorewigliche 
Gott :  I 

21.2  Kontakion  des  Romanos 
zum  Ostersonntag 

Wenn  du  auch  herniederstiegest 

zum  Grabe,  Unsterblicher, 
zerstortest  du  doch  des  Hades  Macht, 

und  als  Sieger  auferstanden  du, 

Christus  Gott, 

sprechend  zu  den  salbentragenden  Frauen 
das  „Freuet  euch“! 

und  den  Frieden  deinen  Aposteln  gebend, 
Auferstehung  den  Gefallenen  schenJcend. 

21.3  A  us  Kontakion  und  Oikos 
zum  vierten  Vorfastensonntag 

Wegweiser  der  Weisheit,  Mehxer  der  Ein- 
sicht,  der  Unverstandigen  Lehrer, 
Schirm  der  Bettler,  gib  meinem  Her¬ 
zen  Halt,  gibt  ihm  Klugheit,  o  Herr. 
Leih  mir  dein  Wort,  du  Wort  des  Va- 
ters,  Denn  schau  meine  Lippen. 
Hemme  sie  nicht  zu  rufen  zu  dir:  Er- 
barmer,  erbarme  dich  meiner,  des 
Verirrten. 

Adam  saB  einst  vor  der  Wonne  des  Paradie- 
ses  und  weinte,  mit  den  Handen  das 
Antlitz  verwundend,  und  rief:  Erbar- 
mer,  erbarme  dich  meiner,  des  Verirr¬ 
ten. 

Da  Adam  den  Engel  erblickte,  der  ihn  ver- 
trieb  und  das  Tor  des  gottlichen  Gar¬ 
tens  verschloB,  wehklagte  er  laut  und 
rief:  Erbarmer,  erbarme  dich  mein,  des 
Verirrten. 

Paradies,  hab  Mitleid  mit  mir,  dem  Herrn, 
der  in  Armut  versank,  und  durch  das 


Rauschen  deiner  Blatter  flehe  ich  zum 
Bildner,  daB  er  dich  nicht  verschlieBe. 
Erbarmer,  erbarme  dich  mein,  des 
Verirrten. 

21.4  Kontakion  und  Oikos  am  sechsten 
Sonntag  nach  Ostern 

der  heiligen  Vater  von  Niztia 
Der  Apostel  Botschaft  und  die  Lehren  der 
Vater  bekraftigten  der  Kirche  den 
Glauben,  den  einen.  Sie,  die  auch  tragt 
der  Wahrheit  Gewand,  das  aus  der 
himmlischen  Gotteslehre  gewebte,  legt 
recht  auseinander  und  verherrlicht  des 
Glaubens  groBes  Geheimnis. 

Auf  erhabnen  Befehl  laBt  auf  die  Kirche 
Gottes  uns  horen,  die  ruft:  Wen 
diirstet,  der  komme  und  trinke.  Der 
Mischkrug,  welchen  ich  trage,  ist  der 
Mischkrug  der  Weisheit.  Seinen  Trank 
hab  ich  im  Worte  der  Wahrheit  ge- 
mischt,  da  ich  nicht  spende  das  Was- 
ser  des  Wortes,  nein,  das  Wasser  der 
Einstimmigkeit.  Wenn  von  ihm  das 
neue  Israel  trinkt,  sieht  es  Gott,  der  da 
spricht:  Schaut,  schaut,  ich  bin  es 
selbst,  und  nicht  habe  ich  mich  gewan- 
delt.  Ich,  Gott,  bin  der  Erste,  ich  auch 
nach  diesem,  und  aufler  mir  ist  iiber- 
haupt  kein  andrer.  Die  daran  teilha- 
ben,  werden  gesattigt  werden  und  prei- 
sen  des  Glaubens  groBes  Geheimnis. 

21.5  A  us  dem  Kontakion 
auf  die  ersten  Menschen 

Mit  den  Handen  hast  du  geformt 
den  Menschen, 

Uber  die  ganze  Schopfung  hast  du 
ihn  geehrt,  Herr, 

zum  Ebenbild  deiner  Ewigkeit  hast  du 
ihn  gemacht. 

Daher,  deine  Menschenliebe  bewundernd, 
sprechen  wir: 

I :  O,  welche  Ehre  besitzt  der  Mensch. :  I 
Anfangslos  ist  der,  der  das  All  geschaffen, 

der  einen  Anfang  geben  wollte 
den  Geschopfen, 
ein  Ziel  zu  setzen  den  Grenzen, 
gedachte  er  der  Erde  zu  geben 
den  Herrscher: 

I :  O,  welche  Ehre  besitzt  der  Mensch. :  | 
Wahrend  Gott  hieriiber  seinen  BeschluB 
faBte, 

waren  die  englischen  Heerscharen 
im  Zweifel, 
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wer  von  ihnen  die  Macht  bekame, 

Konig  des  Erdkreises  zu  werden: 

| :  O,  welche  Ehre  besitzt  der  Mensch. :  | 

Ais  Sunder  vor  Gott  der  Ungluckliche, 
sah  er  sich  nackt  unverhiillt. 

Und  der  Wurzelschofi  aller  Menschen, 
wie  ein  Baum  hielt  er  das  Feigenblatt. 

Fremd  des  Lebens  Drangsal, 

ein  Dasein,  dem  fremd  jegliche  Ruhe, 
und  unfahig  zu  tragen  seinen  Zwang, 
hielt  er  aus  bestandig  den  Schmerz. 

| :  O,  welche  Ehre  besitzt  der  Mensch. :  | 
Nicht  fand  er  einen  Ort  der  Erquickung, 
nicht  ertrug,  schutzlos,  der  Sonne  Glut, 
und  als  Feindin  betrachtete  er  Eva, 
sah  in  ihr  die  Freundin  der  Schlange. 

| :  O,  welche  Ehre  besitzt  der  Mensch. :  | 

O,  schrecklich,  Gott  den  Gehorsam 
aufzusagen! 

Aus  dem  Flimmel  schickt  er  hinab 
in  den  Hades. 

Durch  den  Fall  des  Vorvaters  nun 
wurde  befestigt  die  ganze  Erde. 
t :  O,  welche  Ehre  besitzt  der  Mensch. :  | 


22  DER  GROSSE  KANON 

DES  ANDREAS  VON  KRETA 

Aus  der  ersten,  zweiten,  siebenten  und 
neunten  Ode 

Als  Heifer,  Beschiitzer  ward  mir  zum  Heile 
dieser  mein  Gott-  drum  will  ich  ihn 
preisen  der  Gott  meines  Vaters 
-  ich  will  ihn  erheben  -.  Denn  herr- 
lich  ist  er  verherrlicht. 

Womit  soli  ich  beginnen,  wenn  ich  meines 
armen  Lebens  Werke  beweine?  Wel- 
chen  Anfang,  Christus,  soli  ich  dem 
gegenwartigen  Klagegesang  geben? 
Wohlan,  so  schenk  mir  in  deinem  Er- 
barmen  Verzeihung  der  Siinden. 

Wohlan,  amie  Seele,  samt  deinem  Fleische 
preise  den  Bildner  aller,  und  enthalte 
dich  in  Zukunft  der  friiheren  Verach- 
tung  und  bringe  Gott  in  Reue  Tranen 
dar. 

Himmel,  merke  auf,  und  reden  will  ich  und 
Christus  in  Hymnen  besingen,  der  als 
Sohn  der  Jungfr  au  ini  Fleische  ge- 
wohnt  hat. 


Liturgische  Texte  (22,23) 

Himmel,  merke  auf,  und  reden  will  ich, 
Erde, 

lausche  der  Stimme,  die  zu  Gott  sich 
bekehrt  und  ihn  in  Hymnen  erhebt. 

Verschiittet  habe  ich  dein  Bild  und  dein 
Gebot  verletzt.  Verdunkelt  ward  alle 
Schonheit,  und  durch  die  Liiste,  Hei- 
land,  ward  ausgeloscht  die  Lampe. 
Doch  erbarmend  gib  mir,  wie  David 
singt,  die  Wonne  wieder. 

Kehr  um,  bereue,  enthiille,  was  verborgen. 
Und  sag  es  Gott,  der  alles  weiB.  Du 
weiBt  um  meine  Heimlichkeiten.  Du 
kannst  allein  mich  retten.  Du  selber 
erbarme  dich  meiner,  wie  David  singt, 
nach  deinem  Erbarmen. 

Das  Gesetz  erwies  sich  kraftlos.  Ohne 
Wirkung  bleibt  das  Evangelium.  Die 
ganze  Schrift  ist  in  dir  unbeachtet  ge- 
blieben.  Schwach  erwiesen  sich  die 
Propheten  und  jedes  Wort  aus  des 
Gerechten  Munde.  Deine  Wunden, 
Seele,  mehren  sich,  kein  Arzt  ist  da, 
der  dich  gesunden  lieB. 

Als  Mensch  kam  Christus,  rief  zur  Umkehr 
Rauber,  Huren.  Kehr  um,  o  Seele. 
Schon  steht  often  das  Tor  zum  Reich. 
Es  reiBen’s  an  sich  Pharisaer,  Zollner 
und  Buhlen,  die  ihr  Leben  andern. 

Mein  Richter  du,  mein  Btirge.  Wieder- 
kommen  wirst  du  mit  den  Engeln, 
iiber  alle  Welt  Gericht  zu  halten.  Schau 
mich  dann  an  mit  deinem  erbarmen- 
den  Blick  und  schon  dann  meiner  und 
hab  Mitleid,  Jesus,  mit  mir,  der  mehr 
als  jedes  Menschenwesen  gestindigt  hat. 


23  KOMMUNIONSLIED  (KOINON1KON) 

Lobpreiset  den  Herm  aus  den  Himmeln, 
Lobpreiset  ihn  in  den  hochsten  Hohen. 
Alleluja! 

Nehmt  den  Leib  Christi. 

Kostet  aus  der  unsterblichen  Quelle! 

Wir  salien  das  Licht,  das  wahrhafte. 

Wir  empfingen  den  himmlischen  Geist. 

Wir  fanden  den  wahren  Glauben, 

Wir,  die  wir  die  unteilbare  Dreiheit 

Denn  diese  rettete  uns.  [anbeten, 

Gebenedeit  sei  der  Name  des  Herrn, 

Von  nun  an  bis  in  Ewigkeit. 
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Liturgische  Texte  (24) 

24  MEGALYNARIEN 

24.1  Megalynarion  auf  die  Gottesmutter 
in  der  Chrysostomusliturgie 

Wahrhaft  wiirdig  ist  es,  dich 
seligzupreisen, 

Gottesgebarerin, 

Ewigselige  und  ganz  Unbefleckte 
und  Mutter  Unseres  Gottes. 

Dich,  die  du  geehrter  bist 
als  die  Cherubim, 
und  unvergleichlich  herrlicher 
als  die  Seraphim, 
die  du  unversehrt 
das  Wort  Gottes  geboren, 
dich,  die  Gottesgebarerin, 
lobpreisen  wir. 

24.2  Megalynarion  auf  die  Gottesmutter 
in  der  Basiliusliturgie 

Uber  dich,  Gesegnete,  freuet  sich 
die  ganze  Schopfung, 
der  Engel  Versammlung  und 
der  Menschen  Geschlecht! 

Geweihter  Tempel  und 

des  Wortes  Paradies, 

jungfraulicher  Ruhm, 

aus  welchem  Gott  Fleisch  ward 

und  ein  Kind  wurde, 

er,  unser  vor  Ewigkeiten  seiender  Gott; 

zum  Thron  hat  er  deinen  SchoB 

geschaffen  und  deinen  Mutterleib 

weiter  gemacht  als  die  Himmel. 

Uber  dich,  Gesegnete,  freuet  sich 
die  ganze  Schopfung, 

Ehre  sei  dir! 

24.3  Die  Megalynarien  zum  Fest 
der  Geburt  Christi 

Erhebe,  meine  Seele,  die  da  ist 
verehrungswlirdiger 
und  ruhmvoller  als  die  himmlischen 
Herrscharen. 

(zweimal) 

Erhebe,  meine  Seele,  den  aus  der  Jungfrau 
Fleisch  gewordenen  Gott. 

Erhebe,  meine  Seele,  den  in  der  Hohle 
geborenen  Gott. 

Erhebe,  meine  Seele,  den  von  den  Magiern 
angebeteten  Gott. 

Erhebe,  meine  Seele,  den  durch  den  Stern 
den  Magiern  Kundgemachten. 

Erhebe,  meine  Seele,  die  makellose 
Jungfrau, 

die  geboren  Christus,  den  Konig. 

Magier  und  Hirten  kommen  anzubeten 


Christus,  den  in  der  Stadt  Bethlehem 
Geborenen. 

Heute,  die  Jungfrau  gebiert  den  Herrscher 
im  Innern  der  Hohle. 

Heute,  der  Herrscher  wird  geboren 
alsKindlein 

von  der  jungfraulichen  Mutter. 

Heute,  die  Hirten  schauen  den  Heiland, 
eingewickelt  in  Windeln  und  in 
der  Krippe  liegend. 

Heute,  der  Herrscher,  in  ein  Tuch 
gewickelt 

ist  der  UnfaBbare  als  Kind. 

Heute,  die  ganze  Schopfung  jubelt 
und  freuet  sich, 

denn  geboren  ist  Christus  aus  dem 
jungfraulichen  Madchen. 

24,4  Die  Megalynarien  zum  Fest 
der  Theophanie 

Erhebe,  meine  Seele,  die  da  ist 
vereh  rungswiirdiger 
als  die  himmlischen  Heerscharen. 

Erhebe,  meine  Seele,  den,  der  da  kommt 
zum  Jordan, 
um  sich  taufen  zu  lassen. 

Erhebe,  meine  Seele,  den,  der  da  empfangt 
die  Taufe 

aus  den  Handen  des  Vorlaufers. 

Erhebe,  meine  Seele,  den,  der  empfangt 
das  Zeugnis 
der  Stimme  des  Vaters. 

Erhebe,  meine  Seele,  den  aus  der  Dreiheit, 
der  beugt  das 

Haupt  und  empfanget  die  Taufe. 

Heute,  der  Meister  beuget  das  Haupt 
unter  die  Hand  des  Vorlaufers. 

Heute,  Johannes  tauft  den  Meister 
in  den  Fluten  des  Jordans. 

Heute,  der  Meister  hiillt  ein  in  den  Fluten 
die  Siinden  der  Sterblichen. 

Heute,  der  Meister  empfangt  vom  Himmel 
das  Zeugnis, 

daB  er  der  geliebte  Sohn  sei. 

Heute,  der  Meister  ist  gekommen 
zu  heiligen 

die  Natur  der  Wasser. 

Heute,  der  Meister  empfangt  die  Taufe 
von  der  Hand  des  Vorlaufers. 

Erhebe,  meine  Seele,  die  Macht  der 
unteilbaren  Gottheit 
in  drei  Personen. 

Erhebe,  meine  Seele,  die  uns  befreit  hat 
von  der  Verfluchung. 
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25  POLYCHRONION 

Lange  Zeit  mOge  Gott  deine  heilige 

und  machtvolle  Herrschaft  ausdehnen 
auf  viele  Jahre. 

Lange  Zeit  moge  Gott  deine  gottbestimmte, 
gottbekranzte  und  gottbewachte  macht- 
volie  und  heilige  Herrschaft  ausdeh¬ 
nen  auf  viele  Jahre. 

26  PROKEIMENON 

Sonntagsprokeimenon  des  ersten  Tones 
aus  Psalm  33,  22;  33, 1. 

(Lektor:) 

Deine  Gnade,  Herr,  sei  fiber  uns, 
denn  wir  haben  auf  dich  gehofft. 

(Chon) 

Deine  Gnade,  Herr,  sei  tiber  uns, 
denn  wir  haben  auf  dich  gehofft. 

(Lektor:) 

Frohlockt,  Gerechte,  im  Herm! 

Rediichen  ziemet  Lobpreis. 

(Chor:) 

Deine  Gnade,  Herr,  sei  liber  uns, 
denn  wir  haben  auf  dich  gehofft. 

(Lektor:) 

Deine  Gnade,  Herr,  sei  tiber  uns, 

(Chor:) 

Denn  wir  haben  auf  dich  gehofft. 


27  AUS  DEN  VERSEN  ZU 
DEN  SELIGPREISUN  GEN 
AM  KARFREITAG 

Durch  einen  Baum  ward  Adam  aus  dem 
Paradiese  verbannt.  Durch  den  Kreu- 
zesbaum  durfte  der  Rauber  das  Para- 
dies  bewohnen.  Durch  Speise  hat 
jener  den  Auftrag  dessen  versehrt,  der 
ihn  geschaffen.  Doch  dieser  bekannte 
den,  mit  dem  er  gekreuzigt,  den  ver- 
borgenen  Gott.  Gedenke  meiner,  rief 
er,  in  deinem  Reich  .  .  . 

Deine  lebensspendende  Seite,  aufquellend 
wie  der  Born  aus  Eden,  trankt  deine 
Kirche,  o  Christus,  wie  ein  geistig 
Paradies  und  ergieBet  von  hier  sich 
wie  seit  Urbeginn,  in  vier  Evangelien 
die  Welt  bewassernd,  die  Schopfung 
erfreuend  und  zuverlassig  die  Volker 
belehrend,  deinem  Reich  sich  zu 
beugen  .  .  . 

Der  du  am  Kreuze  erhoht  wardst  und  die 
Macht  des  Todes  brachst  und  als  Gott 


Liturgische  Texte  (25-28) 

die  Schuldschrift  ausloschtest,  die 
wider  uns  zeugte,  Herr,  verleihe  die 
Reue  des  Raubers  auch  uns,  du  ein- 
ziger  Menschenfreund,  uns,  die  dich 
glaubig  verehren,  Christus,  o  unser 
Gott,  und  zu  dir  rufen:  Gedenke  in 
deinem  Reiche  auch  unser  .  .  . 

Deine  Mutter,  o  Christus,  die  im  Fleische 
dich  als  Jungfrau  gebar,  die  Jungfrau 
fiirwahr,  die  selbst  nach  der  Geburt 
noch  Jungfrau  blieb,  sie  fiihren  wir  dir 
als  Mittlerin  vor,  Herr,  reich  an  Erbar- 
men,  der  Stlnden  Vergebung  ewig 
denen  zu  schenken,  die  zu  dir  rufen: 
Gedenke  meiner,  o  Heiland,  in  deinem 
Reich. 


28  STICHERA 

28,1  Stichera  idiomela  des  Palriarchen 
Sophronios  zur  Geburt  Christi 
Bethlehem,  gerustet  sei!  Vorbereitet 
werde  die  Krippe! 

Der  Ankunft  harre  die  Grotte!  Gekommen 
ist  die  Wahrheit. 

Versunken  ist  das  Schattenreich  - 
und  Gott  selbst, 

Aus  einer  Jungfrau  geboren,  ist  erschienen 
den  Menschen; 

Verwandelt,  an  Gestalt  wie  wir, 

Doch  die  angenommene  Gestalt 
vergottend. 

Wieder  und  neu  wird  gestaltet  der  Adam 
mit  Eva  gemeinsam. 

Da  beide  ausrufen: 

„Auf  der  Erde  erschien  das  Wohlgefallen, 
zu  retten  unser  Geschlecht." 

Jetzt  beeilt  sich  die  prophetische 

VerheiGung,  erfiillt  zu  werden 
Auf  mystische  Weise  -  die  Botschaft, 
die  da  lautet: 

„Du  aber  Bethlehem,  Landschaft  in  Juda, 
nicht  bist  du  die  geringste 
Unter  den  Flirsten,  da  du  die  Grotte 
hast  ausgestattet. 

Aus  dir  wird  Fleisch  werdend  hervorgehen 
der  Lenker  der  Volker; 

Aus  einer  Jungfrau,  einer  zarten,  wird 
geboren  werden  Christus, 

der  Gott,  der  auf  die  Weide  fiihren  wird 
sein  Volk,  das  neue  Israel.1' 

Bringen  wir  alle  ihm  unsere  Verehrung 
dar! 

Dies  aber  sagt  Joseph  zur  Jungfrau: 
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Liturgische  Texte  (28) 

„Maria,  welch  ein  Drama  ist  es,  was  ich 
an  dir  erschaue? 

Ich  begreife  es  nicht  und  bin 
erschreckt, 

Und  mein  Verstand  ist  vollig 
niedergedriickt. 

Sofort  weiche  von  mir,  daB  dich 
kein  Mensch  sehe!  - 

Maria,  welch  ein  Drama  ist  es,  was  ich 
an  dir  erschaue? 

Statt  Ansehen  -  Schmach;  statt 
Freude  -  Betriibnis; 

Statt  Lob  mir  einzusammeln,  hast  du  mir 
Schimpf  eingebracht. 

Nimmer  kann  ich,  was  darauf  folgen 
wird,  ertragen: 

Das  Gespott  der  Leute. 

Habe  ich  dich  denn  nicht  von 
den  Priestern 

Als  die  Makellose  des  Herm  aus  dem 
Tempel  entgegengenommen? 
Und  nun  -  was  muB  ich  sehen!“ 

28,2  Aus  den  Stichera  proshomoia 
zur  Geburt  der  Gottesmutter 
am  8.  September 

O,  welch  Wunder  im  Widerspruch! 

Die  Quelle  des  Lebens  gebiert  aus 
der  Unfruchtbaren; 

Strahlend  beginnt  die  Gnade  ihre  Frucht 
zu  bringen. 

Freue  dich,  Joachim, 

Der  Gottesmutter  Vater  wurdest  du; 

Und  da  ist  kein  anderer, 
der  dir  vergleichbar  ware 
unter  den  Vatern  des  Menschen- 
geschlechts,  Gottesbegeisterter! 

Die  Jungfrau,  Bleibe  der  Gottheit, 
Wohnung  Gottes,  allheiliger  Berg, 
sie  ist  durch  die  uns  gegeben! 

O,  welch  Wunder  im  Widerspruch! 

Die  Frucht  aus  der  Unfruchtbaren 
ist  aufgeleuchtet  als  Zeichen 
des  Allerschaffers 
und  Allmachtigen, 

der  gesetzt  hat  ausdriicklich  ein  Ende 
der  universalen  Unfruchtbarkeit 
guter  Werke. 

Mutter,  mit  der  Mutter 

der  Gottesmutter  bildet  Chore  und  ruft: 
Freue  dich,  Gnadenvolle! 

Mit  dir  ist  der  Herr, 

der  schenket  dem  All 
durch  dich  groBe  Gnade  .  .  . 


28,3  Aus  den  Stichera  proshomoia 
zum  Sonntag  der  Orthodoxie 

Dich  Unbegreiflichen,  der  vor  dem  Morgen- 
stern,  vor  allem  Anfang  aus  des  stoff- 
losen,  korperlosen  Vaters  SchoBe  er- 
strahlte,  klindeten,  vom  Hauche  des 
Geistes  erftlllt,  die  Propheten  voraus 
an,  o  Herr,  du  werdest  kommen  als 
Kind,  aus  einer  Jungfrau  geboren,  im 
Gewande  des  Fleisches,  zu  Menschen 
gesellt,  von  den  Erdbewohnern  ge- 
schaut.  Durch  sie,  Erbarmender, 
wiirdige  deines  Lichtes,  die  deine  un- 
sagbare,  heilige  Auferstehung 
in  Hymnen  besingen  .  ,  . 

Durch  deine  gottliche  Natur  bist  du  zwar 
unbegrenzt.  Doch  wolltest  du  in  der 
Zeiten  Ftille,  o  Herr,  mit  Fleischeshiil- 
le  dich  umgrenzen.  Denn  durch  Annah- 
me  des  Fleisches  nahmest  du  auch  all 
seine  Eigenarten  an.  Darum  pragen  wir 
uns  das  Bild  der  Ahnlichkeit  ein,  hal- 
ten  es  fest,  verehren  es  und  erheben  uns 
so  zu  deiner  Liebe.  Des  Heiles  Gnade 
schopfen  wir  aus  Him  und  folgen 
der  Apostel  heiligem 
Vermachtnis. 

Herrlichen  Schmuck  erhielt  die  Kirche 
Christi  durch  die  hehren,  beiligen  Bil- 
der  des  Erlosers  Christus  und  der 
Gottesmutter  und  aller  Heiligen, 
Denkmale  wunderbaren  Glanzes. 
Durch  ihre  Gnade  wird  sie  hell  und 
herrlich,  verscheucht,  vertreibt  das  Heer 
der  Irrlehrer.  Frohlockend  preist  sie 
Gott,  den  Menschenfreund,  ihn, 
der  um  ihretwillen  die  Leiden 
willig  ertrug. 

Aufgeleuchtet  ist  der  Wahrheit  Gnade.  Was 
einst  in  Schattenrissen  vorgebildet  war, 
ist  jetzt  vor  aller  Welt  erfiillt.  Denn 
schau:  Es  bekleidet  sich  die  Kirche  mit 
Christi  korperlichem  Bild  wie  mit 
einem  Schmuck,  der  jeden  Schmuck 
iiberragt.  Sie  stellt  im  Bild  des  Marty- 
riums  Zelt  dar,  halt  fest  am  rechten 
Glauben,  damit  wir  auch  das  Bild 
dessen  festhalten,  den  wir  verehren, 
und  nicht  in  die  Irre  gehen.  Htillen 
sollen  sich  in  Schande,  die  nicht  also 
glauben.  Denn  uns  ist  Ruhm  des 
fleischgewordenen  Bildes,  das  glaubig 
wir  verehren,  jedoch  nicht  zu  Gott  er¬ 
heben. 
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Dies,  Glaubige,  laflt  uns  verehren 
und  rufen: 

Gott,  rette  dein  Volk,  deine  Erben  errette. 


29  SYNAPTE  (GROSSE  FURBITTE) 
DER  CHRYSOSTOMUSLITURGIE 

Lasset  uns  in  Frieden  zum  Hcrrn  beten: 

Herr,  erbarme  dich. 

Um  den  Frieden  von  oben  und  das  Heil 
unserer  Seelen  lasset  uns  zum  Herrn 
beten: 

Herr,  erbarme  dich. 

Um  den  Frieden  der  ganzen  Welt,  um  den 
Wohlstand  der  heiligen  Kirchen  Gottes 
und  die  Einigung  aller,  lasset  uns  zum 
Herrn  beten: 

Herr,  erbarme  dich. 

Fur  dieses  heilige  Haus  und  fur  die, 

die  mit  Glauben,  Ehrerbietung  und  der 
Furcht  Gottes  in  dasselbe  eintreten, 
lasset  uns  zunt  Herrn  beten: 

Herr,  erbarme  dich. 

Fur  unseren  Grollen  Herrn  und  Vater, 
den  Heiligsten  Patriarchen  N.,  fur 
unseren  hochgeweihten  Bischof  N.,  fiir 
die  ehrwiirdige  Priesterschaft,  fiir  den 
Diakonat  in  Christo,  fiir  den  gesainten 
Klerus  und  das  Volk,  lasset  uns  zum 
Herrn  beten: 

Herr,  erbarme  dich. 

Fiir  unser,  von  Gott  bewahrtes  Land, 
fiir 

seine  Regierung  und  sein  Heer,  lasset 
uns  zum  Herrn  beten: 

Herr,  erbarme  dich. 

Fiir  diese  Stadt  (Dorf,  hi.  Kloster), 
fur 

jede  Stadt,  jedes  Land  und  fiir  die  im 
Glauben  dort  wohnen,  lasset  uns  zum 
Herrn  beten: 

Herr,  erbarme  dich. 

Um  die  Wohlmischung  der  Ltifte,  um  den 
Reichtum  der  Friichte  der  Erde  und 
um  friedliche  Zeiten,  lasset  uns  zum 
Herrn  beten: 

Herr,  erbarme  dich. 

Fiir  die  Reisenden  zu  Wasser  und  zu 
Lande,  fiir  die  Kranken  und  Leiden- 
den,  fiir  die  Gefangenen  und  um  ihre 
Errettung,  lasset  uns  zum  Herrn 
beten: 

Herr,  erbarme  dich. 


Lifurgische  Texte  (29,30) 

Auf  da  6  wir  errettet  werden  von  jeglicher 
Triibsal,  Zorn  und  Not,  lasset  uns  zum 
Herrn  beten: 

Herr,  erbarme  dich. 

Hilf,  errette,  erbarme  dich  und  bewahre 
uns,  o  Gott,  durch  deine  Gnade. 

Herr,  erbarme  dich. 

Unserer  allheiligen,  reinsten,  hochgelobten 
und  ruhmreichen  Herrscherin,  der 
Gottesgebarerin  und  Immerjungfrau 
Maria,  zusammen  mit  alien  Heiligen 
gedenkend,  lasset  uns  selbst  und  ein- 
ander  und  unser  ganzes  Leben 
Christus,  unserem  Gott,  hingeben. 

Dir,  o  Herr. 


30  AUS  DEN  THEOTOKIEN 
UND  STAUROTHEOTOKIEN 
DES  RUSSISCHEN  OKTOICHS 

30.1  Theotokion  am  Montagabend  im 
ersten  Ton 

Allbesungene  Jungfrau,  das  Mysterium,  das 
Mose  in  dir  mit  prophetischem  Blick 
erschaut,  den  brennenden  und  nicht- 
verbrannten  Dornbusch,  ist  erftillt: 
denn  der  Gottheit  Feuer  verbrannte, 
o  Reine,  nicht  deinen  SchoB,  deswegen 
bitten  wir  dich,  die  Mutter  unseres 
Gottes,  Frieden  zu  erflehen  und  grofle 
Gnade  fur  die  Welt. 

30.2  Stauro theotokion  am  Mittwoch  zum 
Morgengottesdienst  im  ersten  Ton 

Deine  Kreuzigung  erblickend,  rief  die 

Hochheilige;  O  Sohn,  welch  fremdarti- 
gen  Anblick  sehe  ich,  der  du  die  Leiden 
der  Kranken  heiltest,  wie  erduldest 
du  das  noch  nie  dagewesene  Leiden, 
wie  haben  dir,  dem  Wohltater,  ver- 
golten  die  Feinde  fiir  die  Wohltat,  die 
du  ihnen  erwiesest. 

30.3  Theotokion  am  Sonntag  zum 
Morgengottesdienst  im  dritten  Ton 

Dem  UnfaBbaren  und  Grenzenlosen,  der 
mit  dem  Vater  und  dem  Geiste  eines 
Wesens  ist,  hast  du  in  deinem  Leibe, 
Gottesgebarerin,  geheimnisvoll  Raum 
gegeben.  Wir  haben  erkannt,  daB  die 
eine  und  unvermischte  Dreifaltigkeit 
der  Gottheit  durch  dein  Gebaren  in 
der  Welt  verherrlicht  wird,  deswegen 
rufen  wir  dankbar  zu  dir:  Freue  dich, 
Gesegnete. 
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Liturgische  Texte  (30) 

30.4  Theotokion  zum  Morgengottesdienst 
am  Monlag  im  sechsten  Ton 

Es  wird  der  Fluch  gelost  der  Urmutter  um 
deinetwillen,  fehlerlose  Gottes- 
gebarerin,  denn  du  Allreine,  hast  uns 
des  Segens  immerflieBende  Quelle  ge- 
boren. 

30.5  Stauro theotokion  zum  Morgengottes¬ 
dienst  am  Freitag  im  siebenten  Ton 

Gottesgebarerin,  reine  Lmmerjungfrau,  als 
du  deinen  Sohn  erblicktest  am  Kreuze 
hangen,  hast  du  als  Mutter  klagend, 
seine  furchtbare  Herabkunft,  du  der 
Ehe  unkundige  Herrscherin. 

30.6  Theotokion  zum  Morgengottesdienst 
am  Freitag  im  siebenten  Ton 

Es  beten,  o  Jungfrau,  die  Ordnungen  der 
Heiligen  zu  dem  aus  deinem  Leib  ge- 
kommenen  Herrscher,  der  am  Kreuze 
ihnen  wies  den  Weg  des  Leidens, 

Reine,  und  sie  verherrlichen  dich  als 
die  Konigin  aller. 

30.7  Theotokion  zum  Morgengottesdienst 
am  Dienstag  im  achten  Ton 

Durch  die  strahlenden  Blitze,  Allunbe- 
fleckte,  des  aus  deinem  Leibe  hervor- 
gegangenen  Gottessohnes  erleuchte  die 
im  Glauben  dich  besingen  und  entreilJe 
uns  der  lichtlosen  Finsternis  und  der 
ewigen  Qual  durch  deine  Fiirsprache. 

30.8  Staurotheotokion  zum  Morgengottes¬ 
dienst  am  Mittwoch  im  achten  Ton 

Als  dich  am  Kreuze  hangend  nahe  dabei- 
stehend  die  Reine,  die  dich,  o  Herr, 
geboren  hatte,  sah,  rief  sie  weinend: 

O  Kind,  warum  leidest  du  dieses  dem 
Fleische  nach  und  eilest  mich  ohne 
Kind  zu  lassen.  Eile,  damit  du  verherr- 
licht  und  ich  durch  deine  Leiden  ge- 
priesen  werde. 


30.9  Staurotheotokion  zum  Morgengottes¬ 
dienst  am  Freitag  im  achten  Ton 

Als  das  unbefleckte  Lamm  das  Lamm  und 
den  Hirten  am  Kreuze  hangend  sah, 
rief  sie  aus:  Mein  Kind,  was  ist  das  fur 
ein  fremdartiger  und  hoffnungsloser 
Anblick?  Wie  ist  das  Leben  Aller  ahn- 
lich  dent  der  Irdischen  zum  Tode  ve- 
urteilt?  Doch,  stehe  auf  nach  drei 
Tagen  von  den  Toten,  o  Wort,  wie  du 
gesagt  hast,  damit  ich  in  Freude  dich 
riihme. 

30.10  Theotokion  dogmatikon 

im  Abendgottesdienst  des  Samstages 

im  siebenten  Ton 

Furchtbar  und  unaussprechlich  ist  das 

an  dir  getane  Geheimnis,  Unbefleckte; 
denn  das  Wort,  die  Ursache  des  Alls, 
welches  weit  liber  Ursache  und  Wort 
verkorperlicht  wurde  durch  den  hei¬ 
ligen  Geist,  dieses  Wort  hast  du  ge¬ 
boren,  da  es  aus  dir  das  Fleisch  nahm, 
wahrend  seine  eigene  Natur  unver- 
andert  blieb.  Denn  so  geht  es  hervor: 
Indem  beide  Naturen  zusammen- 
kamen  selbstandig  zu  einer  Person, 
aber  zwiefach  der  Natur  nach:  Ein 
Ganzer  als  Gott  und  ein  Ganzer  als 
Mensch,  vollstandig  in  beiden  und  sich 
offenbarend  durch  die  seinem  Wesen 
entsprechenden  Taten:  Denn,  obwohl 
leidend  am  Kreuz  vermittels  des 
Fleisches,  blieb  derselbe  doch  leidens- 
los  vermittels  der  Gottheit;  als 
Mensch  gestorben,  lebte  er  doch  auf  als 
Gott  am  dritten  Tage,  die  Gewalt  des 
Todes  auflosend,  die  Menschheit  von 
der  Verwesung  befreiend,  Ihn,  den 
Befreier  und  Erloser  unseres  Ge- 
sclilechts,  bitte,  o  Gottesmutter,  uns 
herabzusenden  die  groBe  Milde  seiner 
Erbarmung. 
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VERZEICHNISSE  FREMDSPRACHIGER  TERMINI 
GRIECHISCHE  TERMINI 

(Diphthonge  tragen  das  Betonungszeichen  auf  dem  zweiten  Buchstaben.) 


abbas,  m.  — >  Abt 
dbyssos,  m.  — >  Gnosis 
acharakteristos  — *  Bild 
acheiropoietos  [eikon],  f.  — >  Acheiropoietos, 
Christusportrat,  Heiligenverehrung,  Reli- 
quien,  Reprasentationsbild 
aer,  m.  — >  Decken,  liturgische 
aetds,  m.  —>  Bischofsinsignien 
agamia ,  f.  — >  Monchtum 
agape,  f.  — >  Abendgottesdienst,  Agape,  Dia- 
kon,  Eucharistie,  Eulogion,  Katakomben, 
Liturgie  der  vorgeweihten  Gaben 
agrypnla,  f.  — >  Nachtwache 
aig’yptioi,  m.  plur.  ->  Ritus 
alnigma,  n.  — »  Emblem 
ainoi,  m.  plur.  — >  Laudes 
aion,  m.  —>  Epiphanie,  Gnosis,  Oktoechos 
aionla  mneme  ->  Sonntag  der  Orthodoxie 
aidnios  chronos  —>  Kultusasthetik 
alsthesis,  f.  -» Kultusasthetik 
akathistos  hyrnnos—)  Akathist,  Akoluthia, 
Fastenzeiten,  Gewandniederlegung  der 
Gottesmutter,  Gottesmutterbilder,  Got- 
tesmutterfeste,  Halleluja,  Horologion, 
Kathisma,  Kirchendichtung,  Kirchen- 
musik,  Kontakion,  Pokrov,  Prozession 
akoim&toi,  m.  plur.  — >  Gebet,  Heiligenver¬ 
ehrung,  Stundengebet 

akoinonesia,  f.  — >  Anathema,  Epitimien, 
Exkommunikation 

akoluthia,  f.  — >  Akathist,  Akoluthia,  Ent- 
schlafen  der  Gottesmutter,  Evangelium, 
Gottesmutterfeste;  Horen,  GroBe  od.  Ko- 
nigl.;  Karfreitag,  Karwoche,  Liturgie  der 
vorgeweihten  Gaben,  Nachtwache,  Ostern, 
Seligpreisungen ,  Stundengottesdienst 
akoluthia  exodiastike  —>  Bcgrabnis 
akoluthia  nekrosimos  —>  Begrabnis 
akoluthia  tes  trapezes  — >  Akoluthia 
akoluthia  ton  hagton  pathon  ->  Akoluthia 
akoluthia  ton  typikon  — >  Akoluthia 
akoluthia  tu  nymphiu  — »  Karwoche 
akra  tapemosis  — >  Christusbilder 
akribela,  f.  ->  Kirchenrecht 


akroomenoi,  m.  plur.  -»  BuBklasscn,  Kate- 
chumenat 

akrostichls,  I.,  akrostichon,  n.  — >  Akathist, 
Akrostichis,  Fisch,  Kanon,  Kontakion, 
Oktoechos,  Stichera 

alektorophonla,  f.  — >  Morgengottesdienst 
alle  agoreuein,  allegoreuein  — >  Allegorie 
alleluia  — >  Halleluja 
alios  soter  — >  Heiligenverehrung 
alphabetikon,  n.  -»  Paterika 
alpha,  omega  — >  A  und  O 
ambon,  m.  — »  Ambon,  Basilika,  Bema, 
Chor,  Drei  Jiinglinge  im  Feuerofen,  Ek- 
phrasis,  Gradualpsalmen 
amnos,  m.  — »  Christusbilder,  Lamm, 
Schlachtung  (Opferung)  des  Lammes 
amnos  tu  then  -»  Lamm  Gottes 
amomos,  m.  sing.,  amomoi,  m.  plur.  -» 
Amomoi,  Psalter 

amyetoi,  m.  plur.  — >  Katechumenat 
anabathmos,  m.,  anabathmot  [psalmol],  —> 
Gradualpsalmen 
anachoretes,  m.  — >  Monchtum 
anadeixai  — >  Epiklese 
anadektos,  m„  anadochos,  m.  — >  Taufe 
andgnosis,  f.,  anagnoseis,  f.  plur.,  anagnos- 
ma,  n.,  anagnosmata,  n.  plur.  ->  Lesun- 
gen,  Prophetologion 
anagnostes,  m.  Lektor 
anagnostikon,  n.  — *  Prophetologion 
anakeryxis,  I.  — >  Heiligsprechung 
analabos,  m.  ->  Gewiinder,  kirchliche 
analepsis  tu  Christu  — >  Himmelfahrt  Christi 
analogion,  n.  — >  Analogion,  Proskynetariou 
anamnesis,  f.  —>  Anamnese,  Bilderwand, 
Martyrer,  Sakramente 
anamorphosis,  f.  — >  Anamorphose 
andnke,  £.  — »  Gnosis 
anapeson,  n.  — »  Christusbilder 
anaphora,  £.,  anapherein  —>  Anaphora,  Basi- 
liusliturgie,  Darbringung;  Hochgebet,  F.u 
charistisches;  Konzelebrieren,  Lamm 
Gottes,  Liturgie,  Liturgie  der  Glaubigen, 
Ritus,  Sprachen,  Stillgebete 
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Griechische  Termini 


anargyroi,  m.  plur.  ->  Heiligenverehrung, 
Schlachtung  (Opferung)  des  Lammes 
anastasima  anatolikd  — >  Auferstehungs-  und 
Morgenevangelien,  Stichera 
anastasimatarion,  n.  — >  Anastasimatarion 
andstusis,  f.  — »  Auferstehung  Christi,  Dode- 
kaortion,  Griindonnerstag,  Karwoche, 
Kirchenbau,  Kirchenweihe,  Kreuzigung 
Christi,  Martyrion,  Ostern,  Palmsonntag, 
Pfingsten 

anathema,  n.  — >  Anathema,  Bild,  Cheiroto- 
nie,  Haresie,  Symbol 
anatole,  f.,  anatolikd  -»  Stichera 
anechema,  n.  — >  Oktoechos 
angelos,  m.  — »  Engel 
angelos  ho  phylax  — >  Engel 
anotaton  peplon,  n.  — >  Decken,  liturgische 
antarion,  n.  — >  Gewander,  kirchliche;  Sti- 
charion 

anthologion,  n.  -» Anthologion 
antidown,  n.  —>  Eulogion 
antimension,  n.  — ?  Altardecken 
antiphonon,  n.,  antiphonia,  f.  — >  Abendgot- 
tesdienst,  Akrostichis,  Anaphora,  Anti¬ 
phon,  Antiphonarion,  Doxologie,  Einge- 
borener  Sohn,  Enarxis,  Horologion,  Im- 
properien,  Karfreitag,  Karwoche,  Kathis- 
ma,  Magnificat,  Oktoechos,  Palmsonntag, 
Psalmodie,  Responsorien,  Seligpreisun- 
gen 

antiphonarion,  n.  — »  Antiphonarion;  Bii- 
cher,  liturgische 

apechema,  n.  — >  Chor,  Engel,  Kirchenmusik, 
Kultusasthetik,  Oktoechos 
aperigraphon,  n.  — »  Bild 
aphorismds,  m.  -» Exkommunikation 
aphypnistes,  m.  — >  Monchtum 
apobole,  f.  — >  Epitimien,  Tonsur 
apodeipnon,  n.  — »  Nachtgottesdienst 
apokalypsis,  f.  — >  Apokalypse 
apokathelosis,  f.  -» Kreuzabnahme 
apokrisiarioi,  m.  plur.  -»  Bischofsverwal- 
tung 

apokryphon,  n.  — >  Apokryphen 
apokitra,  f.  -»  Tonsur 
apolysis,  f.  — >  Entlassung,  Taufe 
apomnemata  ton  apostolon  — >  Lesungen 
apophoreton,  n.  — >  Eulogien 
apophthegmata  fpatrum],  n.  plur.  — »  Pateri- 
ka 

aporreta,  n.  plur.  — >  Apokryphen 
apostolos,  m.  — >  Ambon,  Apostelbilder, 
Apostoios,  Bibelillustration,  Diakon, 
Evangelium,  Halleluja;  Horen,  GroBe 


oder  Konigliche;  Lesebiicher,  Lesungen, 
Liturgie  der  vorgeweihten  Gaben,  Pro- 
keimenon,  Proskynetarion,  Segen 
apotage  \tu  satand ]  — » Taufe 
apotaxis,  f.  ->  Taufe 
apotheosis,  f.  -->  Kaiserkult 
apotropaion,  n.  —>  Weihrauch 
aprakos,  m.  —>  Apostolos,  Bibelillustration, 
Evangelium,  Lesebiicher 
aprakteo  -4  Evangelium 
archai,  f.  plur.  archangeloi,  m.  plur.  — >  Engel 
arche,  f.  — »  Apostolos,  Evangelium,  Lese- 
biicher 

archidiakonos,  m.  ->  Archidiakon,  Bischofs- 
verwaltung 

archiepiskopos,  m.  -4  Erzbischof 
archieratikon,  n.  — >  Euchologion 
archiereus,  m.  -4  Bischof,  Priester 
arnion,  n.  — >  Lamm 

arrabon,  m.  — >  EheschlieBung,  kirchliche 
artokldsis,  f.  -4  Brotbrechen,  Liturgie 
drton  prospherein  —>  Liturgie  der  vorge¬ 
weihten  Gaben 

artophorion,  n.  — >  Altargerate,  Pyxis 
drtos,  m.  — >  Prosphore 
askesis,  f.  ->  Monchtum 
asketerion,  n.  -4  Kloster 
asmatikon  hesperinan  — >  Abendgottesdienst 
asdmatoi,  m.  plur.  ->  Engel,  Kultusasthetik 
aspasmos,  m.  Friedenskufl 
asteriskos,  m.  -»  Altardecke;  Decken,  litur- 
gische 

onle,  f.  —>  Ambitus,  Atrium 

aulds,  m.  — >  Orgel 

auterion,  n.  — >  Gewander,  kirchliche 

autexusia,  f.  — >  Kloster 

automelon,  n.  — >  Hirmos 

dxion  kai  dikaion  -4  Dialog 

azymon,  n.  — >  Prosphore 

[ana-]bainein  ->  Bema 
baiphoros,  m.  -4  Einzug  Christi  in  Jerusa¬ 
lem 

bakteria,  f.  — » Bischofsstab 
baptists  tu  Christii  ->  Taufe  Christi 
bdptisma,  n.  — >  Taufe 

baptismatos  oikos,  baplislerion,  n.  -4  Bapti- 
sterium 

barfs  — >  Oktoechos 
basileia,  f.  -4  Kaiserkult 
basileios,  m,  -4  Basilika 
basileus,  m.  -4  Kamelauchion,  Proskynese 
basileus  tes  ddxes  —>  Cherubimhymnus, 
Christusbilder 
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basilike  [stoa],  f.  — t  Basilika 

basilikos  oikos,  m.  — » Basilika 

basiltssa  despolna  -r  Gottesmutterbilder 

batos,  f.  — >  Gottesmutterbilder 

batrachitai,  m.  plur.  — >  Frosch 

bdtrachos,  m.  — >  Frosch 

bebaiosis,  f.  —>  Taufe 

bema,  n.  — >  Altar,  Ambon,  Bema,  Bilder- 
wand,  Bildprogramm,  Bischofsthron,  Can- 
celli,  Kirchenbau,  Kirchenweihe,  Kultus- 
asthetik,  Kultusdrama,  Liturgie,  Passions- 
zyklus,  Prozession,  Stiilgebete,  Velum 
bibhon  hirmologion  — *  Bucher,  liturgische; 
Hirmologion,  Hirmos,  Kirchenjahr,  Lek- 
tor,  Oktoechos,  Sticharion 
bibllon  meridiem  — >  Menaion 
biblion  menologion  ->  Beschneidung  Chri- 
sti,  Lektor,  Lesemenaen,  Martyrerakte, 
Martyrerverehrung,  Menaion,  Meno¬ 
logion,  Miniatur,  Prolog 
biblion  panegyrikon,  n.  — »  Panegyrikon 
biblion  pentekostarion  — »  Bucher,  liturgi¬ 
sche;  Pentekostarion 

biblion  prophetologion  — >  Lesebiicher,  Par- 
emejnik,  Prophetologion 
bilblion  sticherarion  — »  Sticherarion 
biblion  synaxdrion  — >  Synaxarion 
biblion  triodion  — >  Triodion 
biblion  typikdn  ->  Typikon 
bios  angelikos  -¥  Gericht,  Jiingstes;  Monch- 
tum 

bios  (m.)  hagion  — >  Heiligenvita 
blacherniotissa,  f.  -»  Gottesmutterbilder 
brasmos  tu  myru  -  >  Myronweihe 

chaire  -'>  Gestik 

chaire,  kecharitomene  ->  Kirchendichtung 
chairete  —>  Pfingsten 
chairetismoi,  m.  plur.  — >  Akathist 
chalkoprateia,  f.  -»  Gottesmutterbilder, 
Giirtelniederlegung  der  Gottesmutter, 
Orans 

charts,  f.  — »  Reliquien 
chdrisma,  n.  — >  charisma 
(i Charistikariat  — >  Kloster) 
chdnai,  f.  plur.,  chartophylax,  m.  — >  Bi- 
schofsverwaltung,  Monchtum 
cheimazomenoi,  m.  plur.  — >  Energumenen 
eftew-,  f.  ->  Cheironomie 
cheirotonein,  cheirotonia,  /,  cheirotonis,  f. 
— >  Cheirotonie,  Dialog,  Hierarchie,  Kle- 
rus,  Priester,  Sakrament,  Zolibat 
cherubikon,  n.,  cherubikds  hymnos  — >  Che- 
rubimhymnus 
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cherubim  — >  Bildprogramm,  Engel,  Epano- 
kamelauchion 

chiton,  m.  — »  Gewander,  kirchl.;  Sticharion 
chords,  m.  — >  Chor 

chrisma,  n.  -»  Krankenolung,  Myron,  Taufe 
chrismon,  n.  — »  Christusmonogramm 
Christe  eleison  — >  Kyrie  eleison 
Christos  — >  Kreuz;  Kiirzungen,  christliche 
Christos  aneste,  alethos  aneste  — >  Ostern 
Christos  pdschon  — >  Kreuzigung  Christi 
christotokos,  f.  — >  Gottesmutter 
chronika  biblia  —r  Zeitrechnung 
chronikoi  kanones  —r  Zeitrechnung 
chronikon  paschdle  —>  Liturgie  der  vorge- 
weihten  Gaben,  Zeitrechnung 
chronographiai,  f.  plur.  — »  Zeitrechnung 
chronos,  m.  — >  Zeitrechnung 
chronoskopia,  f.  — »  Kalendarium 
(Chrysmarien,  n.  — >  Ampullen) 

(Chrysobull,  f.  ->  Kaiserkult,  Siegel) 
chrysographia,  f.  — >  Chrysographie 
chymeusis,  f.  — »  Email 

deesis,  f.  — >  Adam  und  Eva,  Bilderwand, 
BuBe,  Christusbilder,  Deesis,  Engeldeesis, 
Ftirbitte,  Gemmen;  Gericht,  Jiingstes; 
Gestik,  Gottesmutterbilder,  Ikone, 
lkonologie,  Liturgie,  Medaillon,  Textilien 
dendron,  n.  ( Dendriten )  — >  Monchtum 
despotes,  m.  -»  Bischof,  Bischofsinsignien 
deutera  parusia  tu  Christu  — >  Gericht,  Jiing- 
stes 

deuteron  parusia  tu  Christu  — >  Gericht, 
Jiingstes 

deuteron  kdlymma,  n.  — >  Decken,  liturgische 
deiiteros,  in.  — >  Abt,  Monchtum 
diadosis,  f.  — >  Liturgie 

diakonia,  f.,  didkonos,  m.  ->  Diakon,  Laie 
diakonikon,  n.  — >  Apsis,  Bilderwand,  Dia- 
konikon,  Kirchenbau,  Pastophorien 
diakonissn,  f,  — >  Diakonisse,  Gottesmutter¬ 
bilder 

didkrisis,  f.  ->  BuBe,  Kultus 
didlogos,  m.  — >  Dialog 
diaphaneia,  f.  — *  Licht 
didaskalia,  f.  — >  Kirchenrecht 
diipetes  ->  Acheiropoietos 
( Dikanikia  — >  Bischofsstab) 
dikerion,  n.  — >  Dikerion,  Licht,  Trikerion 
diodion,  n.  s  Diodion,  Triodion 
dipla  monasteria,  n.  plur.  — >  Kloster 
diptycha  ton  kekeimenon,  d.  ton  zonton, 
diptychon,  n.  — >  Diptychon;  Eheschlie- 
Bung,  kirchliche;  Elfenbein,  Email,  Ftir- 


bitte,  Geburt  der  Gottesmutter,  Klein- 
kunst,  Liturgie,  Megalynaria,  Schlachtung 
(Opferung)  des  Lammes,  Tempelgang 
der  Gottesmutter,  Typikon 
diskokdlymma,  n.  ->  Decken,  liturgische 
diskopoterion,  n.  — »  Kelch 
dlskos,  m.  — >  Patene 

dodekaortion,  n.  — »  Auferweckung  des 
Lazarus,  Bibelillustration,  Bilderwand, 
Dodekaortion,  Einzug  Christi  in  Jerusa¬ 
lem,  Ikonenmalerei,  Majestas  Domini, 
Passionszyklus,  Pfingsten 
doxai,  f.  plur.  ->  Kathisma 
doxastarion,  n,  — >  Bucher,  liturgische;  Do- 
xastarion 

doxastikon,  n.  — »  Doxastikon,  Doxologie, 
Geburt  Christi 
doxologla,  f.  — >  Doxologie 
drama,  n.  — >  Kultusdrama 
dromikos,  m.,  — >  Basilika 
dynameis,  f.  plur.  —>  Engel,  Reliquien 

echema,  n.  — >  Oktoechos 
echos,  m.,  echoi,  m.  plur.  — >  Oktoechos 
egersis  tu  Lazaru  ->  Auferweckung  des  La¬ 
zarus 

eidolon,  n.  — >  Auferweckung  des  Lazarus 
eldos,  n.  — >  Perspektive 
eidyllion,  n.  — >  Genrebild 
eikon,  f.,  eikdna,  f.  Bild,  Emblem,  Ikone, 
Ikonographie,  Ikonologie 
eikonostasion,  n.,  eikonostasis,  f.  ->  Bilder¬ 
wand 

ellelon,  n.  — >  Altardecken 
eipomen  pantes  ex  holes  psyches  — »  Ektenie 
eirene,  f.  — >  Weisheit  Gottes 
eirenikd,  n.  plur.  — )  Eirenika,  Synapte 
elrgein  — >  Exkommunikation 
eishodikdn,  n.  — >  Lesungen 
efshodes,  f.,  e.  tu  euangellu  — >  Einzug 
eis  pleroma  pneumatos  haglu  —>  Zeon 
eis  ton  naon  eishodia  tes  theotoku  — >  Tem¬ 
pelgang  der  Gottesmutter 
ekchetn  — >  Taufe 

ekklesla,  f.  — >  Kreuzigung  Christi,  Naos, 
Orans 

ekklesiastike  historla  — >  Zeitrechnung 
eklektds,  m.  —>  Monchtum 
eklogade,  f.  — >  Eklogadie,  Lectio  continua 
ekphonesis,  f.  — »  Ekphonese 
ekphonos,  m.  —>  Lautgebet 
ekphrasis,  f.  — >  Bilderwand,  Bildprogramm, 
Ekphrasis,  Enkomion,  Mystagogie,  Pan- 
egyrikos 
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ektene,  f.,  ekteneia,  i.  — >  Ektenie,  Enarxis, 
Palmsonntag 

elaion,  n.,  e.  tes  agalliaseos  ->  Myron,  Taufe 
eleona,  f.  — >  Karwoche,  Martyrion,  Pfing¬ 
sten 

eleusa,  f.  — »  Gottesmutterbilder,  Ikonenma¬ 
lerei 

emblema,  n.  sing.  — >  Emblem 
emphysema,  n.  — >  Taufe 
enantlai  dynamai,  f.  plur.  — >  Wasserweihe 
enarxis,  f.  —>  Anaphora,  Eingeborener 
Sohn,  Enarxis,  Liturgie,  Pastophorien, 
Prothesis,  Seligpreisungen,  Synapte 
en  bomo  — »  Pfiiigsten 
enchronos  aidn  — >  Kultusasthetik 
endemuntes,  f.  —>  Synod  e 
endemusa,  f.  ->  Metropolit,  Synode 
endonarthex  — >  Narthex 
endyma,  n.  — >  Altardecken 
endyte,  f.  — >  Altardecken 
en  eirene  [tu  Kyriu  deethomen]  — >  Eirenika, 
Synapte 

energumenoi,  m.  plur.  — »  Energumenen, 
Exorzismus,  Turhiiter 
engraphomene  hypostasis  — >  Bild 
enkainla,  f.  — >  Kirchenweihe 
enkauma,  n.,  enkausis,  f.,  enkaustike  techne 
->  Enkaustik 

enkleistoi,  m.  plur.  — >  Monchtum 
enkolpion,  n.  ->  Bischofsinsignien,  Email, 
Enkoipion,  Eulogien,  Kleinkunst,  Kruzi 
fixus,  Panhagia,  Reliquiar 
enkomion,  n.  -»  Allegorie,  Enkomion,  Hei- 
ligenvita,  Karsamstag,  Kathisma,  Meno- 
logion 

epanokamelaiichion,  n.  — >  Bischofsinsignien, 
Epanokamelauchion,  Erzbischof;  Gewan- 
der,  kirchliche;  Kamelauchion,  Metro¬ 
polit 

epeuphemeln  — »  Liturgie 
ephapax,  m.  — >  Liturgie 
ephemertdes,  f.  plur.  -»  Kalendarium 
ephoros,  m.  — >  Kloster 
ephymnion,  n.  — >  Hypopsalma 
epidemla,  f.  — >  Advent 
epigonation,  n.  — >  Hypogonation 
epigrammata,  n.  plur.  -  >  Legende 
epigraphe,  f.  — »  Epigraphik 
epikalymmauchon,  n.  — »Epanokamelau- 
chion 

epiklesis,  f.  — >  Epiklese 
epikurls,  f.  — >  Tonsur 

epimanlkia,  n.  plur.  — >  Gewander,  liturgi¬ 
sche 
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epinikios  hymnos  -4  Durchzug  durch  das 
Rote  Meer 

epiphaneia ,  f.  sing,  oder  n.  plur.  — >  Epipha- 
nie 

epirrhiptarion,  n.  — >  Epiphanie 
eptskepsis,  f.  -4  Gottesmutterbilder 
episkopion,  n.  — >  Bischofsverwaltung 
episkopos,  m.  — »  Bischof 
epistemonarch.es,  m.  — >  Monchtum 
epistolai  heortikai  — >  Ostern 
epitaphion,  n.,  epitaphios  [threnos],  m.  — » 
Decken,  liturgische;  Epitaphios,  Evange- 
listensymbole,  Facher,  Grablegung  Chri- 
sti  und  Beweinung;  Karsamstag,  Ostern, 
Textilien 

epitaphium,  n.  — >  Katakomben 
epiteretes,  m.  — >  Monchtum 
epitimiai,  f.  piur.,  epitimion,  n.  sing.  — > 
Epitimien,  Exkonimunikation,  Ikone 
epitrachelion,  n.  — >  Gewander,  liturgische; 
Orarion 

erotapokriseis,  f.  plur.  -»  Kirchenrecht 
eremites,  m.  — »  Monchtum 
eschdte  eishodos  -4  Einzug 
esorazon,  n.  — >  Sticharion 
etfuw,  n.  — >  Kirchenmusik 
eti  kai  eti  en  eirene  hi  kyrlu  deethomen  —> 
Ektenie 

euangelia  anastasima  heotind  -4  Auferste- 
hungs-  und  MorgenevangeJien 
euangelion,  n.  -4  Evangelium 
euangelismds  tes  theotoku  —>  Verkiindigung 
der  Gottesmutter 

euangelistdrion,  n.  -4  Evangelistarion,  Lese- 
bticher 

eucharistia,  f.  -4  Eucharistie,  Evangelium, 
Gebet;  Hochgebet,  Eucharistisches;  Li- 
turgie,  Taufe 

euche,  f.  -4  Gebet,  Vaterunser 
euche  apolytike  —>  Entlassung 
euche  synapte  — >  Synapte 
euche  tes  proskomides  — >  Ektenie 
euchologion,  n.,  e.  sinaiticum,  e.  to  mega,  e. 
to  mikron  -4  Basiliusliturgie;  Bucher, 
liturgische;  Chrysostomusliturgie,  Eucho¬ 
logion;  Hochgebet,  Eucharistisches; 
Kirchenjahr,  Liturgie,  Liturgie  der  vorge 
weihten  Gaben,  Ritus,  Rubriken,  Spra- 
chen,  Taufe,  Zeon 

eulogein,  eulogia,  f.  -4  Ampullen,  Coemete- 
rialkirchen,  Doxologie,  Enkolpion,  Eulo- 
gien,  Liturgie  der  vorgeweihten  Gaben, 
Segen,  Siegel 

eulogeson  despota  to  zeon  -4  Zeon 
412 


eulogetaria  n.  plur.,  e.  anastasima,  e.  nekrosi- 
ma  — >  Eulogetaria,  Morgengottesdienst 
eulogetos  [ei,  Kyrie ]  — »  Benedictus,  Euloge¬ 
taria 

euphemia,  f.,  euphemesis,  f.  — >  Akklama- 
tion,  Polychronion 
eusebeia,  f.  — >  Kaiserkult,  Orans 
eutaktos  —>  Schlachtung  (Opferung)  des 
Lammes 

eutaxia,  f.  — »  Kultusasthetik 
exaposteilarion,  n.,  exaposteilaria,  n.  plur.  -4 
Auferstehungs-  und  Morgenevangelien, 
Ostern,  Theotokaria 

exhodos  ton  israeliton  — >  Durchzug  durch 
das  Rote  Meer 
exhomologesis,  f.  -4  BuBe 
exondrthex,  m.  -4  Narthex 
exorkizein,  exorkismos,  m.,  exorkistes  — > 
Exorzismus 

exusia,  f.,  exusiai,  f.  plur.,  exusia  didaktike, 
e.  dioiketike,  e.  hieratike  — »  Bischof, 
Engel 

galaktotrophtisa,  f.  — >  Gottesmutterbilder 
gamma  — »  Gamma  dia 
gazophylakion,  n.  — >  Diakonikon 
gemma  anaglyphika,  g.  diaglfphika  — > 
Gemme 

genesion  (genethlion)  tes  theotoku  —>  Ge- 
burt  der  Gottesmutter 
genesis  tu  Christu  -4  Geburt  Chris  ti 
genethlion,  n.  -4  Dies  natalis 
genethlion  tu  Christu  — >  Geburt  Christi 
genethlion  tu  prodromu  kai  baptistu  Ioannu 
— »  Geburt  Johannes  des  Taufers 
geron,  m.,  gerontes,  m.  plur.  — >  BuBe, 
Monchtum 

gerontikon,  n.  -»  Paterika 
gerontokomeion,  n.  — >  Kloster 
( Glykasmos  -4  Inkarnat) 
glykophiliisa,  f.  -4  Gottesmutterbilder 
gnosis  (f.)  usiodes  — >  Monchtum 
gonyklisia,  f.  — >  Gonyklisia,  Pfingsten,  Pros- 
kynese 

graphe,  f.,  graphai,  f.  plur.  — >  Lesungen,  Ha- 
giographie,  Ikonographie,  Zeitrechnung 
gynekaion,  n.  ->  Empore,  Matroneum 

hagia  kai  megdle  hebdomds  -4  Karwoche 
hagia  kai  megdle  kyriake  tu  pdscha  — > 
Ostern 

hagia  kai  megdle  paraskeue  -4  Karfreitag 
hagia  kai  megdle  pempte  >  Griindonnerstag 
hagia  kai  megdle  sabbaton  -4  Karsamstag 
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hagiasis  tu  hagiu  elaiu  —4  Krankenolung 
hagiasma,  n.  — >  Weihwasser 
hagiasma  hydatos  —4  Wasserweihe 
hagiasmata,  n.  plur.  —4  Gottesmutterbilder 
hagiasmatdnon,  n.  —4  Euchologion 
hagiasmos,  m.,  hagiazein  — >  Weihe 
hagiasmos  megas  (hydatos)  -4  Wasserweihe 
Hagia  Sophia  —4  Kirchenbau 
hagiaster,  m.  — 4  Hagiaster 
hagioldgion  —4  Kalendarium 
hagioi  euchelaion  -4  Krankenolung 
hdgion  eleion,  n.,  myron  —4  Myron,  My- 
ronsalbung 

hdgion  oros  —>  Kloster 
hagidpolis,  f.  -4  Notation,  byzantinische 
hdgios,  m.  4  Hagiographie,  Heiligenvereh- 
rung,  Orarion 

hdgios  to  theds,  hdgios  ischyros,  hdgios 
athanatos,  eleison  hemas  —4  Trishagion 
hagiosoritissa,  f.  — 4  Gottesmutterbilder 
hagiu  myru  telete  — 4  Myronweihe 
hagneia,  f.  —4 Monchtum 
hairesis,  f.  —>  Haresie 
hdploma,  n.  -4 Altardecken 
hebdomas,  f.  —4  Oktoechos 
hebdomds  tes  tyrines  —4  Butterwoche 
hegumenos,  m.  -4  Abt,  Monchtum 
heirmologion,  n.  -4  Hirmologion 
heirmos,  m.  -»  Hirmos 
hektdgonos,  m.  -4  Baptisterium 
heliolatria,  f.  -4  Geburt  Christi,  Gestirn, 
Licht 

heliu  hemera  — >  Kirchenjahr 
hemera  genethlios  -»  Dies  natalis 
hemerai  oklo  — 4  Oktav 
hemera  kyriake  — 4  Ostern 
henosis,  f.  ->  Mischung  v.  Wasser  u.  Wein 
heorte,  f.  -  >  Heortologion 
heorte  ton  photon,  ta  phota  — 4  Epiphanie 
heortologion,  n.  —4  Kalendarium 
heothind  anastasima,  n.  plur.  — >  Auferste- 
hungs-  und  Morgenevangelien,  Stichera 
hermeneia,  f.  -  >  Malerbiicher 
hermeneia  les  theias  leiturgias  — 4  Mystagogie 
hermeneia  tes  zographikes  technes  —4  Maler- 
biicher 

herdon,  n.  —4  Martyrion,  Memoria,  Kirchen¬ 
bau 

hesperindn,  n.  — »  Abendgottesdienst 
( Hesychasmus  — >  Gebet,  Hagiographie, 
Heiligenbilder,  Ikonenmalerei,  Kirchen- 
musik,  Kirchenrecht,  Licht,  Menologion, 
Monchtum;  Notation,  byzantinische;  Re- 
naissancen  in  Byzanz) 


hesychia,  f.  -4  Apokalypse,  Monchtum 
hetoimasia,  f.  — 4  Adam  und  Eva,  Apoka¬ 
lypse,  Apostelbilder,  Bischofsthron,  Can- 
celli;  Gericht,  Jiingstes;  Ikone,  Ikonen¬ 
malerei,  Ikonologie,  Kreuz,  Pfingsten, 
Taufe,  Taufe  Christi 
hetoimasia  tu  thrdnu  — 4  Hetoimasia 
hexdpsalmos,  m.  — >  Hexapsalm 
hierai  psalmon  melodiai  —4  Prokeimenon 
hierd  prdgmata  (—4  auch  prdgmata  hierd)  — 4 
Ikonenweihe 

hierdrches,  m.  —4  Heihgenverehrung 
hierarchia  dioiketike,  h.  hieratike  -4  Hier- 
archie 

hierd  synhodos  -4  Synode 
hierateion,  n.  -4  Bema 
hieratikon,  n.  — »  Euchologion 
hieratikos,  m.  -4  Stil,  hieratischer 
hiereus,  m.  -4  Bischof,  Priester 
hieromdrtys,  m.  — >  Martyrer 
hieromenoi,  m.  plur.  -4  Weihegrade 
hieros  topos,  hieroi  topoi  — 4  Coemeterium, 
Kirchenbau,  Kirchenweihe,  Segen 
hierosjine,  f.  ->  Kaiserkult 
hierurgia,  f.  ->  Liturgie 
hirmos,  m.,  hirmoi,  m.  plur.  —4  Hirmologion, 
Hirmos,  Kanon,  Karsamstag,  Kirchenmu- 
sik,  Kondakariennotation;  Notation,  by¬ 
zantinische;  Ode,  Psalmodie 
historiai,  f.  plur.  -4  Bild 
hodegelria,  f.  —4  Empfangnis  der  heiligen 
Anna,  Gottesmutterbilder,  Kloster 
homilia,  f.  -4  Homilie 
homoioma,  n.  — 4  Bild 
homolegetes,  m.  -4  Martyrer 
homologta,  f.  -4  Glaubensbekenntnis,  Taufe 
homousios  —4  Bild 
hora,  f.  —4  Stundengebet 
horai  megdlai  etoi  basilikai  —4  Horen,  GroBe 
oder  Konigliche 

horologion  to  mega  —4  Horologion 
horologopulon,  n.  —>  Horologion 
hosioi,  m.  plur.  —4  Heihgenverehrung 
hosiomartys,  m.  —4  Martyrer 
ho  staurotheis  di  hemas  —>  Trishagion 
hydor,  n.  —4  Orgel 
hydraulis,  f.  —4  Orgel 
hymnos  heothinos  —4  Doxologie 
(. hypaethral -  —4  Basilika) 
hypakoe,  f.  —4  Hypakoe,  Kanon,  Stunden¬ 
gebet 

hypapante,  f.  —4  Darstellung  Jesu  im  Tern- 
pel 

hyperetai,  m.  plur.  -4  Weihegrade 
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hyperhdgios,  m.  — >  Heiligenverehrung 
hypodidkonos,  m.  —>  Hypodiakon 
hypogonation,  n.  ->  Hypogonation 
h  ypoketmenon,  n.  — >  Bild 
hypophonon,  n.  — >  Doxologie,  Hypopsalma 
hypopsalma,  n.  — >  Hypopsalma,  Kommu- 
nion,  Responsorien 
hypselon  ti  — >  Ambon 
hypselotera,  f.  — >  Gottesmutterbilder 
hypsosis,  f.,  h.  tes  panhagias,  h.  tu  staurti  — > 
Kreuzerhohung,  Panhagia 

ichthys,  m.  — >  Akrostichis,  Fisch 
idiomelon,  n.,  i.  proheortion,  idiomela,  n. 
plur.,  heothind  -j>  Advent,  Auferste- 
hungs  und  Morgenevangelien;  Horen, 
GroBe  Oder  Konigliche;  Ostern,  Pfing- 
sten,  Sonntag  der  Kreuzverehrung,  Sti- 
chera,  Tempelgang  der  Gottesmntter 
lesus,  m.  — >  Kreuz 
imbomon  — »  en  bomo 

isapostolos,  m.  — »  Akklamation,  Kaiserkult 

katsar,  m.  ->  Kameiauchion 
kalophon,  n.  — >  Kirchenmusik 
kalymmauchion,  n.  -»  Kameiauchion 
kameiauchion,  n.  — >  Bischofsinsignien,  Epa- 
nokamelauchion;  Gewander,  kirchliche; 
Kaiserkult,  Kameiauchion,  Skuphos 
kanon,  m.,  kandnes,  m.  plur.  — )  Akrostichis, 
Dialog,  Diodion,  Empfangnis  der  hi. 
Anna,  Engel,  Entschlafen  der  Gottesmut- 
ter,  Epiphanie,  Farben,  Fastenzeiten,  Ge- 
burt  Christi,  Geburt  der  Gottesmutter; 
Gewander,  liturgische;  Griindonnerstag, 
Himmelfahrt  Christi,  Hirmologion,  Hir- 
mos,  Hypakoe,  Ikone,  Ikonenmalerei, 
Kanon;  Kanon,  Goldener;  Kanon,  Gro- 
Ber;  Kanontafeln,  Karsamstag,  Karwo- 
che,  Kathisma,  Kirchendichtung,  Kir- 
chenrecht,  Kontakion,  Kreuzerhohung, 
Kreuzigung  Christi,  Lazarussamstag,  Le- 
sebiicher,  Lesungen,  Magnificat,  Megaly- 
naria,  Menaion,  Metropolit,  Morgengot- 
tesdienst,  Nachtgottesdienst,  Nachtwache; 
Notation,  byzantinische;  Ode,  Oktoechos, 
Ostern,  Palmsonntag,  Pfingsten,  Sonntag 
der  Kreuzverehrung,  Sonntag  der  Ortho- 
doxie,  Stichera,  Synaxarion,  Synode, 
Taufe  Christi,  Tempelgang  der  Gottes 
mutter,  Theotokaria,  Theotokion,  Tria- 
dikos  Kanon,  Triodion,  Troparion 
kandnes  nekrosimoi  >  Begrabnis 
kanonike  apostole  -»  Hierarchie 
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(Kanonion  tu  haglu  pdscha  — »  Evangelista- 
rion) 

kdntharos,  m.  — >  Cantharus 
katabasia,  f.,  katabaslai,  f.  plur.  — >  Hirmos, 
Kanon,  Ostern 

kata  kymbas  — >  Katakomben,  Kirchenbau 
kata  pistin ...  latreia  — >  Bild 
kata  sarka  peritome  tu  lesii  Christu  —>  Be- 
schneidung  Christi 
katasarkion ,  n.  — >  Altardecken 
katasphragizein  — >  Taufe 
katathesis  tes  esthetos  tu  theotoku  —>  Ge- 
wandniederlegung  der  Gottesmutter 
katathesis  tes  zones  tes  theotoku  — )  Giirtel- 
niederlegung  der  Gottesmutter 
kata  to  eldos  — >  Bild 

katechem,  katechumenoi,  m.  plur.  — >  Kate- 
chumenat 

kathalresis,  f.  -*  Epitimien 
kathara  thysla,  f.  — >  Liturgie 
kathegumenos,  m.  — »  Abt 
kathedra,  f.  ->  Bischofsthron 
kathierosis  nau  ->  Kirchenweihe 
kathisma,  n.  -»  Amomoi,  Antiphon,  Bi¬ 
schofsthron,  Entschlafen  der  Gottesmut¬ 
ter,  Gradualpsalmen,  Kanon,  Kathisma, 
Mitternachtsgottesdienst,  Morgengottes- 
dienst,  Oden,  Polyeleos,  Stationsgottes- 
dienst,  Stichologie,  Synaxis  der  Gottes¬ 
mutter 

kathodos  eis  hadu  ->  Auferstehung  Christi 
katholike  homologta  — >  Glaubensbekenntnis 
katholikon,  n.  — >  Kloster 
katholikos,  m.  —>  Epanokamelauchion,  Ka¬ 
meiauchion,  Katholikos,  Ritus 
katholu  anthropos,  m.  ->  Bild 
kat’  ust'an  -» Bild 
katzion,  n.  -»  Weihrauch 
kekramenon  poterion  — >  Kelch 
kelUon,  n.,  kellla,  n.  plur.  — >  Laura 
kenosis,  f.  —>  Taufe  Christi 
kenotdphion,  n.  -»  Kenotaph,  Memoria 
kephale,  f.  ->  Autokephalie 
kerameia,  f.  — »  Keramik 
keramidion,  n.  — >  Acheiropoietos 
kerasma,  n.  —>  Mischung  von  Wasser  u. 
Wein 

kerochytos,  graphe,  kerochyta,  —>  Enkaustik 

kerographla,  f.  Enkaustik 

keros,  m.  — >  Enkaustik 

kerostas'ta,  f.  — >  Gericht,  Jiingstes 

kerygma,  n.  — >  Ekphonese,  Homilie 

kestron,  n.  — t  Enkaustik 

kiborion,  n.  — >  Ciborium 


Griechische  Tenuini 


kibotos,  f.  -4  Altargerate,  Arche  Noahs 
klasis,  f.  — 4  Brotbrechen 
kleros,  m.,  k.  tes  diakonias  -4  Klerus 
klimax  tu  paradetsu  —>  Monchtum 
kllne,  f.  —4  Abendmahl,  Geburt  Christi 
kodon,  m.,  f.  -4  Glocke 
ko tmesis  tes  theotoku  —>  Entschlafen  der 
Gottesmutter 

koimeterion,  n.  — »  Coemeterium 
koinai  euchai  — 4  Liturgie 
koine  euche,  f.  —>  Filrbitte 
koinobta,  f.,  koinobion,  n.  —4  Kfoster, 
Laura,  Monchtum 

koinonia,  f.  — >  Cheirotonie,  Diptychon,  Epi- 
klese,  Eucharistie,  Euiogion,  Exkommu- 
nikation,  FriedenskuB,  Haresie,  Ikone, 
Katechumenat,  Kirchenrecht,  Kommu- 
nion,  Liturgie  der  vorgeweihten  Ga- 
ben,  Martyrerverehrung,  Myronsalbung, 
Ostern,  Sakrament,  Schlachtung  (Opfe- 
rung)  des  Lammes,  Taufe,  Wandlung, 
Zeon 

koinonikdn,  n.,  koinonika,  n.  pJur.  -4  Kom- 
munion 

kolobion,  n.  — 4  Kolobion,  Kreuzabnahme, 
Kreuzigung  Christi 
kdlpos,  m.  — >  Enkolpion 
kolyba,  n.  plur.  —4  Fastenzeiten,  Kolyba, 
Martyrerverehrung,  Pfingsten,  Segen 
kotymata,  n.  plur.  — >  EheschlieBung,  kirch- 
liche 

kolymbethra,  £.  -4  Baptisterium 
kombologion,  n.  — 4  Rosenkranz 
komboschointon,  n.  — 4  Rosenkranz 
konche,  f.  — 4  Apsis,  Trikonchos 
kondakarion,  n.  -4  Bucher,  iiturgische; 
Kondakariennotation,  Kondakarion;  No¬ 
tation,  ekphonetische 

kontdkion  (kondakion),  n.  — >  Akathist,  Ge¬ 
burt  Christi,  Geburt  der  Gottesmutter; 
Gericht,  Jiingstes;  Himmelfahrt  Christi, 
Hirmos,  Homilie,  Horoiogion,  Hypo- 
psalma,  Kanon,  Kirchendichtung,  Kir- 
chenmusik,  Kondakariennotation,  Kon¬ 
dakarion,  Kontakion,  Kreuzigung  Chri¬ 
sti,  Lesungen,  Mittemachtsgottesdienst, 
Nachtwache,  Stichera,  Stundengebet, 
Taufe  Christi,  Troparien,  Verktindigung 
der  Gottesmutter 
kdntax,  m.  -4  Kontakion 
kore,  f.  -4  Epiphanie 

kosmokrator,  m.  -4  Christusbilder,  Gestirne 
kosmos  aisthetos,  k.  noetos  -4  Kultusasthe- 
tik,  Mystagogie 


krater,  m.  -4  Kelch 

ktltor,  m.,  ktitorikon  dikaion,  k.  typikon  — > 
Typikon 

kukulion,  n.  -4  Gewander,  kirchliche;  Kon¬ 
takion 

kurd,  f.  — >  Tonsur 

kykkotissa,  f.  -4  Gottesmutterbilder 
kype.llon,  n.  ->  Kelch 
kypton,  n.  -4  Kommunion 
kyriake  [hemera]  — 4  Kirchenjahr,  Liturgie 
kyriake  tes  apokreo  etoi  tes  deuteras 
parus'tas  tu  kyriu  —4  Fastenzeiten 
kyriake  tes  hagias  pentekostes  -4  Pfingsten 
kyriake  tes  orthodoxias  4  Sonntag  der  Or- 
thodoxie 

kyriake  tes  samareitidos  -4  Pentekostarion 
kyriake  tes  stauroproskyneseos  -4  Sonntag 
der  Kreuzverehrung 
kyriake  tes  tyrophagu  -4  Fastenzeiten 
kyriake  ton  baton  -4  Palmsonntag 
kyriake  ton  hagion  pdnton  -4  Heiligenver- 
ehrung 

kyriake  ton  hagion  318  theophoron  pateron 
en  Nikaia  -4  Pentekostarion 
kyriake  ton  myrophoron  — 4  Pentekostarion 
kyriake  ton  pateron  -4  Advent 
kyriake  ton  propateron  -4  Advent 
kyriake  tu  antipascha  4  Ostern 
kyriake  tu  asdtu  ->  Fastenzeiten 
kyriake  tu  paralytu  -4  Pentekostarion 
kyriake  tu  telonu  kai  pharisaiu  — >  Fasten¬ 
zeiten 

kyriake  tu  Thomd  -o  Ostern 
kyriake  tu  typhlu  -4  Pentekostarion 
kyrie  ekekraxa  —4  Kyrie  ekekraxa.  Psalter 
kyrie  eleison  — >  Ektenie,  Kirchenmusik, 
Kreuzerhohung,  Kultusasthetik,  Kyrie 
eleison,  Nachtgottesdienst,  Stichologie, 
Stundengebet,  Synapte 
kyrioi,  n.  plur.  -4  Oktoechos 
kyrios,  m.  -4  Akklamation,  Kyrie  eleison 
kyriotetes,  m.  — >  Engel 
kyriotissa,  f.  -4  Gottesmutterbilder 

labis,  f.  —>  Altargerate 
lads,  m.  —>  Laie 
latira,  f.  -4  Kloster,  Laura 
lauraton,  n.  —>  Bild,  Kaiserkult,  Lauraton 
lazarion,  n.  -4  Lazarussamstag 
leimon,  m.,  leimonarion  -4  Monchtum,  Pa- 
terika 

leipsana,  n.  plur.,  leipsanon ,  n.  -4  Reliquiar, 
Reliquien 

leilurgt'a,  f.  —4  Liturgie,  Offizium 
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leiturgia  ton  katechumenon  — >  Liturgie  der 
Glaubigen 

leiturgia  ton  piston  — >  Liturgie  der  Glaubi¬ 
gen 

leiturgia  ton  prohagiasmenon  doron  — >  Li¬ 
turgie  der  vorgeweihten  Gaben 
leiturgos,  m.  — >  Liturgie 
leiturgikon,  n.  — >  Euchologion 
lemma,  n.  sing,  lemmata,  n.  plur.  — r  Emblem 
leukds,  m.  — >  Levkas 
libanos,  m.  ->  Weihrauch 
lipsanotheke,  f.  — >  Reliquiar 
litanela,  f.  — >  Litanei 

life,  f.  — >  Abend  gottesdienst,  Kreuzerho- 
hung,  Litanei,  Nachtwache 
lithostroton,  n.  — >  Mosaik 
lithostrotos,  m.  -»  Bema,  Kreuzanbetung 
logikos  — >  Mystagogie 

logos,  m.  -»  Bild,  Christusbilder,  Eingebore- 
ner  Sohn,  Engeldeesis,  Epiklese,  Heorto 
logie,  Ikonologie,  Liturgie,  Paterika,  Ri- 
tus,  Zeitrechnung 
logotheles,  m.  — >  Kaiserkult 
lonche,  £.  — >  AltaTgerate,  Lanze 
lutron,  n.  — » Taufe 
lychnikdn,  n.  -»  Abendgottesdienst 
lyterion,  n.  — »  BuBe 

malstores,  m.  — >  Melode 
makarismos,  m.,  makarismoi,  m.  plur., 
makdrioi,  m.  plur.  — >  Seligpreisungen 
mandyas,  m.  — >  Gamniadia;  Gewander, 
kirchliche;  Mandyas 

mandylion,  n.  —>  Acheiropoietos,  Hetoima- 
sia 

maphorion,  n.  ->  Gewandniederlegung  der 
Gottcsmutter,  Gottesmutterbilder,  Po 
krov 

martyrion,  n.,  martyria,  n.  plur.,  marlys,  m. 
— >  Griindonnerstag,  Giirtelniederlegung 
der  Gottesmutter,  Kirchenbau,  Martyrer, 
Martyrerakte,  Martyrion,  Memoria,  My¬ 
stagogie,  Oktoechos,  Pfingsten,  Symbol, 
Trikonchos 

mega  apodeipnon  — >  Nachtgottesdienst 
mega  eilimmenon  — >  Decken,  liturgische 
megale  eishodos  ->  Einzug 
megale  oktoechos  — >  Oktoechos 
megales  bules  angelos  — »  Christusbilder 
megale  tessarakoste  — »  Fastenzeiten 
megalomartys  — >  Martyrer 
megalyndria,  n.  plur.,  megalynein  — »  Ma¬ 
gnificat,  Megalynaria,  Morgengottes- 
dienst,  Ostern,  Theotokion 


megalynel  he  psyche  mu  ton  kyrion  — »  Ma¬ 
gnificat 

megas  archiereus  —>  Christusbilder 
mega  schima  — >  Gewander,  kirchliche 
megas  kanon  — >  Kanon,  GroBer 
mellsmata,  n.  plur.  — »  Kirchenmusik 
melismos,  m.  — »  Brotbrechen,  Christusbil¬ 
der,  Passionszyklus,  Prothesis,  Schlach- 
tung  (Opferung)  des  Lammes 
melissa,  f.  — >  Lesemenaen 
mellzo  — >  Kirchenmusik 
melodos,  m.  — »  Melode 
melurgoi,  m.  plur.  — »  Melode 
menafon,  n.  — >  Akoluthia,  Apostolos,  Auf- 
erstehungs-  und  Morgenevangelien;  Bu¬ 
cher,  liturgische;  Dies  nataiis,  Kalenda- 
rium,  Kirchenjahr,  Lesebucher,  Menaion, 
Menologion,  Oktoechos,  Prophetologion, 
Stichera,  Sticherarion,  Synaxarion,  Ty- 
pikon 

merides,  f.  plur.  -»  Schlachtung  (Opferung) 
des  Lammes 

meshorion,  n.  -»  Stundengebet 
mesonyktikon,  n.  -»  Mitternachtsgottes- 
dienst 

metabalon  to  pneiimati  su  to  haglo  — >  Wand- 
lung 

metabole,  f.  — >  Liturgie 
metalepsis,  f.  — »  Kommunion,  Liturgie 
metamorphosis  tu  Christu  -»  Verklarung 
Christi 

metanoia,  f.  -»  BuBe,  Proskynese 
metarrhythmlzein  — >  Weihe 
metaskenazein  — >  Weihe 
metatdrion,  n.  — >  Narthex 
meter  t/ieii  -»  Gottesmutter;  Kiirzungen, 
christliche 

methaxis,  f.  — >  Kommunion 
metropolis,  f.,  metropolis,  m.  — )  Metropolit 
metastasis,  f.  — >  Wandlung 
mikra  eishodos  — >  Einzug 
mikrd  ektene  —>  Ektenie 
mikra  oktoechos  — »  Oktoechos 
mikrdn  apodeipnon  — >  Nachtgottesdienst 
mimesis,  f.  -»  Bild,  Einsetzungsbericht, 
Epiklese,  Gestik,  Liturgie,  Martyrer 
mimesis  tes  basilelas  tu  theu  — »  Kaiserkult 
mimikos,  m.  — )  Gestik 
mneme,  f.  -»  Geburt  Johannes  des  Taufers, 
Memoria 

mnestela,  f.  — >  EheschlieBung,  kirchliche 
monachos,  m.  —>  Monchtum 
monasterion,  n.,  monasteria  autod&spota,  m. 
stauropeglaka  — » Kloster 
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mone,  f.  — »  Kloster 

monogenes  kyrios  — >  Eingeborener  Sohn 
myrepsos  —*  Myronweihe 
myriobiblion,  n.  -»  Renaissancen  in  Byzanz 
myroblytoi,  m.  plur.  — >  Myron 
myron,  n.  ->  Exorzismus,  Krankenolung, 
Myron,  Myronsalbung,  Myronweihe, 
Patriarch,  Pentekostarion,  Sakrament, 
Taufe,  Wasserweihe 
myron  tes  eucharistias  — >  Taufe 
myrophorai,  f.  plur.  — >  Auferstehung  Chri- 
sti,  Eulogetaria,  Hypakoe,  Karsamstag 
mystagogia,  f.  — >  Liturgie,  Mystagogie 
mysteriake  exhomologesis  — >  Bufle 
mysterion,  n.,  mysteria,  n.  plur.  — »  Sakra¬ 
ment 

mystikos  — >  Stillgebete 

ncid,r,  m.  -»  Basilika,  Biidprogramm,  BuB- 
klassen,  Kultusasthetik,  Naos,  Narthex, 
Passionszyklus,  Stillgebete,  Transept,  Ve¬ 
lum 

narthex,  m.  — »  Basilika,  Biidprogramm, 
BuBklassen,  Empore,  Entschlafen  der 
Gottesmutter,  FuBwaschung;  Gericht, 
.1  irngs tes;  Kirchenbau,  Kreuzerhohung, 
Mitternachtsgottesdienst,  Naos,  Narthex, 
Passionszyklus,  Trikonchos 
Nea  [Ekklesia]  — >  Ekphrasis,  Kirchenbau, 
Kirchenweihe 
nea  kyriake  — >  Ostern 
neos  parddeisos  —>  Paterika 
neoterismos  —>  Patriarch 
nephele,  f.  — >  Decken,  liturgische 
nesteia,  f.,  n.  ton  apostdlon  — >  Fasten,  Fa- 
stenzeiten 

neumata,  n.  plur.  -»  Cheironomie,  Kirchen- 
musik,Neumen 

nike,  f.  — >  Gottesmutterbilder,  Verkiindi- 
gung  der  Gottesmutter 
niketeria,  f  .  — >  Kreuzanbetung 
nikopoiia,  f.  ->  Clipeus,  Gottesmutterbilder 
nipter,  m.  — »  FuBwaschung 
nomisma,  n.  — >  Numismatik 
nomos,  m.,  ndmoi,  m.  plur.,  nomokdnones 
— » Cheironomie,  Kirchenrecht 
nosokometon,  n.  — >  Kloster 
nuthesia,  f.  — » Flomilie,  Liturgie 
nyn  apolyeis  ton  dulon  su,  despota  — >  Nunc 
dimittis 

odai,  oidai,  f.  plur.  — )  Oden 
ogdods,  f.  — >  Kirchenjahr,  Oktoechos,  Pfing- 
sten 


oidai pneumatikai  — >  Kirchendichtung 
oide  kaine  ->  Kirchendichtung 
oikonomia,  f.,  oikonomiai,  f,  plur.  — ■>  Ehe- 
schheflung,  kirchliche;  Gericht,  Jtingstes; 
Kaiserkult,  Kirchenrecht,  Synode 
oikonomos,  m.  —>  Bischofsverwaltung,  BuBe, 
Monchtum 

oikos,  m.  — >  Basilika,  Kontakion,  Matro- 
neum,  Naos 

oikumenikos  patriarches  — >  Sphragistik 
oikumene,  f.  -»  Synode 
oktaemeros  heorte  Oktav 
oktdteuchos  biblos  —>  Bibelillustration 
oktd  — >  Oktoechos 

oktoechos  biblos,  o.  anheortatos,  f.  — >  Bu¬ 
cher,  liturgische;  Doxologie,  Drei  Jting- 
linge  im  Feuerofen,  Grablegung  Christi 
und  Beweinung,  Kirchenjahr,  Kirchen- 
musik,  Kommunion,  Kreuzanbetung,  Lec¬ 
tio  continua,  Licht,  Oktoechos,  Ostern, 
Pentekostarion,  Stichera,  Sticherarion, 
Theotokion 

oktogonos  ->  Baptisterium,  Kirchenbau 
omophorion,  n.  — »  Gewander,  liturgische; 
Omophorion 

omphaloskopela,  f.  — >  Monchtum 
6noma,  n.  — >  Taufe 
opaion,  n.  -»  Kuppel 

orarion,  n.  -»  Gewander,  liturgische;  Omo¬ 
phorion,  Orarion 
orchestra,  f.  ->  Bema 
organon,  n.,  organa,  n.  plur.  ->  Orgel 
orphanotropheion  —>  Kloster 
orphanotrophos,  m.  — >Bischofsverwaltung 
orthros,  m.  — »  Morgengottesdienst 

paidariogeron,  n.  — >  Christusbilder 
paleid  diatheke  — »  Paleja 
paleios  ton  hemerdn  Christusbilder 
panegyrikomartyriologion  —>  Menologion 
panegyrikos,  p.  logos,  m.  — »  Allegorie,  Hei- 
ligenvita,  Homilie,  Kaiserkult,  Kanon, 
Laudes  regiae,  Menologion,  Panegyrikos, 
Triadikos  Kanon,  Verktindigung  der  Got¬ 
tesmutter 

panegyr'is,  f.  ->  Panegyrikos 
panhagia,  f.  — >  Akoluthia,  Enkolpion,  Ent¬ 
schlafen  der  Gottesmutter;  Gemme,  Pan¬ 
hagia 

pannychis,  f.  —>  Begrabnis,  Darstellung  Jesu 
im  Tempel,  Mitternachtsgottesdienst, 
Nachtwache,  Paremejnik,  Stundengottes- 
dienst 

panspermia,  n.  plur.  — >  Kolyba 
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pantokrdtor,  m.  — »  Bildprogramm,  Christus¬ 
bilder,  Christusmonogramm,  Hetoimasia, 
Himmelfahrt  Christi,  Kloster,  Kuppel, 
Patene,  Sphaira,  Traditio  legis 
pdppas,  m.  Erzbischof,  Patriarchat,  Pope 
pardklesis,  f.  — >  Gottesmutterbilder,  Kran- 
kenolung 

parakletike  biblos  — >  Oktoechos 
paramonarios,  m.  —>  Kiister 
paramone,  f.  — >  Nachtwache 
parastasis,  f.  — >  Deesis 
parakklesiai,  f.  plur.  — >  Kloster 
paroimla,  f.  — »  Paremejnik 
parusia,  f.  -4  Advent,  Himmelfahrt  Christi 
pascha,  n.,  anastasimon,  p.  staurosimon, 
paschein  — >  Karfreitag,  Ostern 
pastas,  m.  — »  Pastophorien 
pastophoreia,  n.  plur.  -4  Bildprogramm, 
Diakonikon,  Kirchenbau,  Pastophorien 
patene,  f.  ->  Altardecken,  Altargerate,  Apo 
stelkommunion,  Christusbilder;  Decken, 
liturgische;  Einzug,  Glas,  Kelch,  Kreuzan- 
betung,  Patene,  Schiachtung  (Opferung) 
des  Lammes,  Weihe 
pater,  m.  — >  Bischofsstab 
paterikon,  n.,  p.  biblton,  n.  sing.,  paterikd,  n. 

plur.  — »  Lesemenaen,  Paterika 
pater  pneuniatikos  — >  Monchtum 
pater  hemon  — >  Vaterunser 
paterissa,  f.  — »  Bischofsstab 
patriarches,  m.  ->  Patriarch 
pauestho  — >  Epitimien 
pedalion,  n.  — >  Kirchenrecht 
pelagomtissa,  f.  -»  Gottesmutterbilder 
pentarchia,  f,  -4  autokephal,  Erzbischof, 
Patriarch 

pentekontade,  f.  — »  Oktoechos,  Pfingsten 
pentekoste  (hemera),  p.  charmdsynos  — > 
Ostern,  Pfingsten 
penthekte,  f.  ->  Synode 
penthos,  m.  ->  Gestik 
peribleptos,  f.  — >  Gottesmutterbilder 
peribolaion,  n.,  perlbolos,  m.  — >  Ambitus 
perigraptos,  m.  — )  Bild 
perikope,  f.  — >  Lesungen,  Perikope 
peristerd,  f.  — >  Taube 
peri  ton  hieron  teletdn  — »  Mystagogie 
perizoma,  n.  -4  Kreuzigung  Christi 
pexls  tu  themellu  — >  Kirchenweihe 
phaildnes,  f.,  phelonion,  n.  —)  Gewander, 
liturgische;  Phelonion,  Sakkos 
phidle,  f.  —>  Cantharus 
philanthropla,  f„  phildnthropos,  m.  — »  Chri¬ 
stusbilder;  Hirte,  Guter,  Kaiserkull 


phllema,  n.  — >  Friedenskufi 
philokalta,  f.  — *  Gebet,  Monchtum 
phildponoi,  m.  plur.  — >  Kloster 
philoxenia,  f.  -4  Abraham,  Dreieinigkeit 
phos,  n.  — >  Licht 
phos  hilaron  — »  Abendlied 
photagogika,  n.  plur.  -4  Auferstehungs-  und 
Morgenevangelien,  Licht 
photismos,  m.  — >  Taufe 
pholisterion,  n.  -4  Baptisterium 
photizomenoi,  m.  plur.  — >  Katechumenat, 
Liturgie  der  vorgeweihten  Gaben 
phrikton  mysterion  ->  Einsetzungsbericht, 
Stillgebete 
phrontis,  f,  -4  Gestik 

phylake,  f.,  phylakai,  f.  plur.  4  Enkolpion, 
Kloster 

phylakterion,  n.,  phylakteria,  n.  plur.  — > 
Enkolpion,  Reliquien 
plagios,  m.  — >  Oktoechos 
pldssein  -4  Plastik 

plalytera,  i.  — »  Christusbilder,  Clipeus,  Got¬ 
tesmutterbilder 
pneuma,  n.  ->  Neurnen 
pneumatike  irophe  -4  Liturgie 
pneumatikon,  n.  — »  Orgel 
pneumatikos  pater  — >  BuBe 
polema,  n.  — »  Geburt  Christi,  Kreuzer- 
hohung 

poimen  kalos  — >  Hirte,  Guter 
polychronion,  n.,  polychronisma,  n.  — »  Ak 
klamation,  Laudes  regiae,  Polychronion 
polyptychon  -  >  Diptychon 
pomata,  n.  plur.  — >  Mandyas 
pompe,  f.  — >  Begrabnis 
polamot,  m.  plur.  -»  Mandyas 
poterion,  n.,  p.  hydatos  kai  krdmatos  —> 
Kelch,  Mischung  von  Wasser  und  Wein 
pragma  hieron,  pragmata  hierd  — >  Altar¬ 
gerate,  Kelch,  Glocke,  Segen 
praxis,  f.  -4  BuBe,  Monchtum 
presbytera,  f.  -4  Zolibat 
presbyterion,  n.  -4  Bema,  Priester 
presbyteros,  m.,  presbyteroi  —>  Bischof, 
ICrankenolung,  Priester 
presbyteros  epi  tes  metanoias  ->  BuBe 
probole,  f.  — »  Cheirothesie 
proheortion,  n.  -4  Advent,  Empfangnis  der 
hi.  Anna 

prohestos,  m.  — >  Abt,  Priester 
prokeunena,  n.  plur.  — >  Kommunion,  Pro- 
keimenon,  Prophetologion 
prokelmenon,  n.  -4  Anaphora,  Gradualpsal- 
men,  Lesungen,  Prokeimenon,  Psalmodie 
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proklesis,  f.  ->  Homilie,  Liturgie 
prologos,  m.  — >  Prolog 
pronaos  — >  Narthex 
pronoia  tu  theu  — >  Weisheit  Gottes 
prooimiakos  psalmos  — >  Abendgottes- 
dienst 

prooUnion,  n.  — >  Kontakion 
proshomoion,  n.  — » Hirmos,  Stichera 
prosklaiontes,  m.  plur.  -»  Bufiklassen 
proskomide,  f.  — >  Prothesis 
proskynesis,  f.  -»  Proskynese 
proskynetarion,  n.  -»  Heiligenverehrung, 
Proskynetarion,  Tabletki,  Tempelgang 
der  Gottesmutter 
prosmonarios,  m.  — >  Kiister 
prosphonesis,  f.  ->  Ektenie 
prosphora,  f.  — >  Darbringung,  Kinderkom- 
munion,  Liturgie  der  vorgeweihten  Ga- 
ben,  Patene,  Prosphore,  Schlachtung 
(Opferung)  des  Lammes,  Siegel,  Symbol, 
Wandlung 

prothesis,  f.  — >  Altar,  Altargerate,  Apsis, 
Begrabnis,  Bilderwand,  Bildprogramm, 
Brotbrechen,  Cancelli,  Christusbilder; 
Decken,  Iiturgische;  Einsetzungsbericht, 
Enarxis,  Eulogien,  Furbitte;  Gewander, 
Iiturgische;  Kirchenbau,  KreuzerhOhung, 
Kreuzigung  Christi,  Lamm,  Liturgie,  Li¬ 
turgie  der  Glaubigen,  Liturgie  der  vorge¬ 
weihten  Gaben,  Mischung  von  Wasser 
und  Wein,  Myronweihe,  Mystagogie,  Pa- 
stophorien,  Prothesis,  Prozession,  Re- 
naissancen  in  Byzanz,  Schlachtung  (Op¬ 
ferung)  des  Lammes,  Stundengebet, 
Symbol,  Zeon 

prdton  kalymma  -»  Decken,  Iiturgische 
protoplastos,  m.  — >  Adam  und  Eva 
protopsaltes,  m.  — >  Chor 
psalterion,  n.  -i  Psalter 
psdltes,  m.  -  >  Responsorien 
psaltike  hierologia  —>  Prokeimenon 
pselaphesis  tu  Foma.  — >  Pfingsten 
psilos  anthropos  — >  Bild 
psychopompos,  m.  ->  Gericht,  Jiingstes 
psychosdbbaton,  n.  —r  Pfingsten 
psychosostria,  n.  — >  Gottesmutterbilder 
psychosoter,  m.  ->  Christusbilder 
psychostasia,  f.  — »  Gericht,  Jiingstes 
ptochotropheiou,  ptochotrophos  — >  Bischofs- 
verwaltung,  Kloster 
pyrgos,  m.  — >  Ambon 

pyxis,  f,  — >  Elfenbein,  Email,  Heiligenvereh¬ 
rung,  Pyxis,  Reliquiar 
pyxos,  f.  ->  Pyxis 


rdson,  m.  — >  Gewander,  kirchliche 
rhabdion,  n.  — >  Enkaustik 
rhdbdos,  m.  — >  Bischofsstab 
rhipidion,  n.  — )  Facher 

sabbaton  tu  hagiu  kai  dikaiu  Lazdru  — »  La- 
zarussamstag 

sakkos,  m.  h>  Gewander,  Iiturgische; 

Sakkos,  Textilien 
salos,  m.  — >  Heiligenverehrung 
sarkophagos  lithos  — »  Sarkophag 
sarx,  f.  — »  Liturgie 

schisma,  n.  ->  Diptychon,  Haresie,  Ikonen- 
malerei,  Monchtum 

sema,  n.,  semata  —>  Kirchenmusik,  Neumen; 
Notation,  byzantinische;  Notation,  ek- 
phonetische;  Semantron 
semanterion,  n.,  semantron,  n.  Glocke, 
Kloster,  Semantron,  Stundengebet 
sige,  f.  — >  Kultusasthetik,  Stillgebet 
silention,  n.  — >  Kaiserkult 
sindon,  m.  ->  Epitaphion 
skenographia,  t  —>  Perspektive 
skete,  f.  — >  Laura 

skeuophylakion,  n.  — >  Diakonikon,  Prothe¬ 
sis 

skeuophylax,  m.  — >  Bischofsverwaltung, 
Monchtum 

skuphia,  f.,  skuphos ,  m.  — >  Gewander,  kirch¬ 
liche;  Kainelauchion,  Kelch,  Skuphos 
solea,  i.  — >  Ambon,  Kanon,  Proskynetarion 
soma,  n.  — >  Liturgie 
sophta !  orthoi  —>  Weisheit!  aufrecht! 
sophia  tu  theu  — »  Weisheit  Gottes 
soter,  m.  Christusbilder;  Kiirzungen, 
chris  tliche 

soterikia,  n.  plur.  — >  Enkolpion 
soterion  hydor  — >  Weihwasser 
sphaira,  f.  — >  Attribut,  Engel,  Kreuzanbe- 
tung,  Miinze,  Sphaira,  Traditio  legis 
sphragis,  f.  — >  Cheirothesie,  Kreuz,  Myron- 
salbung,  Siegel,  Sphragistik,  Taufe 
sphragis  doreds  pneumatos  hagiu  — >  Myron- 
salbung 

sphragis  epikuridos  —>  Tonsur 
spudaioi,  m.  plur.  ->  Kloster 
stasis,  f.,  staseis,  f.  plur.  — >  Karsamstag,  Ka- 
thisma,  Liturgie  der  vorgeweihten  Gaben, 
Stationsgottesdienst,  Stichologie 
stauropegia,  n.  plur.  ->  Kloster,  Mandyas, 
Patriarch 

staurophylax,  m.  — >  Staurothek 
stauroproskynesis,  f.  — >  Kreuzanbetung 
stauros,  m.  ->  Kreuz,  Staurotheotokion 
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staurosis  tu  Christa  — »  Kreuzigung  Christi 
staurotheke,  f.  ->  Kleinkunst,  Kruzifix,  Py¬ 
xis,  Staurothek 

staurotheotokion,  n.  ->  Kirchendichtung, 
Staurotheotokion,  Theotokion 
stear,  n.  — >  Steatit 
stemma,  n.  — >  Kamelauchion 
stephanoma,  n.  ->  EheschlieBung,  kirchliche 
Stephanos,  m.  — >  Kamelauchion 
slichdrion,  n.  -»  Sticharion 
sticheron,  n.  sing.,  stichera,  n.  plur.,  s.  al- 
phabetikd,  s.  anastasima  anatolikd,  s. 
automela,  s.  dogmatika,  s.  idiomela,  s. 
proshomoia  — >  Doxastarion;  Horen,  Gro- 
I3e  od.  Kbnigliche;  Gradualpsalmen,  Kir¬ 
chendichtung,  Kirchenmusik,  Konda- 
kariennotation,  Kreuzabnahme,  Me- 
naion,  Ostern,  Seligpreisungen,  Stichera, 
Sticherarion,  Triodion,  Troparion 
stichologla,  f.  —>  Morgengottesdienst.Sti- 
chologie 

stlchos,  m.,  stichoi,  m.  plur.  Antiphon, 
Apostichos,  Hypopsalma,  Oktoechos,  Re- 
sponsorien,  Stichologie,  Triodion,  Tropa¬ 
rion 

stratelates,  m.  ->  Heiligenverehrung 
(Styliten  -*  Bild,  Heiligenverehrung, 
Monchtum) 

syllepsis  tes  hag'tas  kai  theoprometoros 
Annes  ->  Empfangnis  der  hi.  Anna 
symbolon,  n.  ->  Glaubensbekenntnis,  Sym¬ 
bol 

symphonla,  f.  — >  Kaiserkult 
synagoge,  f.  -»  Synaxis 
synaxarion,  n.,  s.  bibllon  — >  Akolutliia,  Apo 
kryphen,  Apostelbilder;  Bticher,  liturgi- 
sche;  Dies  natalis,  Heiligenvita,  Karfrei- 
tag,  Martyrerakte,  Martyrerverehrung, 
Martyrologium,  Menaion,  Menologion, 
Morgengottesdienst,  Ostern,  Paterika, 
Prolog,  Synaxarion 

syngrammata  ton  prophelon  — >  Lesungen 
synaxis,  f.  ->  Apostelbilder,  Engel,  Ent- 
schlafen  der  Gottesmutter,  Glaubensbe¬ 
kenntnis,  Gottesmutterfeste,  Kirchenjahr, 
Liturgie  der  Glaubigen,  Synaxis,  Ver- 
klarung  Christi 

synaxis  tes  theotoku  — >  Begleitfeste,  Synaxis 
der  Gottesmutter 
syneleusis,  f.  — >  Synaxis 
synhistamenoi,  m.  plur.  — r  BuBklassen 
synhodos,  f.,  s.  endemusa,  s.  oikumenike,  s. 
topike  — » Synode 

synkellos,  m.  —>  Bischofsverwaltung 
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tdblia,  n.  plur.  — >  Mandyas 
tachygraphia,  f.  -»  Kiirzungen,  christhche 
talanton,  n.  — >  Semantron 
taphos,  m.  — >  Epitaphios 
taxis  prokathedrias  — >  Metropolit 
teleutaios  aspasmos  -  >  Begrabnis 
telos,  n.  — >  Apostolos,  Evangelium,  Lese- 
biicher 

templon,  n.  ->  Bilderwand,  Ikonenmalerei, 
Kirchenbau,  Liturgie,  Medaillon,  Tem- 
pelgang  der  Gottesmutter,  Velum,  Ver- 
ktindigung  der  Gottesmutter 
ten  hemeran  ten  ogdoen  eis  euphrosynen  — > 
Oktoechos 

teron,  m.  — >  Heiligenverehrung 
tes  ektenes  hikesla  —r  Ektenie 
tessarakoste,  t.  — »  Fastenzeiten 
tetarte  tes  mesopentekostes  — >  Pentekosta 
rion 

( Tetraden  — >  Oktoechos) 
tetraktys,  f.  — >  Oktoechos 
tetramorphon  zdon  ->  Tetramorph 
letrdptychon,  n.  ->  Diptychon 
tetrarclua,  f.  ->  Patriarch 
thelon  asma  — )  Prokeimenon 
thelos  aner  — >  Enkomion,  Kaiserkult 
theodochos,  m.  ->  Darstellung  Jesu  im  Tern- 
pel 

theokybernetos,  m.  — >  Kaiserkult 
theometer,  £.  ->  Gottesmutter 
(Theopaschitismus  -»  Eingeborener  Sohn) 
theophaneia,  n.  plur.  Epiphanie 
theoprdbletos,  m.  — »  Kaiserkult 
theoria,  f.  -»  Monchtum,  Mystagogie 
theotheke,  f.  —>  Pyxis 
theotokia  dogmatika  — »  Theotokion 
theotokion,  n„  th.  troparion  — >  Entschlafen 
der  Gottesmutter,  Gottesmutterbilder, 
Horologion,  Kirchenjahr,  Kirchenmusik, 
Oktoechos,  Staurotheotokion,  Stunden- 
gebet,  Theotokaria,  Theotokion,  Tropa¬ 
rion 

theotokos,  t  — »  Gottesmutter,  Theotokaria, 
Theotokion 

theotokos  tu  pdthus  —>  Gottesmutterbilder 
therapon  theu  -»  Kaiserkult 
thermon,  n.  —>  Zeon 

threnos  — >  Epitaphios,  Gestik,  Grablegung 
Christi  und  Beweinung 
thronos,  m.,  thronoi,  m.  plur.  — >  Bischofs- 
thron,  Engel 
thymele,  f.  — >  Bema 

thymtama,  n.,  thymiaterion,  n.  — >  Weih- 
rauch 
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thyra  kekleismena  — »  Pfingsten 
thyrords,  m.  -»  Tiirhiiter 
thysia  (tu  amnu),  f.  — *  Liturgie,  Schlachtung 
(Opferung)  des  Lammes 
thysiasterion,  n.  — *  Altar,  Bema 
timetike  proskynesis  — >  Bild 
timoriai,  f.  plur.  ->  Epitimien 
tdmos,  m.  — >  Patriarch 
topophylax,  m.  — »  Coemeterlum 
tdpos,  m.,  topoi,  m.  plur,  — »  Topik 
toreutike  techne  — >  Toreutik 
trdpeza,  f.  -»  Altar,  Kloster 

treis  paldes  en  kamlno . ->  Drei  Jiinglinge  im 

Feuerofen 

triadikon  troparion  — >  Triadikon,  Triadikos 
Kanon 

triadikos  kanon  — >  Mitternachtsgottes- 
dienst,  Triadikon,  Triadikos  Kanon 
triarchta,  f.  -» Patriarch 
trias,  f.  — >  Dreieinigkeit 
trichokuria ,  f.  — >  Tonsur 
trikerion,  n.  — »  Dikerion,  Licht,  Trikerion 
trimorphon,  n.  -»  Deesis 
triodion,  n,  ->  Bucher,  liturgische;  Fasten- 
zeiten,  Festzyklus,  Griindonnerstag,  Ka- 
lendarium,  Karfreitag,  Karsamstag,  Kar- 
woche,  Kirchenjahr,  Lesebiicher,  Okto- 
echos,  Pentekostarion,  Polyeleos,  Prophe- 
tologion,  Stichera,  Sticherarion,  Triodion 
triodion  katanyktikon  — >  Triodion 
triprosopos,  m.  — >  Deesis 
trlptychon,  n.  — >  Diptychon,  Email,  Iko- 
nenecke 

triton  kalymma  ->  Decken,  liturgische 
tropaion,  n.  — >  Auferstehung  Christi,  Chri- 
stusmonogramm 

tropaiophoros,  m.  — >  Heiligenverehrung 
troparion,  n.  Aposticha,  Enarxis,  Gra- 
dualpsalmen,  Hirmologion,  Hirmos,  Im- 
properien;  Kanon,  Grolier;  Kirchendich- 


tung,  Krankenolung,  Lesungen,  Megaly- 
naria,  Mitternachtsgottesdienst,  Ode, 
Oktoechos,  Ostern,  Stichera,  Stunden- 
gebet,  Triodion,  Troparion 
tropos,  m.  — >  Troparion 
tympanon,  n.  — »  Kirchenbau,  Majestas  Do¬ 
mini 

typikdres,  m.  — >  Monchtum 
typikon,  n.,  typika,  m.  plur.  — >  Amomoi, 
Darstellung  Jesu  im  Tempel,  Kirchen¬ 
jahr,  Kloster,  Kommunion,  Liturgie  der 
vorgeweihten  Gaben,  Menaion,  Monch¬ 
tum,  Nachtgottesdienst,  Polyeleos,  Selig- 
preisungen,  Stichologie,  Typikon 
typos,  m.  typoi,  m.  plur.  ->  Abraham,  Arche 
Noahs,  Allegorie,  Darstellung  Jesu  im 
Tempel,  Geburt  Christi,  Geburt  der  Got- 
tesmutter,  Kreuzerhohung,  Ostern,  Ver- 
klarung  Christi,  Verkiindigung  der  Got- 
tesmutter 

xenodocheion,  n.,  xenodochia,  xenodochos 
—>  Bischofsverwaltung,  Coemeterialkir- 
chen,  Heiligenverehrung,  Kloster 
xerophagia,  f.  — >  Karwoche 
xylon,  n.,  x.  tu  hagiu  stauru  — »  Karfreitag, 
Kreuz 

zeon,  n.  —>  Altargerate,  Brotbrechen,  Chry- 
sostomusliturgie,  Kommunion,  Mischung 
von  Wasser  und  Wein,  Mystagogie,  Zeon 
zesis  pisteos  pleres  pneumatos  hagiu  —> 
Zeon 

zodiakos,  m.  — »  Gestirne 
zogrdphos,  n.  — >  Ikonenmalerei 
zone,  f.  ->  Gewander,  liturgische 
zoodochos  pege  — >  Gottesmutterbilder 
zoodotes,  m.  Christusbilder 
zostikon,  n.  —>  Gewander,  kirchliche; 
Sticharion 
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agnec,  m.  — >  Lamm,  Lamm  Gottes,  Schlach¬ 
tung  (Opferung)  des  Lammes 
akdfist,  m.,  Akafist  iisusu  Sladsajsemu  — » 
Akathist 

alliluja,  f.  -4  Halleiuja 
altar,  m.  — »  Altar,  Bema 


altarnaja  pregrada,  f.  sing.  — »  Cancelli 
amvon,  m.  — >  Ambon 
anafema,  f.  — >  Anathema 
analav,  m.  — >  Gewander,  kirchhche 
analogij,  analoj,  m.  — >  Proskynetarion 
angel,  m.  — »  Engel 
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angel  chranitel'  — »  Engel 
angel  velikogo  soveta  — >  Christusbilder 
antidor,  m.  — >  Eulogion 
antifon,  m.  — >  Antiphon,  Kathisma 
antifondr,  m.  -»  Antiphonarion 
antimins,  rn.  — >  Altardecken 
apokdlipsis,  m.  — >  Apokalypse 
apokrif  m.  -»  Apokryphen 
apokrisidrij,  m.  Bischofsverwaltung 
archangel i,  m.  plur.  — )  Engel 
archieplskop,  m.  ->  Erzbischof 
archierejskij  dotn  -»  Bischofsverwaltung 
avreol’,  m.  — >  Aureole 
dzbuc’nyj paterlk  —>  Paterika 

baraban,  m.  —>  Kuppel 
basmd,  basmannaja  ulica,  basmdnnoje  delo, 
basmdnsciki  — >  Ikonenbeschlag 
bdenie  s.  vsendscnoe  bdenie 
bedro,  n.  — >  Hypogonation 
beloe  duchovenstvo  — >  Gewander,  kirch- 
hche 

besedy  pastuseskie  —>  Kirchendichtung 
bespldtnye,  m.  plur.  -»  Engel 
bezrodstvo,  n.  — >  Monchtum 
bezsrebreniki,  m.  plur.  —>  Heiligenvereh- 
rung 

bllo,  n.  — >  Semantron 

blagoclnno,  adv.  — >  Schlachtung  (Opferung) 
des  Lamines 

blagoslovenie,  n.,  blagoslovit’  — »  Segen 
blagoslovl,  vladyko,  teplotu  — >  Zeon 
blagovernye,  m.  plur.  -*  Heiligenvereh- 
rung  _ 

blagovescenie  (bogorodicy)  — >  Verkiindi- 
gung  der  Gottesmutter 
blazenny,  m.  plur.  — >  Seligpreisungen 
bogomater,  f.,  b.  strastnaja,  b.  voploscenija 
— >  Gottesmutter,  Gottesmutterbilder,  Ver- 
kiindigung  der  Gottesmutter 
bogopriimec,  m.  — >  Darstellung  Jesu  im 
Tentpel 

bogorodica,  f.  -»  Gottesmutter 
bogorodicen,  m.  ->  Theotokion 
bogorodicnye  prdzdniki  — »  Festzyklus 
bol’sdja  schima  — >  Gewander,  kirchliche 
bol’soj  vozduch  -»  Decken,  liturgische 

car  cdrem,  c.  sldvy  >  Christusbilder 
carskie  easy  — s  Horen,  GroBe  oder  Konigli- 
che 

cas,  m.  — >  Stundengebet 
cash,  f.  — »  Kelch 
casoslov,  m.  ->  Horologion 


casticy  — )  Schlachtung  (Opferung)  des  Lam- 
mes 

celovanie,  n.  — >  FriedenskuB 
celovekoljubec  — >  Christusbilder 
cemjanka,  f.  — >  Fresko 
cerii,  f.  — >  Niello 

cernoe  duchovenstvo  Gewander,  kirch¬ 
liche 

cetki,  f.  plur.  — >  Rosenkranz 
cetveroevdngelie,  n.  — >  Evangelium 
cetyredesjatnica,  f.  — >  Fastenzeiten 
chaldejskaja  peso’  — >  Drei  Jiinglinge  ini 
Feuerofen 

chartofilak(s),  m.  — >  Bischofsverwaltung 
cheruvimi,  m.  plur.  ->  Engel 
cheruvlmskaja  pesrl,  f.  Cherubimhymnus 
chironomtja,  f.  -» Cheironomie 
chirolonija,  f.  sing.,  chirotonisanie,  n.  sing. 
->  Cheirotonie 

chlebopoklonnaja  eres  —>  Epiklese 
chomonija,  f.  — >  Chomonie 
chomovoe  penie  — »  Chomonie 
chozdenie  Danilla  — »  Ekphrasis 
chram,  m.  -»  Naos 

chramavoj  prazdnik  ->  Kirchenweihe 
christos  voskrese,  voistlnu  voskrese  — > 
Ostern 

chrizma,  f.  — »  Myron 
chvallte,  imp.  —>  Laudes 
an,  m.  ->  Akoluthia 

cin  dejslva  strasnogo  sudd  — >  Fastenzeiten 
cin  izobrazltel’nych  — >  Akoluthia 
ctec,  m.  — »  Lektor 
ctenija,  n.  plur.  — »  Lesungen 

darochranilel’nica,  f.  — >  Altargerate 
darondsica,  f.  — >  Altargerate 
de«u.s,  m„  d.  oplecnyj  -»  Deesis,  Engeldee- 
sis 

deldnie,  n.  — >  BuBe 
demestik,  m.  -»  Chor 
desjatmnaja,  f.  — >  Kirchenbau 
diakon,  m.  —>  Diakon 
diakonnik,  m.  — >  Diakonikon 
dikirij,  m.  — >  Dikerion 

diptich,  m.,  dlptichi  umersich,  diptichi  zivych 
— j  Diptychon 
di'skos,  m.  — »  Patene 
d’jakon,  m.,  d’jaki,  m.  plur.  ->  Diakon 
dobrocadie,  n.  — >  Festzyklus 
dobrodetel’,  m.  —>  Christusbilder 
dobrotoljubie,  n.  - )  Gebet 
dornovaja  archierejskaja  kontdra  — »  Bi¬ 
schofsverwaltung 
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Donskdja,  f.  — >  Gottesmutterbilder 
dosiojno  esl’  — >  Megalynaria 
( Duchoborzen  — >  Haresie) 
duchovnik,  m.  — »  Bufle,  Monchtum 
duchdvnye  koncerty  — »  Kirchenmusik 
duchdvnye  pravlenija  — >  Bischofsverwaltung 
duchdvnye  stichi  >  Kontakion 
duchovnyj  otec  —>  Bufle 
duchovnyj  prikdz  -»  Bischofsverwaltung 
dusespasitel',  m.  — >  Christusbilder 
dvenadcat'  prazdnikov  — >  Dodekaortion 
dvoepesnec,  m.,  dvupesnec,  m.  — »  Diodion 

edinoglasie,  n.  — »  Mnogoglasie 
edinorodnyj  syne  — >  Eingeborener  Sohn 
edinstvo,  n.  — »  Dreieinigkeit 
egipetskij  paterik  — >  Paterika 
eksapostildrii,  m.  plur.  — *  Auferstehungs- 
und  Morgenevangelien 
ektenijd,  f.  — »  Ektenie 
elej,  m.  — >  Myron 

eleosvjascenie,  n.  —>  Krankenolung 
enditija,  f.  —>  Altardecken 
eplskop,  m.  ->  Bischof 
episkopl’  d’jak  — »  Bischofsverwaltung 
epitimii,  f.  plur.  — >  Epitimien 
epitrachil’,  f.  — >  Gewander,  liturgische 
eras,  f.  -»  Haresie 
etimasia,  f,  — ?  Hetoimasia 
evangelic,  n.  — >  Evangelium 
evdngelija  utrennye  voskresnye  — »  Auferste- 
hungs-  und  Morgenevangelien 
evangel'skie  prazdniki  — »  Festzyklus 
evcharistlceskaja  molitva  — >  Hochgebet, 
Eucharistisches 
evcharistija,  f.  — >  Eucharistic 

felon’,  f.  — >  Phelonion 
fimiarn,  m.  —>  Weihrauch 

golub m.  — >  Taube 
gospodi,  pomttuj  ->  Kyrie  eleison 
gospodstvija,  n.  plur.  — >  Engel 
gosteprilmec,  m.  — >  Bischofsverwaltung 
gosuddrevi  pevcie  d’jdki  — »  Chor 
grab,  m.  — >  Epitaphios 

ierarchija,  f.  — »  Hierarchie 
ieromucenik,  prepodobnomucenik,  m.  -> 
Martyrer 

ierusallmskij  paterik  —>  Paterika 
igumen,  m.  — »  Abt 
/info,  m.  — »  Kreuz 
ikona,  f.  Ikone 


ikonostas,  m.  — >  Bilderwand 

ikonnyj  prikdz  >  Ikonenmalerei 

iliton,  m.  —*  Altardecken 

ipakdj,  m.  — »  Hypakoe 

ipodidkon,  m.  Hypodiakon 

irmologij,  m.,  irmoloj,  m.  — >  Hirmologion 

irmos,  m,  —>  Hirmos 

ischod  evreev  — >  Durchzug  durch  das  Rote 
Meer 

Ispoved',  f.  — »  Bufle 
ispovedtuk,  m.  — » Martyrer 
isloriceskaja  palejd  —>  Paleja 

jarusy,  m.  plur.  — >  Bilderwand 
javldnie  Messli  —>  Taufe  Christi 
Jerusallmskaja,  f.  -»  Gottesmutterbilder 
jurodivyj,  m.  — >  Heiligenverehrung 

kaccja,  f.,  kacija,  f.  — >  Weihrauch 
kadllo,  n.  -» Weihrauch 
kafizma,  f.  — >  Kathisma 
kamildvka,  f.  — *  Kamelauchion 
kanon,  m.  — »  Kanon 
kanonizdcija,  f.  ->  Heiligsprechung 
kanun,  m.  -4  Nachtwache 
katasarka,  f.  — )  Altardecken 
katavdsija,  f.  — »  Kanon 
Kazanskaja,  f.  — >  Gottesmutterbilder 
kinonlk  — >  Kommunion 
kladbisce,  n.  — >  Cocmeterium 
klejma,  n.  plur.  — >  Exorzismus,  Heiligen- 
bilder,  Ikone,  Ikonenmalerei,  Prozession, 
Reprasen  tationsbild 
klir,  m.  — >  Klerus 
kliros,  m.  — >  Chor 

klobuk,  m.  -4  Epanokamelauchion,  Kame¬ 
lauchion 

kokosniki,  m.  plur.  -  >  Kirchenbau 
kolenopreklonenie,  n.  — >  Gonyklisia 
kolivo,  n.  — »  Kolyba 
kolokol,  m.  — >  Glocke 

komedija  pritci  o  bludnem  syne  — >  Kirchen- 
dichtung 

konddk,  m.  — >  Kondakarion 
kondakaf,  m.  — >  Kondakarion 
kondakdrnoe  penie  — >  Kirchenmusik 
konec,  m.  Apostolos,  Evangelium,  Lese- 
biicher 

kop’e,  n.,  kopie  —>  Altargerate,  Lanze 
kdrmcaja  knlga  ->  Kirchenrccht 
kovceg,  m.  — >  Arche  Noahs,  Ikonen¬ 
malerei 

kraestrocie  ->  Akrostichis 
krdsnyj  ugol  — » Ikonenecke 
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krescenie,  n.,  k.  Christa  -4  Taufe,  Taufe 
Chris  ti 

krest,  m.  -4  Kreuz 

krestnik,  m.,  krestnyj  otic  — » Taufe 

krestobogorodicen,  m.  — »  Staurotheotokion 

krjuki,  m.  plur.  — >  Kirchenmusik,  Neumen 

ktltorskij  ustav  -4  Typikon 

kupeV,  f.  — >  Baptisterium 

kupol,  m.  — >  Kuppel 

kut’ja,  f.  —>  Kolyba 

ladan,  n.  -4  Weihrauch 

lavra,  f.  — >  Laura 

lestovka,  f.  -4  Rosenkranz 

levkds,  m.  -4  Levkas 

licevoj  podlinnik  -4  Malerbiicher 

llcnik,  m.,  lied,  n.  — >  Inkarnat 

lik,  m.  — >  Chor 

litanija,  f„  litija ,  f.,  lit’jd,  f.  -4  Litanei 
liturgija,  f.  — >  Liturgie 

liturgija  oglasennych  — >  Liturgie  der  Glaubi- 

gen 

liturgija  prezdeosvjascermych  darov  -4  Li¬ 
turgie  der  vorgeweihten  Gaben 
liturgija  vernych  — >  Liturgie  der  Glaubigen 
Ijagucha,  f.  — >  Frosch 
lug  ditchovnyj  -4  Paterika 
/z/'ca,  f.  -4  Altargerate 

mdlaja  ektenija,  f.  — »  Ektenie 
maloe  povecerie  — >  Nachtgottesdienst 
tndlyj  poklon  — >  Proskynese 
malyy  vchod  -4  Einzug 

vdzduch  -4  Decken,  iiturgische 
mantija,  f.  -4  Mandyas 
mdslenica,  f.  -4  Butterwoche 
mestnaja  ikdtia  -4  Bilderwand 
mezducasie,  n.  >  Stundengebet 
tnineja  mesjacnaja,  m.  dbscaja,  in.  prdzd- 
nicnaja  — >  Menaion 
mirjanin,  m.  — » Laie 
mirnaja,  n.  plur.  — >  Eirenika 
mtVo,  n.  — >  Myron 

mlrom  Gdspodu  pomolimsja  -4  Synapte 
mirondsicy,  f.  plur.  -4  Auferstehung  Christi 
miropomazanie,  n.  - )  Myronsalbung 
mirovdrec,  m.,  mirovar,  m.,  mirovdrnik,  m., 
mirovarenie,  n.  -4  Myronweihe 
milropoUt,  m.  -4  Metropolit 
mnogoglasie,  n.  —»  Mnogoglasie 
mnogolitie,  n.  -4  Polychronion 
mokraja  boroda  — »  Christusbilder 
moleben,  m.,  molitva,  £.  -4  Gebet,  Kran- 
kenolung 
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(Molokanen  ->  Haresie) 
monastyr,  m.  — >  Kloster 
monoastyrskij  ustav  — >  Typikon 
nioscechranilisce,  n.  — >  Reliquiar 
mdsa,  f.  plur.  -4  Reliquien 
mucenik,  m.  -4  Martyrcr 
muka,  f.  -4  Martyrer 

nabedrennik,  m.  —»  Hypogonation 
nacdla  —>  Engel 

nacalo,  n.  -4  Apostolos,  Enarxis,  Evange- 
lium,  Lesebiicher 
nadpisi  -4  Legende 
nakanune,  f.  -4 Nachtwache 
narukdvnicy,  m.  plur.  -4  Gewander,  liturgi- 
sche 

nastojatel’  -4  Abt 
navrdtnaja  cirkov  — >  Kloster 
nedelja,  f.  -4  Kirchenjahr 
nedelja  bliidnogo  syna  ->  Fastenzeiten 
nedelja  krestopoklonnaja  —>  Sonntag  der 
Kreuzverehrung 

nedelja  mjasopiistnaja  III  o  vtorom  prisestvii 
gospoda  —>  Fastenzeiten 
nedelja  mytarja  ifariseja  — >  Fastenzeiten 
nedelja  o  razslabennom  -4  Pentekostarion 
nedelja  o  slepom  -4  Pentekostarion 
nedelja  otcov  -4  Advent 
nedelja  po  pjatidesjdtnica  lli  vsech  svjatych 
— >  Pentekostarion 
nedelja  praotcov  — >  Advent 
nedelja  pravoslavija  — >  Sonntag  der  Ortho- 
doxie 

nedelja  samaritjanki  — >  Pentekostarion 
nedelja  sptosnaja  -4  Fastenzeiten 
nedelja  svjatoj  pjatidesjatnicy  -4  Pfingsten 
nedelja  svjatych  i  bogonosnych  otcov  Ize  v 
Nikei  -4  Pentekostarion 
nedelja  syropustnaja  -4  Fastenzeiten 
nedelja  vaij  -4  Palmsonntag 
nedelja  vsech  svjatych  -4  Heiligenverehrung 
nedelja  zen  mironosic  — s  Pentekostarion 
ne£  m.  — >  Naos 

neopallmaja  kupina  —>  Gottesmutterbilder 
neporoeny,  m.  plur.  -4  Amomoi 
neruslmaja  stena  -4  Gottesmutterbilder 
ne  ryrfdy  mene  mot/  -4  Christusbilder 
ndvyj  istinnoreenyj  raspev  4  Chomonie 

obraz,  m.  — >  Ikone 
obrjad,  m.  -4  Ritus 

obrucenie,  n.  -4  Eheschliefiung,  kirchliche 
obscezitie,  n.  -4  Monchtum 
odigitrija,  f.  — >  Gottesmutterbilder 


odnoglasie,  n,  4  Mnogoglasie 
oglasennye,  n.  plur.  4  Katechumenat 
oklad  -4  Ikonenbeschlag,  Toreutik 
oktoich,  m.  -4  Oktoechos 
oltfa,  f.  — >  Ikonenmalerei 
ottar,  m.  4  Altar 
omofor,  m.  4  Omophorion 
omovenie,  n.  4  Taufe 

o  Navuchodondsore,  o  tele  zlate  i  o  trijech 
otrocech,  v  peci  ne  sozzennych  4  Kir- 
chendichtung 
ordr,  m.  4  Oration 
organ,  m,  4  Orgel 
orlec,  m.  4  Bischofsinsignien 
oruzejnaja  paldta  -4  Ikonenmalerei 
osmoglasnik,  m.  — >  Oktoechos 
osobo/ltie,  n.  — >  Monchtum 
osvjascenie  chroma  -4  Kirchenweihe 
osvjascenie  mira  -4  Myronweihe 
osvjascenie  vody  4  Wasserweihe 
osvobozdenie  4  Kirchenrecht 
dice  nets  4  Vaterunser 
otecestvo,  n.  4  Dreieinigkeit 
otlucenie,  n.  4  Exkommunikation 
otmetki,  n.  plur.  4  Inkarnat 
dtpust,  m.  4  Entlassung 
otricanie  Satanj)  4  Taufe 

pakf  i  pdki  mirorn  gospodu  pomolimsja  4 
Ektenie 

paleja,  f.  4  Apokryphen,  Pateja,  Paremej- 
nik,  Prolog 

pdlica,  f.  4  Hypogonation 
pantokrdtor,  m.  4  Christusbilder 
paramonar,  m.,  paramonary  4  Kiister 
paremejnik,  m.  parimijnik,  m.  paremija,  f.  4 
Paremejnik 

parsunnoe  pismo  4  Heiligenbilder 
partesnoe  penie  4  Kirchenmusik 
paterik,  in.,  pateriki,  m.  plur.  4  Paterika 
patriarch,  m.  4  Patriarch 
patridrsie  pevcie  d’jdki  4  Chor 
pcela,  f.  4  Lesemenaen 
pecat’,  f.  4  Siegel 

pecat’  dara  dacha  svjatdgo  4  Myronsalbung 
pecerskij  paterik  4  Paterika 
pecerskaja  lavra  4  Kloster 
pecnoe  delo  4  Drei  Jiinglinge  im  Feuerofen 
pentikostarij  4  Pentekostarion 
pesnennaja  vecernja  4  Abendgottesdienst 
pesni,  f.  plur.  4  Oden 
Peterburgskaja  pridvornaja  peveeskaja  ka- 
pella  4  Chor 

Petrovskaja,  f.  4  Gottesmutterbilder 
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petrovskij  post,  m.  4  Fastenzeiten 
Pimenovskaja,  i.  4  Gottesmutterbilder 
pitie,  n.  sing.  4  Mandyas 
plakat'  4  Epitaphios 
plascanica,  f.  4  Epitaphios 
plav,  f.  4  Temperamalerei 
plavat'  4  Temperamalerei 
pobedonosec,  m.  4  Heiligenverehrung 
pochvala,  f„  p.  Kresttt  4  Enkomion,  Kreuz- 
anbetung 

podlinnik,  m.  4  Malerbiicher 
poddben,  m.  4  Stichera 
podriznik,  m.  4  Sticharion 
podrjasnik,  m.  4  Gewander,  kirchliche 
podrumjanka,  f.  4  Inkarnat 
podubornoe  pismo  4  Ikonenbeschlag 
pdjas,  m.  4  Gewander,  liturgische 
pokajal’nye  serrii,  pokajdnie,  n.  4  BuBe 
pokazdt’  4  Epiklese 
poklony,  n.  plur.  4  Proskynese 
pokrov  (bogomateri),  m.  4  Gewandnieder- 
legung  der  Gottesmutter,  Pokrov 
pokrovey,  m.  plur.  4  Decken,  liturgische 
pole,  n.  4  Ikonenmalerei 
polozenie  pojasa  bogorddicy  4  Gtirtelnie- 
derlegung  der  Gottesmutter 
polozenie  rizy  ( rizpolozenie )  bogorodicy  4 
Gewandniederlegung  der  Gottesmutter 
polozenie  vo  grob  4  Grablegung  Christi 
und  Beweinung 

polunoscnica,  f.  4  Mitternachtsgottesdienst 
pop,  m.  4  Pope 

po  plod  obrezanie  Iisitsa  Christa  4  Be- 
schneidung  Christi 

poruci,  m.  plur.  4  Gewander,  liturgische 
posledovanie,  n.,  p.  artosa,  p.  svjaiych  stra- 
stej  4  Akoluthia 

posledovanie  pogrebenija  4  Begrabnis 
posoch,  m.  4  Bischofsstab 
post,  m.  4  Fasten 

postrizenie,  n.,  p.  monaseskoe  4  Tonsur 
potir,  m.  4  Kelch 
povecerie,  n.  4  Nachtgottesdienst 
povoloka,  f.  4  Ikonenmalerei,  Tabletki 
pozolota,  f.  4  Chrysographie 
prdzdnik,  m.,  prazdniki,  m.  plur.  4  Fest- 
zyklus,  Sticherarion 
predlozenie,  n.  4  Altar,  Wandlung 
predprazdnstvo,  n.  4  Advent 
prelonv  duchom  tvoim  svjatyrn  4  Wand- 
!ung 

premudrost’  bozija  4  Weisheit  Gottes 
premudrost’  prosti  4  Weisheit!  aufrecht! 
preobrazenie  Christa  4  Verklarung  Christi 
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prepodobnye,  m.  plur.  — >  Heiligenverehrung 
prestol,  m.  — >  Altar,  Bischofsthron 
presto l  ugotovannyj  — >  Hetoimasia 
prestoly,  m.  plur.  Engel 
presuscestvlenie,  n.  — >  Wandlung 
presviter,  m.  — >  Priester 
pricascenie ,  n.,  pricdsten,  m.  — >  Kommu- 
nion 

pricet,  n.  —>  Klerus 
pricetnik,  m.  —t  Kuster 
prideli,  m.  plur.  —>  Kloster 
prinosenie,  n.  — >  Darbietung 
pritvor,  m.  ->  Narthex 
privrdtnik,  m.  —>  Turhiiter 
priplotie,  n.  — i  Altardecken 
prizyvdnie,  n.  — »  Epiklese 
prokimen,  m.  — »  Prokeimenon 
prokljdtie,  n.  -»  Anathema 
prolog ,  m.  — >  Prolog 
propoved’,  f.  — >  Homilie 
prosford,  f.  — >  Prosphore 
prosttel’naja  ektenijd  — >  Ektenie 
prosldvenie  kresta  —>  Kreuzanbetung 
psaltir,  f„  psaltyr,  f.  ->  Psalter 
pustyn,  f.  -»  Laura 

raskol,  m.  -»  Apokalypse,  Archipresbyter, 
BuBe,  Haresie,  Ikonenmalerei,  Kirchen- 
recht,  Kreuz 

raspjdtie  Christa  — >  Kreuzigung  Christi 
razdroblenie  chleba  —>  Brotbrechen 
razmernaja  ikona  — >  MaBikone 
razresenie,  n.  — >  BuBe 
;cs/n  vsr  of  vseja  dust  — » Ektenie 
rec,  f.  — >  Homilie 
re/ci,  f.  plur.  -»  Mandyas 
rifmotvomaja  psalter  -*  Kirchendichtung 
ripida,  f.  — >  Facher 
riza,  f.  — >  Ikonenbeschlag 
riznica,  f.  — >  Diakonikon 
rjasa,  f.  — >  Gewander,  kirchliche 
rod,  m.  — >  Ikonenecke 
rodltel’skaja  subbota  — >  Pfingsten 
rospevscik,  m.  — r  Melode 
rozant'ce,  n.  — »  Ikonenecke 
rozdestvo  bogorddicy  — >  Geburt  der  Gottes- 
mutter 

rozdestvo  Christovo  — >  Geburt  Christi 
rozdestvo  predteci  i  krestttel’ja  Joanna  — > 
Geburt  Johannes  des  Taufers 
rukopolozenie,  n.  — >  Cheirothesie,  Cheiro- 
tonie 

ryha,  f.  — >  Fisch 
samogldsen,  m.  — >  Stichera 


Se  agnec  Bozij  vcemljaj  grechi  mini  -» 
Siegel 

seddlen,  m.  — >  Kathisma 

sedat  — >  Kathisma 

seraftmy,  m.  plur.  —>  Engel 

sestopsdlmie ,  n.  —5  Hexapsalm 

.vi/y,  f.  plur.  ->  Engel 

simvdl  very  Glaubensbekenntnis 

sindjskij  paterik  — »  Paterika 

sinaksar,  m.  sinaksarij,  m.  — »  Synaxarion 

smkel\  m.  — >  Bischofsverwaltung 

siropitdtel’,  m.  ->  Bischofsverwaltung 

skevofilaks,  m.  -»  Bischofsverwaltung 

skit,  m.  Laura 

skrizdl’,  f.  Mandyas 

skufjd,  f.  — >  Skuphos 

sladkopevec,  m.  — >  Melode 

slave  kresta  -»  Kreuzanbetung 

slavnik,  m.  — »  Doxastikon 

slavoslovie,  n.  — )  Doxologie 

slavy,  f.  plur.  — >  Kathisma 

slovo,  n.  — )  Homilie 

sloinyj  perevod  — »  Ubertragung,  kom- 
plexe 

sluzba,  f.,  sluzebnik  — >  Euchologion,  Litur- 
gie,  Offizium 
j  mlrom  —>  Eirenika 
Smolenskaja  -» Gottesmutterbilder 
snjatie  so  kresta  —>  Kreuzabnahme 
sobor,  m.,  s.  bogorddicy,  s.  pomestnyj  — > 
Kloster,  Synaxis,  Synaxis  der  Gottesmut- 
ter,  Synode 

soborovanie,  n.  — >  Krankenolung 
soedinenie,  n.  — t  Mischung  von  Wasser  und 
Wein 

softja  -4  Weisheit  Gottes 
sofija  premudrost’  bdzija  tolkovdnie  — » 
Weisheit  Gottes 
spas,  spas  del’  — »  Christusbilder 
spas  jaroc  oko  —r  Christusbilder 
spas  v  silach  — >  Majestas  Domini 
sredd  prepolovenija  pjatidesjdtnicy  -»  Pen- 
tekostarion 

srednaja  cast’  chrdma  — >  Naos 
sretenie,  n.  ->  Darstellung  Jesu  im  Tempel 
starec,  m.,  rfarcy,  m.  plur.  —r  BuBe,  Monch- 
tum 

stasija,  f.  -»  Kathisma 

stepen,  f„  slepennye  ( psdlmy )  ->  Gradual- 
psalmen 

slichar,  m.  — >  Gewander,  liturgische;  Sticha- 
rion 

sticherdr,  m.  — >  Sticherarion 
stichiry,  f.  plur.  — j  Stichera 
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stichiry  evangelskija  — 4  Auferstehungs-  und 
Morgenevangelien 
stichoslovenie,  n.  —4  Stichologie 
stoldvaja  cerkov  —4  Kloster 
stolp,  m.  -4  Oktoechos 
strannicestvo,  n.  —4  Monchtum 
strdnniki  — 4  Heiligenverehrung 
strdsnyj  sud  -4  Gericht,  Jiingstes 
strastnaja  pjatnica  — >  Karfreitag 
strastnik,  m.  — >  Akoluthia 
strastonosec,  m.,  strastoterpec,  m.,  strasto- 
terpcy,  m.  plur.  —4  Heiligenverehrung, 
Martyrer 

strigol’niki,  m.  plur.  —4  Haresie 
subbota  svjatogo  i  pravednogo  Lazdrja  — > 
Lazarussamstag 
sugiibaja  ektenija  —4  Ektenie 
ivef,  m.  — 4  Licht 

svetil’ny,  m.  plur.  —4  Auferstehungs-  und 
Morgenevangelien,  Licht 
svetil'ny  voskresnye,  m.  plur.  —4  Auferste¬ 
hungs-  und  Morgenevangelien 
svetrlo  nocnoe  —>  Abendgottesdienst 
svetlaja  pjatidesjatnica  —4  Pfingsten 
svetovoj  barabdn  — >  Kuppel 
ive;  tkhij  —>  Abendhed 
svjascenie,  n.  -4  Weihe 
svjascenie  svatogo  eleja  -4  Krankenolung 
svjascennoe  nacalie  —4  Hierarchie 
svjascennomucenik,  m.  — 4  Martyrer 
svjascennyj  sinod  — 4  Synode 
svjatdja  gord  — 4  Kloster 
svjatdja  i  velikaja  nedelja  paschi  —4  Os  tern 
svjataja  i  velikaja  sedmica  —4  Karwoche 
svataja  i  velikaja  subbota  — 4  Karsamstag 
svjatdja  vodd  — 4  Weihwasser 
svjatcy,  m.  plur.  -4  Festzyklus,  Tabietki 
svjatejsij  pravitel’stvujuscij  sinod  — »  Synode 
svjatiteli,  m.  plur.  — >  Heiligenverehrung 
svjatoe  bogojavlenie  -4  Epiphanie 
svjatogdrskij  paterik  -4  Paterika 
svjatoj,  m.  -4  Orarion 
svjatdj  elej  —>  Myron 

svatyj  boze,  svatyj  krepkij,  svjatyj  bezsmert- 
nyj  pomlluj  nas  —4  Trishagion 
svjatyj  i  velikij  cetvertok  -4  Griindonnerstag 

tabietki,  f.  plur.  —>  Festzyklus,  Ikonenmale- 
rei,  Tabietki 

tdjna,  f.,  tainstvo ,  n.  — >  Sakrament 
ttijno,  n.  -4  Stillgebete 
tajnodejstvie,  n.  -4  Liturgie 
teplota,  f.,  t.  very  ispolri  svjatogo  ducha  —> 
Zeon 


Tichvlnskaja,  f,  -4  Gottesmutterbilder 
tlpik,  m.  -4  Typikon 
Tolgskaja,  f.  —4  Gottesmutterbilder 
tolkovaja  paleja  -4  Paleja 
tolkovyj  podlinnik  -4  Malerbiicher 
torzestvennik,  m.  —4  Panegyrikon 
trapeza,  f.  —4  Altar,  Kloster 
treba,  f.,  trebnik,  m.  -4  Euchologion 
triklrij,  m.  —4  Trikerion 
triad’,  f.,  t.  cvetndja,  t.  postnaja  —4  Pente- 
kostarion,  Triodion 

tri  otroka  peci  ognennoj  —4  Drei  Jtinglinge 
im  Feuerofen 
trisvjatde,  n.  —4  Trishagion 
troestrdcnoe  penie  —4  Kirchenmusik 
troica,  f.  -4  Dreieinigkeit,  Ikonenmalerei 
troicen,  m.  -4  Triadikon 
Troice-Sergleva  Lavra  —4  Kloster 
troicnyj  den,  trdicyn  derl  —4  Dreieinigkeit, 
Pfingsten 

troicnyj  kanon  -4  Triadikos  Kanon 

Irony,  m.  plur.  -4  Engel 

tropar,  m.  -4  Troparion 

tropari  usopsie,  t.  voskresnye  -4  Eulogetaria 

tscatel’nost’,  m.  —4  Kirchenrecht 

ubrus,  m.  —4  Acheiropoietos 
umilenie,  n.  —4  Gottesmutterbilder 
umovenie  nog  —4  FuBwaschung 
uslovnost’,  f.  -4  Ikonographie 
uspenie  bogorodicy  -4  Bntschlafen  der 
Gottesmutter 
ustav,  m.  -4  Typikon 
ustavy,  m.  plur.  -4  Kirchenrecht 
utoli  mojd  pecali  —4  Gottesmutterbilder 
utrenica,  f.  —4  Morgengottesdienst 
tilrennye  samoglasnye  —4  Auferstehungs- 
und  Morgenevangelien 
uverenie  Foma  -4  Pfingsten 

vchod,  m.,  evangelija  — >  Einzug 
vchodnoe,  n.  —4  Lesungen 
vchod  v  Jerusallm  —4  Einzug  Christi  in  Je¬ 
rusalem 

vece,  n.  -4  Glocke 
vecernja,  f.  —4  Abendgottesdienst 
velicdnie,  n.  -4  Entschlafen  der  Gottesmut¬ 
ter 

veiled  dusd  mojd  gospoda  —4  Magnificat 
velikaja  ektenija  —4  Synapte 
velikij  archierej  —4  Christusbilder 
velikij  casoslov  -4  Horologion 
velikij  kanon  —4  Kanon,  GroBer 
velikij  post  —4  Fastenzeiten 
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velikij  vchod  —>  Einzug 
velikoe  osvjascenie  vody  — r  Wasserweihe 
vellkoe  povecerie  — >  Nachtgottesdienst 
velikomucenik,  m.  — >  Martyrer 
vencanie,  n.  — »  EheschlieBung,  kirchliche 
verotirpcy,  m.  plur.  Heiligenverehrung 
vervicy,  f.  — >  Rosenkranz 
vetchij  denml  — >  Christusbilder 
Vladimirskaja,  f.  -»  Gottesmutterbilder, 
Ikonenmalerei,  Renaissancen  in  Byzanz 
vladyka,  f.  — >  Bischof,  Bischofsinsignien 
v/dsd,  f.  plur.  —>  Engel 

vlast’  svjascenija,  v.  ucenija,  v.  upravlenija  -» 
Bischof 

vosglasenie,  n.  — >  Akklamation 
voskresenie,  n.  — >  Auferstehung  Christi,  Kir- 
chenjahr 

voskresenie  chrisiovo  — >  Ostern 
voskresenie  Lazdrja  — >  Auferweckung  des 
Lazarus 

vospominanie,  n.  — >  Anamnese 
vospriemnik,  m.  -»  Taufe 
vozdvizenie  krestd  — >  Kreuzerhohung 
vdzg/fls,  m.,  vozglasenie,  n.  — »  Ekphonese, 
Lautgebet 

vosnesenie  chrisiovo  — >  Himmelfahrt  Christi 
voznosenie,  n.  — »  Elevation 
vsenarodno  — >  Glaubensbekenntnis 
vsec/i  skorbjascich  radost’  — >  Gottesmutter¬ 
bilder 

vsederziteV,  m.  — »  Christusbilder 
vsednevnaja  vecernja  — >  Abend  gottesdienst 
vseienskij  sobor  — >  Synode 


vsenarodno  — >  Glaubensbekenntnis 
vsendscnoe  bdenie,  n.  — »  Nachtwache 
vvedenic  v  chram  bogorddicy  ->  Tempel- 
gang  der  Gottesmutter 
Vzygrannaja,  f.  — »  Gottesmutterbilder 

zacdtie  pravednoj  Anny  —>  Empfangnis  der 
hi.  Anna 

zadostdjniki,  m.  plur.  — >  Megalynaria 
zaklddka  cerkvi  -»  Kirchenweihe 
zaklindnie,  n.  — >  Exorzismus 
zakon  sudnyj  ljudem  —>  Kirchenrecht 
zatvdrniki,  m.  plur.  — »  Monchtum 
zemnoj  pokion  — >  Proskynese 
zertvennik,  m.  -»  Altar 
zertvoprinosenie  dgnca  — >  Schlachtung  (Op- 
ferung)  des  Lammes 
az{  m.  — »  Bischofsstab 
zidovslvujuscie  — >  Haresie 
idle  (n.)  svjatych  — >  Heiligenvita 
zivopodobnoe  izobrazenie  —>  Passionszyklus 
ziznopodatel’ ,  m.  — »  Christusbilder 
zlatye  vlasa  — »  Christusbilder 
Znamenie,  n.  -»  Gottesmutterbilder,  Kir- 
chenmusik 

zndmennoe  penie  -»  Notation,  ekphoneti- 
sche 

znametmyj  raspev  — >  Notation,  ekphoneti 
sche 

znamenija,  n.  plur.  — >  Neumen 
zvezda,  f.,  zvezdica,  f.  -4  Altargerate 
zvonec,  m.,  zvondk,  m.  — »  Glocke 
zvonnica,  f.  ->  Glocke 
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ablulio,  l.  —>  Taufe 

abrenuntiatio  [diaboli],  f.  — *  Exorzismus, 
Taufe 

absolutio,  f.  -4  BuBe 
acc!amatio,i.  — >  Akklamation 
acta  martyrum  -r  Martyrerakte 
actas,  m.  — >  Akt 
nd  catacumbos  — >  Katakomben 
admonitio,  f.  -4  Elevation 
adoratio,  f,  -4  Orans 

adoratio  crucis  -4  Karfreitag,  Kreuzanbe- 
tung 

ad  praesepem  -4  Geburt  Christi 


ad sanctos  >  Katakomben 

advenlus,  m.  -4 Advent 

aedicuia,  f.  — >  Kreuzanbetung 

aeditus,  m.  — »  Coemeterium 

aequinocliuni,  n.  -4  Geburt  Christi 

oefos,  f.  -4  Epiphanie 

agnus  Dei  — r  Lamm  Gottes 

ala,  f.  — >  Chpeus,  Ikonenecke 

a/ia,  f.  -4  Ostern,  Sticharion 

alleluja,  a.  clausum,  a.  jubilus  — >  Halleluja 

altare,  n.,altaria,  n.  plur.  -4  Altar 

ambitus,  m.  -4  Ambitus,  Asyl,  Basilika 

ambo,  m.  -4  Ambon 
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amburbium,  n.  -4  Darsteilung  Jesu  im  Tem- 
pel 

ampulla,  f.  — »  Ampullen,  Coemeterial- 
kirche,  Devotionalie,  KleinkunsI 
ampullae  sanguinolentiae  — r  Ampullen 
angelas,  m.  — >  Engel 
angelus  interpret  — >  Engel 
anniversaria,  n.  plur.  — »  Martyrerverehrung 
annex  (us),  m.  — >  Narthex 
annuntiatio  beatae  Mariae  virginis  —»  Ver- 
ktindigung  der  Gottesmutter 
annuntiatio  Christi  — >  Verkiindigung  der 
Gottesmutter 

annuntiatio  paschae  — »  Palmsonntag 
annus,  m.  -» Zeitrechnung 
annus  discretions  ->  Kinderkommunion 
antesanclus,  m.  — >  Hochgebet,  Eucharisti- 
sches;  Sanctus 

antimensium,  n.  — »  Altar,  Altardecken, 
Confessio,  Kirchenweihe,  Liturgie,  Reli- 
quien 

Apostolicum,  n.  -4  Glaubensbekenntnis, 
Taufe 

aqua  benedicta  — r  Weihwasser 
ara,  f.  — >  Altar 

architects  ecclesiae  — >  Katakomben 
arcosolium,  n.  -»  Katakomben 
area,  f.  — )  Coemeterium,  Katakomben 
arenaria,  f.  -->  Katakomben 
ascia  \fossaria],  f.  — >  Katakomben 
assumptio  animae,  a.  corporis  — >  Entschla- 
fen  der  Gottesmutter 
atrium,  n.  — >  Basilika 

aureolus,  m.  — >  Aureole,  Clipeus,  Himmel- 
fahrt  Christi,  Verklarung  Christi 
uurum  coronarium  -4  Apostelbilder,  Aurum 
coronarium,  Geburt  Christi,  Gestik,  Pros- 
kynese,  Taufe  Christi 

baculus  pastoralis  — >  Bischofsstab 
baptisma,  n.,  baptismus,  m.  — » Taufe 
baptisterii  basilica,  baptisterium,  n.  -4  Apo¬ 
stelbilder,  Baptisterium,  Bildprogramm, 
Ciborium,  Myronsalbung,  Taufe,  Taufe 
Christi,  Trikonchos,  Zentralbau 
basilica,  f.  — >  Basilika 
basilica  Apostolorum  — >  Kirchenbau 
basilica  discoperta,  b.  dominica  — »  Basilika 
beatitudines,  f.  plur.  — >  Seligpreisungen 
benedicere,  benedictio,  f.,  benedictus  —>  Be- 
nedictus,  Epiphanie,  Magnificat,  Nunc 
dimittis,  Psalmodie;  Segen 
benedicite,  domine,  hoc  fervidum  — r  Zeon 
benedictio  aquae,  f.  — »  Wasserweihe 


benedictus  dominus  — >  Benedictus 
beneficium,  n.  -4  Weihegrade,  Zolibat 
brandeum,  n.  — >  Altar,  Brandeum,  Confes¬ 
sio,  Kufl,  Reliquie,  Textilien 

calendae,  f.  plur.  -4  Kalendarium 
calix,  m.,  c.  communicalis,  c.  ministerialis, 
c.  offerendarius,  c.  ad  offerendum  facien¬ 
dum,  c.  sanctus  -4  Kelch 
camelaucum,  n.  — >  Kamelauchion 
campagi,  m.  plur  -4  Kaiserkult 
campana,  f.  -4  Glocke 
cancelli,  m.  plur.  -4  Altar,  Ambon,  Basilika, 
Bema,  Bilderwand,  Cancelli,  Toreutik 
canon,  m.  -4  Heiligsprechung 
canon  missae  -4  Anaphora,  Liturgie,  Litur¬ 
gie  der  Glaubigen,  Sprachen,  Stillgebete 
cantica,  n.  plur.  ->  Kanon,  Oden,  Triodion 
capitula,  n.  plur.,  capitulare,  capitularium,  n. 

— >  Lesebiicher 
cappa  magna  ->  Mandyas 
carmen  Christo  quasi  Deo  — >  Morgengottes- 
dienst 

earn,  f.  ->  Inkarnat 
casula,  f.  -4  Phelonion 
cauterium,  n.  — >  Enkaustik 
celebs,  m.  -4  Zolibat 
cella  trichora  — >  Trikonchos 
ceretts  bisulcus,  m.  -»  Dikerion 
cereus  triplex,  m.  -4  Trikerion 
cestrum,  n.  -4  Enkaustik 
character  sacramentalis  -4  Weihe 
Christus  patiens  -4  Kreuzigung  Christi 
Christus  vincit,  Ch.  regnat,  Ch.  imperat  — r 
Laudes  regiae 

ciborium,  n.  -4  Altar,  Ambon,  Apostelkom- 
munion.  Baldachin,  Baptisterium,  Can- 
tharus,  Ciborium,  Hetoimasia,  Katakom¬ 
ben,  Memoria 

cingulum,  n.  -4  Gewander,  liturgische 
cives  romanus  -4  Kufi 
claustrum,  n.  -4  Kloster 
clavi,  m.  plur.  — >  Clavi 
clipeus,  m.  ->  Apostelbilder,  Auferstehung 
Christi,  Christusbilder,  Clipeus,  Gottes- 
mutterbilder,  Ikonenecke,  Medaillon 
clocca,  f.  —r  Glocke 
codex,  m.  -4 Bibelillustration 
Codex  Juris  Canonici  —>  Kirchenrecht 
coelebs  s.  celebs 

coemeterium,  n.  -»  Coemeterialkirche,  Coe¬ 
meterium,  Katakomben,  Kirchenbau,  Re- 
liquien,  Sarkophag,  Verkiindigung  der 
Gottesmutter,  Weihe 
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coenobium,  n.  — >  Kioster 
colere  — »  Kultus 

collecla,  f.,  collecdo,  f.  — >  Synaxis 
collegium  funerale  —>  Coemeterium,  Kata- 
komben 

colobium,  n.  — »  Colobium,  Kolobion,  Kieu- 
zigung  Christi 
columba,  f.  — >  Taube 
comes,  m.  — »  Lesebiicher 
commemoralio,  f.  -4  Martyrerverehrung, 
Memoria 

commune  sepulcrutn  — r  Coemeterium, 
Katakomben 

communio,  f.,  c,  omnium  — >  Exkommuni- 
kation,  Grundonnerstag,  Kirchenrecht, 
Kommunion,  Liturgie  der  vorgeweihten 
Gaben,  Myronsaibung,  Sakrament,  Zeon 
competentes,  m.  plur.  — >  Katechumenat 
completorium,  n.  -4  Nachtgottesdienst 
conceptio  Christi  — )  Verktindigung  der 
Gottesmutter 

conceptio  immaculata;  c.  S.  Annae,  rnatris 
Deigenitricis  — >  Empfangnis  der  hi.  Anna 
concilium,  n.  — >  Synode 
confessio,  f.  -4  Coemeterialkirche,  Con- 
fessio,  Memoria,  Reliquien 
confessio  sacramentalis  — >  Bufle 
confirmatio,  £.  — >  Myronsaibung,  Taufe 
confractorium,  n.  — >  Lamm  Gottes 
consecratio,  f.  ->  Weihe 
consensus,  m.  -4  EheschlieBung,  kirch- 
liche 

conservator  urbis  ->  Darstellung  Jesu  im 
Tempel 

consignatio  crucis  —>  Brotbrechen,  Taufe 
consignatorium,  n.  -4  Baptisterium 
consuetudo  graecorum  — ?  Brandeum 
corona,  f.  — »  Prosphore,  Rosenkranz 
corporate,  n.  — >  Altardecken 
corpus,  n.  -4  Kruzifix 

corredemptorix,  f.  — >  Entschlafen  der  Got- 
tesmutter 
crater,  m.  -4  Kelch 
crepido,  f.  >  Altar 

crucifixio  Christi  — »  Kreuzigung  Christi 
crucifixus,  m,  -4  Kruzifix 
crux,  f.,  c.  ansata,  c.  commissa,  c.  decussata, 
c.  gammata,  c.  gemina,  c.  immissa,  c.  im- 
missa  oblonga,  c.  immissa  quadrata  — > 
Kreuz,  Kreuzigung  Christi 
cubicula,  n.  plur,,  cubiculum  duplex,  cubi- 
culum  triplex  — >  Katakomben 
cubicularius,  m.  — >  Coemeterium 
cultus,  m.  — >  Kultus 
430 


cum  summa  laetitia  ac  si  per  pascha  — >  Dar¬ 
stellung  Jesu  im  Tempel 
cupa,  f.  — »  Kuppel 
cuppa,  f.  -4  Kelch 
custodia,  f.  — r  Coemeterium 
custos,  m.,  c.  marly  rum,  c.  sepulcri  -4  Coe¬ 
meterium,  Kiister 

dalmatica,  f.  -4  Kolobion,  Sakkos 
de  catechizandis  rudibis  — »  Katechumenat 
dedicatio  probaticae  ecclesiae  Deiparae  —> 
Geburt  der  Gottesmutter 
de  facto  — >  Haresie 
deigenetrix,  f.  —>  Gottesmutter 
deipara,  f.  -4  Gottesmutter 
demissio,  f.  — >  Entlassung 
depositio  martyrum  — >  Geburt  Christi,  Mar- 
tyrologium,  Zeitrechnung 
depositio  zonae  deiparae  ->  Giirtelniederle- 
gung  der  Gottesmutter 
descensus  ad  inferos  -4  Auferstehung  Christi 
descriptio,  f.  -4  Ekphrasis 
devotio,  f.  -4  Devotionalie 
dextera  dei  -4  Hand  Gottes 
dextrum  iunctio  — >  EheschlieBung,  kirchliche 
die  quarta  decima  ->  Ostern 
dies  anniversarius  -4  Dies  natalis 
dies  dominica  — »  Kirchenjahr 
dies  natalis  —>  Dies  natalis,  Geburt  Christi, 
Kirchenjahr,  Martyrerverehrung,  Memo¬ 
ria,  Oktav,  Reliquien,  Synaxarion,  Zeit¬ 
rechnung 
dies  octo  — r  Oktav 

dies  viridis,  d.  viridiutn  — >  Grundonnerstag 
diipetes,  f.  plur.  -4  Acheiropoietos 
directorium,  n.  -4  Horologion,  Typikon 
dispensatio,  f.  -4  Kirchenrat 
dissensio,  f.  — >  Haresie 
dolabra  fossaria  -4 Katakomben 
domesticus,  m.  —>  Chor 
domina,  f.  -4  Gottesmutterbilder 
domine,  miserere  )  Kyrie  eleison 
dominica  in  albis  — r  Ostern,  Taufe 
dominica  in  palrnis  -4  Pahnsonntag 
dominica  pentekostes,  quinquagesima  lae- 
titiae  -4  Pfingsten 
dominica  resurrectionis  4  Ostern 
domimts  legem  dat  -4  Traditio  legis 
donatio  [Constantini],  f.  -4  Kamelauchion 
dormitio  beatae  Mariae  virginis  4  Entschla¬ 
fen  der  Gottesmutter 

ejicitus,  f.  -4  Ostern 

e/ecii,  m.  plur.  —>  Katechumenat 


eleona,  f.  — >  Palmsonntag,  Pfingsten 
elevatio,  f.  — >  Elevation,  Komiminion 
episcopa,  f.  — >  Zolibat 
episcopalis  audentia  — >  Bischof 
epistolarium,  n.  — >  Lesebiicher 
epitaphium,  n.  ->  Katakomben 
exaltatio  [ crucis ]  —>  Kreuzerhohung 
exclamatio,  f.  ->  Exklamationen 
excommunicatio,  f.,  e.  major,  e.  minor  — » Ex- 
kommunikation 
epistolarium,  n.  ->  Lesebiicher 
extra  muros  —>  Coemeterium 

familia  monasterii  — >  Abt 
fasti  consulares  — »  Zeitrechnung 
fenestella,  f.  — >  Altar,  Brandeum,  Confessio 
feria  V.  in  Coena  Domini  — >  Griindonners- 
tag 

feria  VI  in  parasceve  — »  Karfreitag 
feria  VI  in  Passione  et  Morte  Domini  — > 
Karfreitag 

feriae  IV  mediae  pentecostes  -  >  Pentekosta- 
rion 

ferula,  f.  — »  Narthex 

feudum,  n.  — >  Weihegrade 

finalis,  f,  Kirchenmusik,  Oktoechos 

fistula,  f.  — »  Kelch 

flabellum,  n.  —>  Facher 

fons,  m.  — >  Kelch 

fossor,  m.  — >  Coemeterium,  Katakomben 

fractio  panis  — >  Brotbrechen 

frons,  f.  — >  Fiontalitat 

frontale,  n.  ->  Antependium 

furca,  f.  — >  Kreuz 

gammadium,  n.  sing.,  gammadia,  n.  plur.  — > 
Gammadia 

gemma,  f.  — >  Gemme,  Kreuz,  Kreuzanbe- 
tung,  Kreuzigung  Christi,  Kultusasthetik 
genuflexio,  f.  Gonyklisia 
genus  sacramenti  ->  Krankenolung 
geslus,  m.  — >  Cheirothesie,  Gestik,  Kaiser- 
kult,  Orans,  Segen 
globus,  m.  •>  Sphaira 

gloria,  f.,  g.  major,  g.  minor  —>  Aureole,  Do- 
xologie 

graduate,  n.  —>  Gradualpsalmen,  Prokeime- 
non 

gradus,  m.  — >  Gradualpsalmen 
gretnium  basilicae  — »  Basilika 

haeresis,  f.  —>  Haresie 
harmonia,  f.  — >  Kaiserkult 
hebdomada  sancla  —>  Karwoche 
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hierarchia  jurisdiction is,  h.  ordinis  — >  Hier- 
archie 

historia  lausiaca  —>  Paterika 
historia  Monachorum  in  Aegypto  — >  Pate¬ 
rika 

hora,  f.  — »  Stundengebet 
horae  regiae  — >  Horen,  GroBe  oder  Konig- 
liche 

hostia,  f.  -  >  Prosphore 
humanitas,  f.  — »  Hirte,  Guter 
hymnus  angelicus  — >  Doxologie 
hypogaeum,  n.  — >  Katakomben 

ianitor,  m.  — >  Tiirhiiter 
ieiunium,  n.  — » Fasten 

imago  clipeata  ->  Clipeus,  Gottesmutterbil- 
der,  Himmelfahrt  Christi 
imbomon  — >  grch.  Termini 
imitatio,  f.  -» Epiklese 
immersio,  f.  — >  Taufe 
immissio,  f.  — *  Brotbrechen 
impedimentum  matrimonii  — >  Eheschlie- 
Bung,  kirchliche 
imperium  —>  Kaiserkult 
impositio  manus  —>  Gestik 
improperium,  n,  — >  Horen,  GroBe  oder 
Konigliche;  Improperien,  Stichera 
incipit  ■->  Evangelium,  Lesebiicher 
incensio,  f.,  incensum,  n.  — »  Weihrauch 
incisio,  f.  -»  Prothesis 

inclinatio,  f.  — >  Anamorphose,  Kommunion 
inclusi,  m.  plur.  — >  Monchtum 
indictio  graeca,  i.  romana  seu  pontificia;  in- 
dictus,  m.  — » Indiktion 
in  eo  type,  quo  tunc  Dominus  -»  Palmsonn¬ 
tag 

infusio  olei  — >  Taufe 
ingressus,  m.  Einzug 
iniliatio,  f.  — >  Taufe 

initium,  n.  sing.,  initia,  n.  plur.  — >  Kirchen¬ 
musik,  Oktoechos,  Taufe 
inscriptio,  f.  — >  Emblem 
insigne,  n.  — >  Bischofsinsignien 
insufflatio,  f.  — >  Taufe 
intangibilitas,  f.  -» Brandeum 
intentiones,  f.  plur.  — >  Litanei 
intercessio,  f. ,  intercessores,  m.  plur.  — > 
Deesis,  Fiirbitte,  Martyrerverehrung 
interdictum,  n.  ->  Exkommunikation 
infra  muros  —>  Coemeterium 
introitus,  m.  — »  Karfreitag 
inventio  [crucis],  f.  — >  Kreuzerhohung 
ipsissima  vox  -»  Einsetzungsbericht,  Stillge- 
bete 
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Iesus  Chrislus  rex  regnantium  — >  Miinze 
iunctio,  f.  — >  Eheschlieflung,  kirchliche 

jus  divinum  -» Hierarchie 

kamulianum,  n.  — »  Acheiropoietos 

laetissimum  spatium  — >  Ostern 
lapsus,  m.  ->  Martyrer 
laud  alio  funeralis  — »  Martyrer 
laudes  [regiae],  f.  plur.  — *  Akklamation, 
Laudes  regiae,  Majestas  Domini,  Mor- 
gengottesdienst,  Orgel,  Polychronion, 
Prozession,  Psalter,  Stichera 
laus,  f.  — »  Laudes 
lavacram,  n.  — >  Taufe 

lectio,  f,,  lectiones,  £.  plur.  — >  Ekphonese, 
Lesungen 

/echo  continua  —>  Bahnlese,  Eklogadie,  Lec¬ 
tio  continua,  Lesungen,  Liturgie  der  vor- 
geweihten  Gaben 
lectionaria,  n.  plur,  ->  Lesebiicher 
lectio  solemnis  — »  Ekphonese,  Lectio  con¬ 
tinua 

legendum,  n.  — »  Legende 
lector,  m.  — >  Lektor 
lex  Christiana  — »  Traditio  legis 
liber  comicus  — »  Lesebiicher 
lignum  sanctae  crucis  -»  Karfreitag 
limbus,  m.  — >  Apokryphen,  Auferstehung 
Christi 

litania,  f„  litaniae,  f.  plur.  ->  Darstellung  im 
Tempel,  Litanei 

loculus,  m.,  loculi,  m.  plur.  —>  Altar,  Kata- 
kornben 

loculus  argenteus,  in  quo  est  lignum  sanctae 
crucis  — >  Staurothek 

loculus  bisomus,  l.  trisomus  — *  Katakomben 
locus  amoenus  — »  Genrebild,  Taufe  Christi, 
Topik 

locus  horridus  — >  Genrebild,  Topik 
locus  religiosus  — >  Katakomben 
lucernarium,  n.,  lucernaria,  n.  plur.  — > 
Abendgottesdienst,  Katakomben,  Kyrie 
ekekraxa 

lumen,  n.,  1.  hilare  -  >  Abendlied,  Licht 
luminaria,  n.  plur.  — »  Katakomben 
tuna,  f.  -»  Zeitrechnung 
lupercalia,  n.  plur.  ->  Darstellung  Jesu  im 
Tempel 

lustrum,  n.  — » Indiktion 
lux,  f.  — >  Licht 

magister  spiritus  —>  Monchtum 
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magrtificare  — >  Megalynaria 
Magnificat  -  Benedictus,  Magnificat,  Mega¬ 
lynaria,  Morgengottesdienst,  Nunc  dimit- 
tis,  Psalmodie 

Majestas  Domini  — >  Apokalypse,  Apostel- 
bilder,  Aureole,  Bildprogramm,  Evange- 
listenbilder,  Gestime,  Himmelfahrt  Chri¬ 
sti,  Lanze,  Majestas  Domini,  Tetramorph, 
Verklarung  Christi 

mandatum  fratrum,  m.  pauperum  — *  FuG 
waschung 

manibus  caput  tangere  — >  Cheirotonie 
rnansio,  f.  mansionarius,  m.  — >  Kiister 
manus  dei  — >  Hand  Gottes 
tnappa,  f.,  mappula,  f.  — »  Hypogonation 
martyr,  m.  ->  Martyrer 
martyrium,  n.  — >  Karwoche,  Martyrer,  Mar- 
tyrerakte,  Martyrerverehrung 
martyrologium,  n.  -»  Martyrologie,  Marty- 
mafcr  dei  — >  Gottesmutter  [rologium 
matroneum,  n.  — >  Empore,  Matroneum 
matutinus,  m.,  matutinae,  f.  plur.  — >  Morgen¬ 
gottesdienst 

mausoleum,  n.  — >  Coemeterium 
mediae,  f.  plur.  -»  Kirchenmusik 
memoria,  f.  -»  Apostelfeste,  Apsis,  Ciborium, 
Coemeterialkirche,  Dies  natalis,  Kirchen- 
bau,  Martyrion,  Memoria,  Synaxarion, 
Transept,  Trikonchos 
mensa,  f.  — »  Altar 
micatio,  f.  -»  Kreuzigung  Christi 
minium,  n.  — >  Miniatur 
missa,  f.  ->  Entlassung 

missa  catechumenorum  — >  Liturgie  der 
Glaubigen 

missa  fidelium  ->  Liturgie  der  Glaubigen 
missa  praesanctificatoruni  donorum  — >  Li¬ 
turgie  der  vorgeweihten  Gaben 
missio  canonica  — >  Hierarchie 
modus,  m.  rood),  m.  plur.,  modulus,  m.  -» 
Oktoechos,  Proportion 
modus  vivendi  —¥  Kaiserkult 
monasterium,  n.  — >  Kloster 
moneta,  f.  — >  Miinze 

monumentum,  n.  — »  Monumentalmalerei 
nxorra  — >  Kreuzigung  Christi 
musca,  f.,  muscarium,  n.,  muscatorium,  n.  — » 
Facher 

musivarius,  m.  — >  Mosaik 
mutatorium,  n.  — >  Diakonikon 

natales  caesarum  — >  Zeitrechnung 
natalis  Christi,  natalis  solis  invicti  -»  Ge- 
burt  Christi 


navis,  f.  — »  Naos 

Nicaenum,  n.,  Nicaeno-Constantinopolita- 
num  — >  Glaubensbekenntnis 
nigellum,  n.  — >  Niello 

nimbus,  m.  — >  Abraham,  A  und  O,  Aureole, 
Chrysographie,  Heiligenbilder,  Kreuzi- 
gung  Christi,  Lamm  Gottes,  Nimbus, 
Taufe,  Taufe  Christi 
nodus,  m.  — >  Kelch 
nola,  f.  — >  Glocke 
noli  me  tangere  — >  Pfingsten 
nomendatio,  f.  — »  Katechumenat 
nomina  sacra  Kiirzungen,  christliche 
non  ( a  hora),  f.  — »  Stundengebet 
notitiae  episcopatuum  ->  Bischofsthron 
numen,  n.  — >  Weihwasser 
nunc  dimittis  — >  Benedictus,  Entlassung, 
Liturgie,  Magnificat,  Nunc  dimittis, 
Psalmodie,  Trishagion 

oblatio,  f.  ->  Darbringung 
octava  infantium  — >  Ostern 
octavis  paschae  ->  Ostern 
octo  dies  neophytorum  — »  Ostern 
officinae,  f.  plur.  -»  Coemeterium 
officium,  n.  Akoluthia,  Eingeborener 
Sohn,  Ikonenweihe,  Kreuzanbetung,  Li¬ 
turgie,  Offizium,  Vaterunser,  Wasserwei- 
he,  Weihe 

(Oktav  ->  Akoluthia,  Apostelfeste,  Begleit- 
feste,  Beschneidung  Christi,  Darstellung 
Jesu  im  Tempel,  Epiphanie,  Geburt  Chri¬ 
sti,  Kirchenjahr,  Kirchenweihe,  Oktav, 
Oktoechos,  Ostern) 

omnium  ecclesiarutn  Orbis  et  Urbis  mater  et 
caput  — »  Kirchenbau 

opus  musivum,  o.  pavimentum,  o.  sectile,  o. 
tesselatum,  o.  universum,  o.  vermiculatum 
— » Mosaik 

orans,  orant,  m.  orante,  f.  — >  Arche  Noahs, 
Bild,  Gestik,  Gottesmutterbilder;  Hirte, 
Guter;  Katakomben,  Orans,  Orarion, 
Pfingsten,  Pokrov,  Sarkophag 
oratio,  f.  — >  Gebet,  Morgengottesdienst, 
N  achtgo  ttesdienst 
oratio  plebis  -  >  Furbitte 
oratorium  populi  — >  Naos 
ordinarium,  n.  — >  Horologion 
ordines  maiores  vel  sacri,  o.  minores  — >  Wei- 
hegrade 

os,  n.  — >  Orarion 
ostiarius,  m.  — >  Turhiiter 

paenula,  f.  —>  Phelonion 
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palliolum,  n.  —>  Brandeum 
pallium,  n.  — >  Antependium,  Omophorion 
papa,  m,  — >  Erzbischof,  Patriarchat 
passio,  f.  sing.,  passiones,  f.  plur.  — >  Marty- 
rerakte 

pastor  bonus  — »  Hirte,  Outer 
patena,  f.  — >  Patene 
pater  familias  — r  Bischofsthron 
paternitas,  f.  — >  Dreieinigkeit 
pater  noster  —>  Rosenkranz,  Vaterunser 
patibulum,  n.  — >  Kreuzigung  Clu-isti 
patria  potestas  — >  Abt 
perpetua  crucifixio  -)  Marty rer 
perspicere  — >  Perspektive 
pervigilium,  n.  —>  Nachtwache,  Stundengot- 
tesdienst 
pes,  m.  — >  Kelch 

phiolae  cruentiae,  ph.  rubricatae  — >  Ampul- 
len 

piacula,  n.  plur.  — »  Coemeterium 
pictura,  f.  sing.  ->  Emblem 
pietas,  f.  — T  Orans 
pilletim,  f.  —>  Kamelauchion 
piscina,  f.  — >  Baptisterium 
piscina  probatica  — >  Geburt  der  Gottesmut- 
ter 

piscis,  m.  — >  Fisch 
planeta,  f.  — >  Phelonion 
poculum,  n.  —>  Kelch 
pompa,  f.  — >  Begrabnis,  Prozession 
pompa  diaboli  — >  Gestik 
pomum,  n.  — »  Kelch 
porta  clausa  — >  Pfingsten 
postsanctus,  m.  — »  Hochgebet,  Eucharisti- 
sches;  Sanctus 

postulator,  m.  — >  Heiligsprechung 
potestas  jurisdiclionis,  p.  magisterii,  p.  ordi- 
nis  — >  Bischof 

praefatio,  f.  -»  Hochgebet,  Eucharistisches 
praefectura  praetorio  —r  Martyrerakte 
praepositus,  m.  ->  Priester 
pratum  spirituale  —>  Monchtum,  Paterika 
predicatio,  f.  — >  Homilie 
presbyterium,  m.  — >  Bema,  Bischof 
prex,  f.  — >  Gebet 
prim(a  hora),  f.  — >  Stundengebet 
primus  inter  pares  -->  Patriarch,  Synode 
processio  [imperials  culminis],  f.  — »  Kaiser- 
kult,  Litanei,  Prozession 
proclamatio,  f.  -r  Ekphonese 
profanatio,  f.  —>  Kirchenrecht 
promo tio,  f.  — >  Cheirothesie 
proportio,  f.  -»  Proportion 
propria,  n.  plur.  — >  Anaphora 
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propriwn  de  sanctis,  p.  de  tempore  —>  Kir- 
chenjahr 

prostratio ,  f.  — >  Proskynese 
providentia  dei  — >  Weisheit  Gottes 
psalmi  lucernares  —>  Abendgottesdienst 
psalterium,  n.  — >  Lesebticher,  Psalter 
psalterium  Bealae  Mariae  Virginis  — >  Rosen- 
kranz 

publica  et  communis  oratio  -)  Fiirbitte 

pulpitum,  n.  — »  Ambon 

purificatio,  f.  — )  Darstellung  Jesu  im  Tempel 

quadragesima,  f.  -»  Fastenzeiten 
quarta  decima  — >  Karfreitag,  Ostern 
quinisextum,  n.  — >  Synode,  Tonsur 
quinquagesima  laetitia,  qitinquagesimarum 
die,  qu.  perpentecoste  >  Pfingsten 

rana,  f.  —)  Frosch 
receptorium,  n.  — >  Diakonikon 
reclusi,  m.  plur.  — >  Monchtum 
reconciliatio,  f.,  reconciliati,  m.  plur.  — > 
BuBe,  Griindonnerstag 
refectorium,  n.  -»  Kloster 
refrigerium  [celeste,  interim],  n.,  refrigeria, 
n.  plur.  -4  Apostelfeste,  Begrabnis,  Coe- 
meterium,  Katakomben,  Martyrervereh- 
rung 

regina,  £.  — >  Gottesmutterbilder 
regiones  urbis  — *  Diakon 
regulae  fidei  — >  Glaubensbekenntnis 
relevare  — >  Relief 
reliquiae,  f.  plur.  ->  Reliquien 
repraesentatio,  f.  — >  Reprasentationsbild 
responsorium ,  n.  — >  Antiphonon,  Doxologie, 
Hypopsalma,  Nachtgottesdienst,  Oden, 
Psalmodie,  Responsorien 
resupinatio,  f.  — >  Anamorphose 
refro  sanctos  — >  Katakomben,  Reliquien 
rosarium,  n.  — »  Rosenkranz 
rostra,  n.  plur.  — >  Bema 
rotula,  f.,  rotulus,  m.  — <  Bibelillustration, 
Prosphora,  Rotulus 
rotundas,  m.,  rotunda,  f.  — >  Rotunde 
rubricatus  — )  Rubriken 

sabbatum  sanctum  — )  Karsamstag 
sacerdos,  m.  -4  Bischof,  Priester 
sacerdos  secundi  ordinis  -  >  Priester 
sacerdos  vocat  ex  alto  Spiritum  ~>  Epiklese 
sacerdotium,  n.  -4  Kaiserkult 
Sacra  Congregalio  Rituum  — >  Lesebticher, 
Ritus,  Rubriken 
sacramentum,  n.  -4  Sakrament 


sacrarium,  n.,  sacristia,  f.  -4  Pastophorien 
sacratissima  missa  -4  Sprachen 
sacrificium  dominictim  -4  Synaxis 
sacrum  principium  -4  Hierarchie 
saeculum  novum  -4  Darstellung  Jesu  im 
Tempel 

salutarium,  n.  — >  Diakonikon 
salutatio,  f.,  salutationes,  f.  plur.  -4  Akathist, 
Dialog 

sanctuarium,  n.  -4  Brandeum 
sanctus,  m.  -4  Dialog,  Engel,  Heiligenvereh- 
rung;  Hochgebet,  Eucharistisches;  Li- 
turgie,  Majestas  Domini,  Sanctus,  Trisha- 
gion 

sane  quadragesimae  de  epiphania  -4  Dar¬ 
stellung  Jesu  im  Tempel 
sapientia  dei  -4  Weisheit  Gottes 
scapulare  —>  Gewander,  kirchliche 
scarabaeus,  m.  — >  Gemme 
scholae  cantorum  — >  Chor 
schola  lectorum  — >  Lektor 
scribi  —>  Katechumenat 
scriptor,  m.  ->  Miniatur 
scriptorium,  n.  — >  Bibelillustration,  Kloster, 
Miniatur 

scrutinia,  n.  plur.  -4  Katechumenat 
sculpere  — >  Plastik,  Skulptur 
scyphus,  m.  -4  Kelch 
seer  eta,  n.  plur.  -4  Stillgebete 
secretarium,  n.  — »  Pastophorien 
secta,  £.  -4  Haresie 
securis,  f.  -4  Katakomben 
septimana  maior,  s.  paschalis  — >  Karwoche, 
Ostern 

sepulcri  campana  — >  Coemeterium 
sepulcrum,  n.  -4  Katakomben,  Sarkophag 
sext(a  horn),  f.  -4  Stundengebet 
sigillum,  n.  -4  Siegel,  Taufe 
signare  —>  Segen 
signum,  n.  — >  Glocke,  Taufe 
silentium,  n.,  silentiarii,  m.  plur.  — >  Kaiser¬ 
kult 

societas  Jesu  -4  Hagiographie 
sol,  m.  — >  Zeitrechnung 
sol  invictus  S.  justitiae  — >  Geburt  Christi, 
Licht 

solstitium,  n.  —>  Geburt  Christi 
sphaera,  f.  — >  Sphaira 

sponsalia,  n.  plur.  — »  EheschlieBung,  kirch¬ 
liche 

stab  at  mater  dolorosa  —>  Kirchendichtung, 
Staurotheotokion 

statio,  f.,  stationes  [Christi],  i.  plur.  ->  Sta- 
tionsgottesdienste 
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stilus,  m.  —4  Kelch 
stipes,  m.  — >  Altar 
stola,  f.  — >  Orarion 
subdiaconus,  m.  — >  Hypodiakon 
sub  divo  ~ 4  Coemeterium 
subligaculum,  n.  —4  Kreuzigung  Christi 
subscriptio,  f.  — >  Emblem 
subsellium,  n.  — 4  Apsis,  Basilika,  Bischofs- 
thron,  Subsellien 

successio  apostolica  — 4  Epiklese,  Kierus 
sudarium,  n.  — 4  Altardecken 
suffragia,  n.  plur.  ->  Ektenie,  Litanei 
summit  de  ecclesiasticis  officiis  — 4  Mystago- 
gie 

suppedaneum,  n.  — 4  Kreuz,  Kreuzabnahme 
symbolum,  n., s.  apostolorum  — >  Glaubens- 
bekenntnis 

tabula,  f.  -4  Katakomben 
temperare  —>  Temperamalerei 
templum  [baptisterii],  n.  —4  Baptisterium, 
Naos 

tersanctus,  m.  — >  Trishagion 
tert/Vz  (hora),  {.  — 4  Stundengebet 
tertium  comparatiotiis  -4  Emblem 
(Terz  ->  Stundengebet) 
tessalae,  tesserulae,  tesserae,  f.  plur.  -4  Mo- 
saik 

testis,  m.  — 4  Martyrer 

tetramorphi,  m.  plur.  -4  Himmelfahrt  Chri¬ 
sti 

texdlis,  in.,  f.,  textile,  n.  — >  Textilien 
thesaurarium  -4  Diakonikon 
titulas,  m.  —4  Kreuz 

tonsura  [ sacerdotalis ],  f.  -4  Symbol,  Tonsur 
tolum  ad  momentum  -4  Ostem 
traditio  legis  ->  Apokalypse,  Apostelbilder, 
Sarkophag,  Traditio  legis,  Weisheit  Got- 
tes 

transeptum,  n.  -4  Kirchenbau,  Memoria, 
Naos,  Transept,  Trikonchos 
transfiguratio  Christi  ->  Verklarung  Christi 
transitus  [Marine],  m,  -4  Entschlafen  der 
Gottesmutter 

translatio,  f.  —>  Brandeum,  Reliquien 
tribunal,  n.  —>  Apsis,  Bema 


Latcinische  Termini 

triclia  [apostolorum],  f.  -4  Apostelfeste, 
Coemeterium,  Katakomben,  Kirchenbau 
triduum  sacrum  — >  Karfreitag,  Karsamstag, 
Karwoche,  Ostern 
trinitas,  f.  -4  Dreieinigkeit 
trullanum,  n.  -4  Synode 
tugurium,  n.  — >  Geburt  Christi 
tunica,  t,  t.  cincta,  t.  exomis  ->  Clavi;  Ge- 
wander,  kirchliche;  Kolobion,  Sticharion, 
Taufe  Christi 
tutela,  f.  -4  Pokrov 

unctio,  f.,  it.  extrema,  u.  infirmorum  — > 
Krankenolung,  Taufe 

vas,  n.  —>  Kelch 
velarnen,  n.  -4  Antependium 
velamentum,  n.  ->  Pokrov 
velum,  n.  ->  Anaphora,  Hetoimasia,  Kul- 
tusasthetik,  KuB,  Licht,  Liturgie,  Narthex, 
Stillgebete,  Textihen,  Velum 
vera  icon  — »  Acheiropoietos 
vesper,  m.,  vespera,  t  — >  Abendgottesdienst, 
Acheiropoietos,  Kreuzerhohung,  La- 
zarussamstag,  Liturgie  der  vorgeweihten 
Gaben,  Nachtwache 
vestiarium,  n.  — >  Diakonikon 
vestimentum,  n.  -4  Antependium 
viaticum,  n.  —4  Krankenolung 
victoria,  f.  —4  Verktlnd.  der  Gottesmutter 
vigil,  m.,  vigilis,  f.,  vigilia,  f.,  (per)vigilium, 
n.  —4  Abendgottesdienst,  Antiphonon, 
Cherubimhymnus,  Geburt  Johannes  des 
Taufers,  Kreuzerhohung,  Lesungen,  Mor- 
gengottesdienst,  Nachtwache,  Ostern 
virgo,  f.  — 4  Gestirne 

virgo  cum  spica  —4  Entschlafen  der  Gottes¬ 
mutter 

virgula,  f.  -4  Kiirzungen,  christliche 
virides,  m.  plur.  —4  Griindonnerstag 
vita,  f.,  v.  sanctorum  -4  Heiligenvita,  Mar- 
tyrerakte,  Martyrerverehrung,  Menolo- 
gion,  Monchtum,  Myron,  Perspektive, 
Pokrov,  Prolog,  Renaissencen  in  Byzanz, 
Synaxarion,  Topik 
volto  santo  —4  Christusportrat 
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VP.R7.Rir.HNTS  DER  ABBILDUNGEN  AUF  DEN  TEXTSEITEN 


16  Abendmahl.  Miniatur  aus  dem  Codex 
Purpureus  von  Rossano,  6.  Jahrhundert. 
Rossano,  Erzbischofliches  Museum 
Nach:  Bildatlas,  Abb.  426 
25.  Altar.  Kuppelmosaik  der  Taufkirche  der 
Orthodoxen,  Ravenna,  um  450 
Nach:  Bildatlas,  Abb.  443 
25  Der  Rustaltar  und  seine  Gerate 
Nach:  Liturgikon.  „MeBbuch“  der  byzanti- 
nischen  Kirche  von  N.  Edelby,  Reckling¬ 
hausen  1967,  S.  35 

28  Ambon  aus  Castel  S.  Elia  bei  Nepi, 
6.  Jahrhundert,  RekonstTuktion 
Nach  Bildatlas,  Abb.  438 
30  Ampulle  aus  dem  Domschatz  von  Mon¬ 
za,  um  600 

Nach:  Volbach,  Kunst,  S.  254 
35  Apostelbiid.  Malerei  aus  der  Domitilla- 
Katakombe,  Mitte  des  4.  Jahrhunderts 
Nach:  Volbach,  Kunst,  Abb.  7 
37  Apostelkommunion.  Miniatur  aus  dem 
Codex  Purpureus  von  Rossano,  6.  Jahrhun¬ 
dert.  Rossano,  Erzbischofliches  Museum 
Nach:  Rice,  Byzanz,  Taf.  Ill 
44  Auferweckung  des  Lazarus.  Griechische 
Ikone,  12./13. Jahrhundert.  Athen,  Byzanti- 
nisches  Museum 

Nach:  Onasch,  Ikonenmalerei,  Taf.  15 
48  Basilika.  GrundriB  der  Kirche  S.  Paolo 
fuori  le  mura  in  Rom 
Nach:  Volbach,  Kunst,  S.  15 
51  Bema  aus  der  Kirche  St.  Peter  und  Paul 
in  Gerasa,  6.  Jahrhundert.  Rekonstruktion 
Nach:  J.  G.  Davis,  The  Origin  and  Develop¬ 
ment  of  Early  Christian  Architecture,  New 
York  1953,  S.  90 

57  Rekonstruktion  eines  Templons 
Nach:  W  XXVII,  1967,  S.  15,  Abb.  168 

58  Rekonstruktion  einer  Bilderwand 
Nach:  Drevnerusskoe  Iskusstvo,  1970,  S.  31 

59  Ubersichtsschema  einer  russischen  Bil¬ 
derwand 

Nach:  Onasch,  Ikonenmalerei,  S.  37 
61  Bildprogramm  des  Katliolikons  in  Daph- 
ni,  11.  Jahrhundert 

Nach:  E.  Dietz  und  O.  Demus,  Byzantine 


Mosaics  in  Greece:  Daphni  and  Hosios  Lu¬ 
cas,  Cambridge/Mass.  1931 
65  Bischofsthron:  Kathedra  und  Presbyter- 
bank  in  der  Kirche  S.  Clemente  in  Rom, 
5.  Jahrhundert 
Nach  Bildatlas,  Abb,  431 
76  Christusbilder:  Der  Zerteilte 
Nach:  Le  Millionaire  du  Mont  Athos  IT, 
Chevetogne  [1964],  S.  208,  Taf.  VII 

76  Christusbilder:  Engel  des  GroBen  Rates. 
Fresko  aus  der  Kirche  Sv.  Kliment  in 
Ochrid,  Ende  des  13.  Jahrhunderts 

Nach:  R.  Hamann-MacLean,  Die  Monu- 
mentalmalerei  in  Serbien  und  Makedonien, 
Bd.  3,  GieBen  1963,  Abb.  179 

77  Christusbilder: 

(1)  Erloser.  Ikone  von  Andrej  Rublev,  um 
1409 

Nach.  Onasch,  Ikonen,  Taf.  94 

(2)  Erloser  mit  dem  nassen  Bart.  Russische 
Ikone  der  Novgoroder  Schule,  15.  Jahrhun¬ 
dert. 

Moskau,  Staatliche  Tretjakov-Galerie 
Nach:  Onasch,  Ikonen,  Taf.  36 

(3)  Christus  der  Seelenretter.  Ikone  aus 
Ochrid,  Anfang  des  14.  Jahrhunderts 
Nach:  Felicetti-Liebenfels,  Geschichte1,  Taf. 
92 

(4)  „ Alter  der  Tage“.  Byzantinische  Ikone 
vom  Sinai,  6.  Jahrhundert.  Katharinenklo- 
ster,  Sinai 

Nach:  Weitzmann,  Tafel  XVIII 

(5)  Erloser  mit  dem  zornigen  Auge.  Russi¬ 
sche  Ikone,  15.  Jahrhundert,  Novgorod, 
Staatliches  Kunsthistorisches  Museum 
Nach:  Onasch,  Ikonen,  Taf.  22 

(6)  Erloser,  Byzantinische  Ikone,  14.  Jahr¬ 
hundert.  Leningrad,  Staatliches  Russisches 
Museum 

Nach:  Felicetti-Liebenfels,  Geschichte1,  Taf. 

94  B 

(7)  Christus  der  Lebensspender.  Ikone  des 
Zograf  Makarje,  1394.  Skopje,  Archaologi- 
sches  Museum 

Nach:  Felicetti-Liebenfels,  Geschichte1,  Taf 

95  A 
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81  Confessio.  Ringkrypta  von  St.  Peter  in 
Rom,  Rekonstraktion 

Nach:  E.  Kirschbaum,  Die  Graber  der  Apo- 
stelfursten,  Leipzig  1974,  Abb  41 
95  Einzug  Christi  in  Jerusalem.  Sarkophag 
der  Adelphia,  um  340.  Syrakus,  National- 
museum 

Nach:  Volbach,  Kunst,  Abb.  38 

104  Enkolpion  aus  dem  Museum  in  Tbilissi, 

8./9.  Jahrhundert 

Nach:  K.  Wessel,  Die  byzantinische  Email- 
kunst  vom  5.  bis  13.  Jahrhundert,  Reckling¬ 
hausen  1967,  Abb.  17 

109  Epiphanie.  Fresko  aus  der  Priscilla- 
Katakombe,  Rom 
Nach:  Wellen,  Taf.  1  b 

114  Evangelistenbilder:  Evangelist  Mar¬ 
kus.  Malerei  aus  einem  Lektionar  des  11./ 
12.  Jahrhunderts.  Athos,  Panteleimon- 
Kloster 

Nach:  K.  Weitzmann,  Aus  den  Bibiiotheken 
des  Athos,  Hamburg  1963,  S.  51 
128  Geburt  Christi.  Sarkophagdeckel-Frag- 
ment,  Ende  des  4.  Jahrhunderts.  Rom,  La- 
teran-Museum 

Nach:  G.  Ristow,  Die  Geburt  Christi,  Reck¬ 
linghausen  1963,  S.  7 

134  Jiingstes  Gericht.  Ubersichtsschema  zu 
Taf.  44.  Nach  einer  Skizze  des  Autors 
138  Kirchiiche  und  liturgische  Gewander. 
Nach:  Liturgikon.  „Meflbuch“  der  byzanti- 
nischen  Kirche  von  N,  Edelby,  Reckling¬ 
hausen  1967,  S. 35 
146, 147  Gottesmutterbilder: 

(1)  Episkepsis.  Griechische  Mosaik-Ikone, 
14.  Jahrhundert.  Athen,  Byzantinisches  Mu¬ 
seum 

Nach:  Onasch,  Ikonenmalerei,  Taf.  31 

(2)  Stehende  Gottesmutter  mit  Kind.  Grie¬ 
chische  Ikone,  16.  Jahrhundert,  Leningrad, 
Staatliche  Ermitage 

Nach:  Felicetti-Liebenfels,  Geschichte1,  Taf. 
117  B 

(3)  Pelagonitissa.  Jugoslawische  Ikone  von 
Makarios  Zographos,  1421/1422.  Skoplje, 
Kunstgalerie 

Nach:  Onasch,  Ikonenmalerei,  Taf.  41 

(4)  Platytera.  Ikone  aus  dem  16./17.  Jahr¬ 
hundert.  Pittsburgh,  Sammlung  Hann 
Nach:  Felicetti-Liebenfels,  Geschichte1,  Taf. 

115 

(5)  Gottesmutter  des  Erbarmens.  Jugosla¬ 
wische  Ikone,  um  1350.  Kloster  Decani,  Bil- 
derwand 


Verzeichnis  der  Textabbildungen 

Nach:  Onasch,  Ikonenmalerei,  Taf.  23 

(6)  Donskaja.  Russische  Ikone  von  Feofan 
Grek,  1392.  Moskau,  Staatliche  Tretjakov- 
Galerie 

Nach:  Onasch,  Ikonenmalerei,  Taf.  34 

(7)  Gottesmutter  von  Kykkos.  Russische 
Ikone  von  Simon  Us^kov,  1668.  Moskau, 
Staatliche  Tretjakov-Galerie 

Nach:  Onasch,  Ikonenmalerei,  Taf.  61 

(8)  Gottesmutter  des  Metropoliten  Peter. 
Schule  von  Tver,  14.  Jahrhundert.  Moskau, 
Staatliche  Tretjakov-Galerie 

Nach:  Onasch,  Ikonen,  Taf.  115 

(9)  Chalkoprateia.  Ikone  aus  der  Kirche 
Sta.  Maria  in  Aracoeii,  10.  Jahrhundert. 
Rom 

Nach:  Felicetti-Liebenfels,  Geschichte1,  Taf. 
35  A 

(10)  Gottesmutter  Orans.  Russische  Ikone, 
Anfang  des  12.  Jahrhunderts.  Moskau, 
Staatliche  Tretjakov-Galerie 

Nach:  Onasch,  Ikonenmalerei,  Taf.  10 

(11)  Gottesmutter  der  Passion.  Ikone  von 
A.  Ritzo,  15.Jahrhundert.  Fiesole,  Museo 
Bandini 

Nach:  Felicetti-Liebenfels,  Geschichte1,  Taf. 
110  B 

(12)  Hodigitria.  Ikone  byzantinischer  Her- 
kunft,  14.  Jahrhundert.  Moskau,  Staatliche 
Tretj  akov-Galerie 

Nach:  Onasch,  Ikonen,  Taf  80 

150  Grablegung  Christi.  Miniatur  aus  dem 

Kodex  des  Gregor  von  Nazianz,  867/886. 

Paris,  Nationalbibliothek 

Nach:  Pokrovskij,  S.  388 

156  Heiligenbilder:  Der  heilige  Nikolaus, 

16.  Jahrhundert, 

Archangelsk,  Kunstmuseum  des  Gebietes 
Archangelsk 

Nach:  N.  J.  Pomeranzev,  Russkaja  Derev- 
jannaja  Skulp’tura,  Moskau  1967 
165  Frauen  am  Grabe  und  Himmelfahrt 
Christi.  Elfenbein,  um  400.  Miinchen, 
Bayerische  Nationalbibliothek 
Nach:  Volbach,  Kunst,  S.  93 

192  Fossor  (Totengraber)  aus  den  Kata- 
komben 

Nach:  J.  G.  Davies,  La  Vie  Quotidienne  des 
Premiers  Chretiens,  Neuchatel-Paris,  1956, 
S.  120 

193  Anlage  einer  romischen  Katakombe 
Nach:  Volbach,  Kunst,  S.  45 

199  Kirchenbau:  Hagia  Sophia.  AufriB 
Nach:  Rice,  Byzanz,  S.  49 
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Vcrzeichnis  der  Textabbildungen 

200  Johanneskirche  in  Ephesus.  Rekon- 
struktion  des  vorjustinianischen  Baus 
Nach:  RBK2,  Sp.  183,  Abb.  8 

201  Johanneskirche  in  Ephesus.  Rekon- 
struktion  des  justinianischen  Baus 

Nach  RBK  2,  Sp.  190,  Abb.  12 

202  Maria-Schutz-Kathedrale  „am  Graben" 
(Vassilij  Blazennyj)  in  Moskau,  1555  bis 
1560/1588/17.  Jahrhundert.  GrundriB 
Nach:  Faensen/Iwanow/Beyer,  S.  441 

203  Innenansicht  und  Fassade  der  Kirche 
von  Kalb-Lauzeh  (Rekonstruktion) 

Nach:  W.  Sas  Zalociecky,  Die  altchristliche 
Kunst,  Frankfurt/Main  -  Berlin  1963,  S.  51 
und  53 

218  Das  Katharinenkloster  auf  dem  Sinai 
Nach:  H.  Skrobucha/G.  W.  Allan,  Sinai.  Ol- 
ten  -  Lausanne  1959,  S.  70 

219  Kloster  Simonos  Petra  auf  dem  Athos 
Nach:  Ph.  Sherrad,  Athos.  Olten  -  Lausanne 
-  Freiburg/Breisgau  1959,  S.  49 

222  Kondakariennotation 
Nach:  Wellesz,  S.  256 
226  Kreuzformen 
Nach:  LChl,  Bd.  2  1970,  Spalte  259 
226  Ftinffinger-  und  Dreifingerkreuz,  letzte- 
res  polemische  Handzeichnung  des  Popen 
Avakum,  17.  Jahrhundert 
Nach:  Beitrage  zur  Kunst  des  christlichen 
Ostens,  1.  Studiensammlung,  Recklinghau¬ 
sen  1965,  S.  10 

231  Kreuzigung.  Sinai-Ikone,  8.  Jahrhun¬ 
dert.  Katharinenkloster  Sinai 

Nach:  Weitzmann,  Taf.  XXV 

232  Kreuzigung  und  Auferstehung  Jesu. 
Buchmalerei  des  Rabbulakodex  aus  dem 
Kloster  Zagba  in  Mesopotamien,  586.  Flo- 
renz,  Biblioteca  Laurentiana 

Nach:  W.  Nyssen,  Fruhchristliches  Byzanz, 
Leipzig  1972 

238  Kuppelkonstruktionen 
Nach:  J.  Fink,  Die  Kuppel  iiber  dem  Vier- 
eck,  Miinchen  1958,  S.  6 
278  Mosaik  des  Apostels  Petrus  aus  der  Kir¬ 
che  Sta.  Pudentiana  in  Rom,  um  400 
Nach:  W.  Oakeshott,  Die  Mosaiken  von 
Rom,  Leipzig  1967,  Taf.  42 
289  Ekphonetische  Notation 
Nach:  Palikarova-Verdeil,  S.  114 
295  Orans.  Fresko  aus  der  Priscilla-Kata- 
kombc.  Rom,  Ende  3.  Jahrhundert 
Nach:  Volbach,  Kunst,  Abb.  8 
305  Pastophorien  der  Kirche  S.  Apollinare 
in  Classe  in  Ravenna.  GrundriB 


Nach:  RBK  1,  Sp.  249,  Abb.  6 
321  Prosphore 

Nach:  Zakon  Bo2y,  Paris  o.  J.,  S.  189 
337  Schlachtung  (Opferung)  des  Lammes 
Nach:  Die  gottliche  Liturgie  unseres  heiii- 
gen  Vaters  Johannes  Chrysostomus,  Leipzig 
1976,  S.  15 
339  Semantron 

Nach  einem  Foto  des  Autors  und  nach:  H. 
Skrobucha  /  G.  W.  Allan,  Sinai.  Olten  - 
Lausanne  1959,  S.  101 

356  Taube.  Mosaik  in  der  Taufkirche  von 

Albenga  in  Ligurien  (Seelentauben  umge- 

ben  das  Christusmonogramm),  Ende  5./An- 

fang  6.  Jahrhunderts 

Nach:  Bildatlas,  Abb  414 

360  Taufe.  Grabstein  eines  ungenannten 

Kindes,  um  400.  Aquileja,  Museum 

Nach:  Bildatlas,  Abb.  397 

377  Verkiindigung  der  Gottesmutter.  Relief 

an  der  elfenbeinemen  Kathedra  des  Bi- 

schofs  Maximian  in  Ravenna,  Mitte  des  6. 

Jahrhunderts 

Nach:  Wellesz,  S.  51 

386  Zentralbau: 

(1)  Sta.  Costanza  in  Rom,  Mitte  des  4.  Jahr¬ 
hunderts 

(2)  S.  Vitale  in  Ravenna,  526  -  547 
Nach:  Volbach,  Kunst,  S.  52  und  S.  76 


Karten  (Vor-  und  Nachsatz): 

I  Die  Prafekturen  und  Diozesen  des  spatro- 
mischen  Reiches 

Karte  und  Legende  wurden  erarbeitet  unter 
Benutzung  folgender  Literatur:  Bildatlas; 
Beck;  Lexikon  fur  Theologie  und  Kirche,  2. 
Auflage,  Freiburg/Br.  1957  ff.;  J.  Zeiller, 
Les  origines  chretiennes  dans  la  province  de 
Dalmatie,  Paris  1906;  ders.,  Les  origines 
chretiennes  dans  les  provinces  danubiennes 
de  l’empire  romain,  Paris  1918;  C.  Andre- 
sen,  Die  Kirchen  der  alten  Chris  tenheit, 
Stuttgart  -  Berlin  -  Koln  -  Mainz  1971 
Zeichnung  der  Karte  nach:  Bildatlas,  Vor- 
satz  und  S.  1:  Einteilung  des  Romischen 
Reiches  in  Prafekturen,  Diozesen  und  Pro- 
vinzen 

II  Ausgewahlte  Orte  mit  den  wichtigsten 
Kirchenbauten  von  der  altkirchlichen  bis 
zur  mittelbyzantinischen  Zeit 
Zeichnung  nach:  Bildatlas,  S.  13/14:  Friih- 
christliche  Denkmaler  300  -  600 
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VERZEICHNIS  DER  ABBILDUNGEN  AUF  TAFELN 


1  Adam  und  Eva:  Verfluchung  der  Schlange 
und  Vertreibung  aus  dem  Paradies.  Wiener 
Genesis,  Purpurhandschrift  aus  Kleinasien 
Oder  Konstantinopel,  Mitte  des  6.  Jahrhun- 
derts.  Wien,  Nationalbibliothek 

2  Abendmahl.  Ikone  der  Novgoroder  Schu- 
le,  15.  Jahrhundert.  Kiev,  Staatliches  Mu¬ 
seum  filr  russische  Kunst 

3  Apostelbilder:  Petrus  und  Paulus  mit 
dem  Emmanuel.  Ikone,  Anfang  17.  Jahr¬ 
hundert.  Moskau,  Staatliche  Tretjakov-Ga- 
lerie 

4  a,  b  Apostelkommunion:  Mosaik  in  der 
Hauptapsis  der  Sophienkathedrale  in  Kiev 
(1037  - 1061) 

5  Apokalypse.  Ende  des  15.  Jahrhunderts. 
Moskau,  Uspenie-Kathedrale 

6, 7  Auferstehung  Christi: 

(6)  Hollenfahrt  Christi.  Byzantinische  Iko¬ 
ne,  12.  Jahrhundert.  St.  Petersburg,  Staatli¬ 
che  Ermitage 

(7)  Die  drei  Myrophoren.  Ikone  von  Andrej 
Rublev,  um  1427.  Zagorsk,  Dreieinigkeits- 
Sergius-Kloster 

8  Auferweckung  des  Lazarus.  Mamiorsar- 
kophag,  4./5.  Jahrhundert.  St.  Petersburg, 
Staatliche  Ermitage 

9  Arche  Noah.  Russische  Miniatur,  17.  Jahr¬ 
hundert 

10  Bilderwand  im  Neuen  Jungfrauenkloster 
in  Moskau,  1683  -  1685,  mit  Ikonen  aus  dem 
16./17.  Jahrhundert 

11  Acheiropoietos  („ohne  Hand  gemalter 
Erloser").  Ruckseite  einer  doppelseitigen 
Ikone  aus  Novgorod,  17.  Jahrhundert.  Mos¬ 
kau,  Staatliche  Tretjakov-Gaierie 

12-16  Christusbilder: 

(12)  Erloser  mit  dem  nassen  Bart.  Novgoro¬ 
der  Schule,  15.  Jahrhundert.  Moskau,  Staat¬ 
liche  Tretjakov-Gaierie 

(13)  Der  Erloser.  Ikone  von  Andrej  Rublev, 
um  1409.  Moskau,  Staatliche  Tretjakov-Ga¬ 
ierie 

(14)  Erloser  mit  dem  zornigen  Auge.  Ikone 
aus  Novgorod,  14.  Jahrhundert.  Novgorod, 
Staatliches  Kunsthistorisches  Museum 


(15)  Christus  als  Pantokrator.  Russische 
Ikone,  15.  Jahrhundert 

(16)  Christus  Emmanuel.  Ikone  aus  dem  Si- 
nai-Kloster,  6.  Jahrhundert.  Athen,  Byzanti 
nisches  Museum 

17  Darstellung  Jesu  im  Tempel.  Ikone  der 
Novgoroder  Schule,  15.  Jahrhundert.  Nov¬ 
gorod,  Staatliches  Kunsthistorisches  Muse¬ 
um 

18  -  20  Dreieinigkeit: 

(18)  Dreieinigkeit.  Ikone  von  Andrej 
Rublev,  1420.  Moskau,  Staatliche  Tretja- 
kov  Galerie 

(19)  „Vaterschaft“.  Ikone  der  Novgoroder 
Schule,  14.  Jahrhundert.  Moskau,  Staatliche 
Tretjakov-Gaierie 

(20)  „Philoxenia“  (‘Gastfreundschaft’).  By¬ 
zantinische  Ikone,  Ende  des  14.  Jahrhun¬ 
derts.  St.  Petersburg,  Staatliche  Ermitage 

21  Drei  Junglinge  im  Feuerofen.  Pyxis  aus 
dem  6.  Jahrhundert.  St.  Petersburg,  Staat¬ 
liche  Ermitage 

22  Dodekaortion.  Byzantinisches  Elfenbein, 
10./11.  Jahrhundert.  St.  Petersburg,  Staat¬ 
liche  Ermitage 

23  Eingeboreuer  Sohn.  Russische  Ikone, 
Mitte  des  7.  Jahrhunderts.  Moskau,  Staatli¬ 
che  Tretjakov-Gaierie 

24  Einzug  Christi  in  Jerusalem.  Ikone  der 
Moskauer  Schule,  14.  Jahrhundert.  Moskau, 
Staatliche  Tretjakov-Gaierie 

25  Entschlafen  der  Grottesmutter.  Ikone 
von  Andrej  Rublev  (?),  erstes  Viertel  des 
15.  Jahrhunderts.  Moskau,  Staatliche  Tret¬ 
jakov-Gaierie 

26  Engeldeesis.  Russische  Ikone.  12.  Jahr¬ 
hundert,  Moskau,  Staatliche  Tretjakov- 
Gaierie 

27,  28  Engel: 

(27)  Ikone  aus  Novgorod,  12.  Jahrhundert. 
Leningrad,  Staatliches  Russisches  Museum 

(28)  Erzengel  Michael.  Russische  Ikone,  15. 
Jahrhundert.  Aus  Gostinopole  bei  Novgo¬ 
rod 

29  Epitaphios.  Russische  Stickerei,  17.  Jahr¬ 
hundert 
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Verzeicluiis  der  Tafelabbildungcn 

30  Ephiphanie:  Anbetung  der  Konige.  Aus 
dem  Menologion  Kaiser  Basileios’  II.,  by- 
zantinische  Handschrift,  10.  Jahrhundert. 
Rom,  Vatikanische  Bibliothek 

31  Festzyklus:  Triodion.  Russische  Ikone, 
zweite  Halfte  des  16.  Jahrhunderts.  Moskau, 
Staatliche  Tretjakov-Galerie 

32  Geburt  der  Gottesmutter.  Russische  Iko¬ 
ne,  14.  Jahrhundert. 

33  Geburt  Christi.  Russische  Ikone,  15. 
Jahrhundert. 

34  -  43  Gottesmutterbilder: 

(34)  Gottesmutter  Unverbrannter  Dom- 
busch.  Russische  Ikone,  18.  Jahrhundert. 
Martin-Luther-Universitat  Halle-Witten- 
berg 

(35)  Gottesmutter  Orans.  Russische  Ikone 
aus  der  Schule  von  Jaroslavl,  12713.  Jahr¬ 
hundert.  Moskau,  Staatliche  Tretjakov-Ga¬ 
lerie 

(36)  Gottesmutter  von  Kykkos.  Russische 
Ikone  von  Simon  Uschakov,  1668.  Moskau, 
Staatliche  Tretjakov-Galerie 

(37)  Gottesmutter  vom  Don.  Russische  Iko¬ 
ne  von  Feofan  Grek,  1392.  Moskau,  Staatli¬ 
che  Tretjakov-Galerie 

(38)  Gottesmutter  Hodigitria.  Russische 
Ikone,  15.  Jahrhundert. 

(39)  Gottesmutter  des  Metropoliten  Peter. 
Schule  von  Twer,  14.  Jahrhundert.  Moskau, 
Staatliche  Tretjakov-Galerie 

(40)  Gottesmutter  Episkepsis.  Griechische 
Mosaik-Ikone,  14.  Jahrhundert.  Athen,  By- 
zantinisches  Museum 

(41)  Gottesmutter  des  Erbarmens  („Vladi- 
mirskaja").  Byzantinische  Ikone,  11712. 
Jahrhundert.  Mokau,  Staatliche  Tretjakov- 
Galerie 

(42)  Gottesmutter  Pelagonitissa.  Jugoslavi- 
sche  Ikone  von  Makarios  Zographos, 
1421/1422.  Skoplje,  Kunstgalerie 

(43)  Thronende  Gottesmutter  mit  Engeln 
und  Heiligen.  Ikone  aus  dem  Sinai-Kloster, 
6.  Jahrhundert.  Athen,  Byzantinisches  Mu¬ 
seum 

44  Jiingstes  Gericht:  Schreckliches  Gericht. 
Russische  Ikone,  erste  Halfte  des  15.  Jh. 
Moskau,  Staatliche  Tretjakov-Galerie 

45  Gestirne.  Miniatur  aus  einer  russischen 
Handschrift  des  Kosmas  Indikopleustes,  17. 
Jahrhundert 

46  Gewandniederlegung  der  Gottesmutter. 
Aus  dem  russischen  Stroganov-Malerbuch, 
16./17.  Jahrhundert 


47,  48  Glocken: 

(47)  Glockenturm  „Ivan  der  GroRe“  im 
Moskauer  Kreml,  1505  - 1624 

(48)  Glockenwand  im  Kreml  von  Novgorod. 
1439, 16./17.  und  18,  Jahrhundert 

49, 50  Heiligenbilder: 

(49)  Der  heilige  Nikolaus  mit  Vita.  Ikone 
aus  NordruBland  (?),  14./15.  Jahrhundert. 
Moskau,  Staatliche  Tretjakov-Galerie 

(50)  die  Heiligen  Ivan,  Georg  und  Vlasij. 
Ikone  der  Novgoroder  Schule,  zweite  Halfte 
des  13.  Jahrhunderts.  St.  Petersburg,  Staat- 
liches  Russisches  Museum 

(51)  Hetoimasia:  Thronbereitung.  Ikone 
aus  der  Schule  Andrej  Rublevs,  15.  Jahr¬ 
hundert.  Moskau,  Staatliche  Tretjakov-Ga¬ 
lerie 

52  Himmelfahrt  Christi.  Ikone  der  Novgo¬ 
roder  Schule,  16.  Jahrhundert.  Novgorod, 
Staatliches  Kunsthistorisches  Museum 

53  Guter  Hirte.  Marmorstatue,  5.  Jahrhun¬ 
dert.  St.  Petersburg,  Staatliche  Ermitage 

54  Plastik:  Gottesmutter  Hodigitria.  Holz- 
relief,  Mitte  des  15.  Jahrhunderts.  Moskau, 
Rublev-Museum 

55,  56  Patene: 

(55)  Silberpatene,  6.  Jahrhundert.  St.  Pe¬ 
tersburg,  Staatliche  Ermitage 

(56)  Patene  aus  Glas  mit  alttestamentlichen 
Szenen,  4.  Jahrhundert  (?).  St.  Petersburg, 
Staatliche  Ermitage 

57  Kelch:  Abendmahiskelch.  Russische  Ar¬ 
beit,  15.  Jahrhundert.  Zagorsk,  Staatliche 
Schatzkammer  des  Dreieinigkeits-Sergius- 
Klosters 

58  -  60  Kirchenbau: 

(58)  die  Hagia  Sophia  in  Konstantinopel, 
6.  Jahrhundert 

(49)  Die  Sophienkathedrale  in  Kiev,  1017 
bis  1037,  Ostseite  mit  freigelegtem  ur- 
sprlinglichem  Mauerwerk 
(60)  Maria-Schutz-Kathedrale  „am  Gra- 
ben“  (Vasilij  Blazennyj)  in  Moskau,  1555 
bis  1560,  Anbau  und  Dekoration  aus  dem 
16717.  Jahrhundert.  Ansicht  von  Siidwe- 
sten 

61  Kloster:  Dreieinigkeits-Sergius-Kloster 
in  Zagorsk,  1340  gegriindet.  Ansicht  von 
Siidosten 

62, 63  Kreuzigung  Christi: 

(62)  Russische  Ikone,  zweite  Halfte  des  17. 
Jahrhunderts,  Moskau,  Staatliche  Tretja¬ 
kov-Galerie 

(63)  Kreuzigung  und  Auferstehung  Jesu, 


Rabbulakodex,  Handschrift  aus  dem  Klo- 

ster  Zagba  in  Mesopotamien,  586,  Florenz, 

Bibliotheca  Laurenciana 

64  Miniatur:  Abraham  opfert  Isaak,  Aus 

einer  byzantinischen  Handschrift  des  Cos- 

mas  Indicopleustes,  9.  Jahrhundert.  Rom, 

Vatikanische  Bibliothek 

65-69  Aus  dem  russischen  Stroganov-Ma- 

lerbuch,  16./17.  Jahrhundert: 

(65)  Taufe  Christi 

(66)  Beschneidung  Christi 

(67)  Drei  Jtinglinge  im  Feuerofen 

(68)  Darstellung  Jesu  im  Tempel 

(69)  Tempelgang  der  Gottesmutter 

70  Pfingsten:  AusgieBung  des  heiiigen  Gei- 
stes,  Byzantinische  Ikone,  12.  Jahrhundert. 
St.  Petersburg,  Staatliche  Ermitage 
71-73  Reliquiare: 

(71)  Reliquienschrein  aus  Palastina  mit 
einer  Darstellung  der  Kreuzigung  Jesu  in¬ 
mitten  der  Geheimnisse  des  Heils,  6.  Jahr¬ 
hundert.  Aus  der  Capella  Sancta  Sancto¬ 
rum  des  Lateran.  Rom,  Vatikanisches  Mu¬ 
seum 

(72)  Email-Reliquiar  aus  dem  Tresor  der 


Fotonachweis 

Liebfrauenkirche  in  Maastricht,  12.  Jahr¬ 
hundert. 

(73)  Silberreliquiar,  urn  550.  St.  Petersburg, 
Staatliche  Ermitage 

74  a,  b  Staurothek.  Russische  Arbeit,  1456, 
Zagorsk,  Staatliche  Schatzkammer  des 
Dreieinigkeits-Sergius-Klosters 

75  Synaxis  der  Gottesmutter.  Russische  Iko¬ 
ne,  14.  Jahrhundert.  Moskau,  Staatliche 
Tretj  akov-Galerie 

76  Synode:  Das  zweite  Konzil  von  Nicaa. 
Aus  dem  Menologion  Kaiser  Basileios’  II., 
byzantinische  Handschrift,  10.  Jahrhundert. 
Rom,  Vatikanische  Bibliothek 

77  Verkiindigung  der  Gottesmutter.  Ikone 
der  Novgoroder  Schule,  Ende  15.  Jahrhun¬ 
dert.  Moskau,  Staatliche  Tretjakov-Galerie 

78  Verklarung  Christi.  Ikone  des  Feofan 
Grek,  Ende  des  14.  Jahrhunderts.  Moskau, 
Staatliche  Tretjakov-Galerie 

79  WeihrauchgefaB.  Russische  Arbeit,  1405. 
Zagorsk,  Staatliche  Schatzkammer  des 
Dreieinigkeits-Sergius-KIosters 

80  Weisheit  Gottes.  Russische  Ikone,  2. 
Halfte  des  16.  Jahrhunderts. 


FOTONACHWEIS 


M.  V.  Alpatov,  Moskau:  5 
Archiv  des  Autors:  6  -  9,  15, 16,  18,  20  -  23, 
26, 28,  29  -  33,  38,  40  -  43,  45,  53  -  57,  62,  64, 
70  -  76, 79,  80 

Klaus  G.  Beyer,  Weimar:  4  (a,b),  10,  47,  48, 
60, 61,  63 

V.  J.  Djuri£,  Beograd:  42 
Hellmut  Hell,  Reutlingen:  58 
Volkmar  Herre,  Leipzig  (Reproduktions- 
fotos):  9, 15, 45, 46, 65  -  69 


Lichtbildwerkstatte  „Alpenland“  (Viktor 
Harrandt  und  Gunther  Leipelt),  Wien:  1 
Martin-Luther-Universitat  Halle-Witten- 
berg,  Wissenschaftsbereich  fur  Konfessions- 
kunde  der  Orthodoxie  an  der  Sektion  Theo- 
logie:  34 

Byzantinisches  Museum  Athen:  16, 40, 43 
Sachsische  Landesbibliothek  Dresden,  Abt. 
Deutsche  Fotothek:  2,  3,  11  -  14,  17,  19,  24, 
25,  27,  35  -  37, 39, 44,  49, 50  -  52,  59, 77, 78 
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erlAuterungen  zu  den  karten 

KARTE  I  (Vorsatz) 

DIE  PRAFEKTUREN  UND  DlOZESEN  DES  SPATROMISCHEN  REICHES 


Praefectura  Orientis 

Sitz  d.  Praefectus  Praetorio:  Konstantinopel 

Dioecesis  I  Aegyptus,  Hauptstadt 
Aiexandreia 

Dioecesis  II  Oriens,  Hauptstadt 
Antiocheia 

Dioecesis  III  Pontus,  Hauptstadt  Kaisa- 
reia  (Caesarea)  in  Kappa- 
dokien 

Dioecesis  IV  Asiana,  Hauptstadt  Ephe- 
sos  (heute  Seldschuk) 

Dioecesis  V  Thraciae,  Hauptstadt  Phi- 
lippupolis  (heute  Plovdiv) 

Praefectura  Illyrici 

Sitz  des  Praefectus  Praetorio:  Sirmium 

(heute  Sremska  Mitrovica) 

Dioecesis  VI  Makedonia,  Hauptstadt 
Thessalonike 

Dioecesis  VII  Dakia,  Hauptstadt  Sardica 
(heute  Sofia) 

Dioecesis  VIII  Illyrici,  Hauptstadt  Sirmium 


Praefectura  Italiae 

Sitz  des  Praefectus  Praetorio:  Mediolanum 
(heute  Mailand) 

Dioecesis  IX  annonaria,  Hauptstadt  Me¬ 
diolanum 

Dioecesis  X  suburbicaria,  Hauptstadt 
Roma,  Hauptstadt  des 
Imperium  Romanum 
Dioecesis  XI  Africa,  Hauptstadt 
Carthago 

Praefectura  Galliarum 

Sitz  des  Praefectus  Praetorio:  Treveri 

(heute  Trier) 

Dioecesis  XII  Britannia,  Hauptstadt 
Eburacum  (heute  York) 
Dioecesis  XIII  Gallia,  Hauptstadt  Treveri 
Dioecesis  XIV  Septem  Provinciarum, 

Hauptstadt  Vienna  (heute 
Vienne) 

Dioecesis  XV  Hispania,  Hauptstadt 
Hispalis  (heute  Sevilla) 


DIE  „FUNFHERRSCHAFT"  (PENTARCHIE)  DER  ALTKIRCHLICHEN 
PATRIARCHATE 

I  Aiexandreia  IV  Aelia-Hierosolyma  (heute  Jerusalem) 

II  Roma  V  Konstantinupolis  (Konstantinopel, 

III  Antiocheia  heute  Istanbul) 


DIE  WICHTISC iSTEN  BISCHOFS-,  ERZBISCHOFS-  END  METROPOLITENSITZE  DER 
At  .TEN  KIRCHE  UND  DER  FRUHBYZANTINISCHEN  ZEIT 

B  -  Bistum,  EB  =  Erzbistum,  M  =  Metropolitensitz;  Suffragane  sind  einem  Erzbistum  Oder 
einem  Metropolitensitz  unterstellte  Bistumer 

I  Patriarchat  Aiexandreia:  II  Patriarchal  Antiocheia: 

Leontopolis,  M  von  Augustamnica  Kaisareia  „am  Meer“,  alter  M  von  Pa- 

secunda  laestina  prirna 

Pelusion,  M  von  Augustamnica  prirna  Aelia  -  Hierosolyma,  zunachst  Suf- 

Oxyrrhynchos,  M  von  Arcadia  fragan  von  Kaisareia,  im  4.  Jh.  Ehren- 

Antinoe  (Antinupolis),  M  von  Thebais  rang  eines  Ober-M,  auf  BeschluB  der 

piima  Synode  von  Chalzedon  451  Patriar- 

Ptolemais,  M  von  Lybia  superior  chat 

Darnis,  M  von  Lybia  inferior  Maiuma,  Suffragan  von  Kaisareia 
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Skythopolis,  M  von  Palaestina  se- 
cunda 

Bosra,  M  von  Arabia 
Damaskos,  M  von  Phoenice  libanensis 
Pharan,  Suffragan  von  Petra 
Petra,  M  von  Palaestina  tertia 
Aila,  Suffragan  von  Petra 
Tyros,  M  von  Phoenice  prima 
Edessa,  M  von  Osrhoene 
Hierapolis,  M  von  Euphratensis 
Apameia,  M  von  Syria  secunda 
Tarsos,  M  von  Cilicia  prima 
Anazarbos,  M  von  Cilicia  secunda 
Amida,  M  von  Mesopotamia 
Salamis,  EB  von  Cyprus,  autokephal 
seit  451 

Samosata,  Suffragan  von  Hierapolis 
Mopsuestia,  Suffragan  von  Anazarbos 
Seleukia,  M  von  Isauria 

til  Kaisareia,  M  von  Cappadocia  prima: 
Amasia,  M  von  Helespontus 
Neokaisareia,  M  von  Pontus  Polemo- 
niacus 

Trapezunt,  Suffragan  von  Neokaisa¬ 
reia,  Spater  M 

Phasis  (Sebastopulis,  heute  Poti),  M 
aus  der  Zeit  Justinians  I.,  spater  zu 
Kdnigreich  Georgien 
Sebaste,  M  von  Armenia  prima 
Sinope,  B  im  2.  Jh. 

Gangra,  M  von  Paphlagonia 
Ankyra  (heute  Ankara),  M  von  Galatia 
prima 

Pessinos,  M  von  Galatia  secunda 
Klaudiupolis  (Claudiopolis),  M  von 
Honorias 

Nikomedaia,  Nicomedia  (heute  Izmet), 
M  von  Bithynia 

Nikaia  (Nicaea,  heute  Iznik),  seit  45 1 
M  ehrenhalber 

Melitene,  M  von  Armenia  secunda 
Tyana,  M  von  Cappadocia  secunda 
Mokissos  (Justianupolis),  M  von  Cap¬ 
padocia  tertia 

Nyssa,  Suffragan  von  Kaisareia  in  Cap- 
padocien 

Nazianz,  Suffragan  von  Mokissos 
Chalkedon  (heute  Kadi-Kdy),  seit  451 
M  ehrenhalber 

AitfSerhalb  des  Metropolitanverbandes: 
Tomoi  (heute  Constan(a),  EB  der  Scy¬ 
thia  minor 


Erlauterungen  zu  Karte  1 

Noviodunum  (heute  Braila),  B  in  der 
Scythia  minor 

Cherson  (altruss,  Korsurf),  beim  heuti- 
gen  Sevastopol,  EB,  M  in  spatbyz. 

Zeit 

Bosporos  (altruss,  Kercev,  neuruss. 

Kerc’),  B,  M  in  spatbyz.  Zeit 
Tmutorokan  (altruss.,  grch.  Phana- 
goreia,  heute  Tamaif)  B 
Doros,  EB  od.  M  von  Gothia  (?) 
Nikopsis  (heute  Tuapse),  EB,  M  von 
Zichia 

Pityos  (heute  Pitzunda),  B  von  Lazike, 
spater  zu  Kdnigreich  Georgien 

Unabhartgige  Kirchengebiete  (kleine  Karte 
rechts  oben): 

Kdnigreich  Armenien  (urspriinglich 
Kaisareia  unterstellt) 

Ashtishat,  altestes  B. 

Achthamar 

Ani 

Awan 

Dwin 

Zwartnotz 

Kdnigreich  Georgien  (Iberien;  ur¬ 
spriinglich  Antiocheia  unterstellt) 
Alawerdi 
Ateni 
Bolnisi 
Gelati 
Kutaissi 
Mzcheta  EB 
Zromi 

IV  Ephesos,  M  von  Asia: 

Ikonion  (Iconium,  heute  Konya), 

M  von  Lycaonia: 

Antiocheia,  M  von  Pisidia 
Perge,  M  von  Pamphylia 
Myra,  M  von  Lycia 
Laodikeia,  M  von  Phrygia  pacatiana 
Synada,  M  von  Phrygia  salutaris 
Miletos,  Suffragan  von  Aphrodisias 
(M  von  Caria) 

Sardeis  (Sardes),  M  von  Lydia 
Kyzikos  (Cycicus),  M  von 
Hellespontos 

Smyrna  (heute  Izmir),  Suffragan  von 
Ephesos 

Kolossai  (Colossae),  Suffragan  von 
Laodikeia 

Rhodos,  M  „der  lnseln“  (d.  h.  der 
Kykladen) 
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Erlautemngen  zu  Karte  I 

V  Patriarchat  Konstantinopel  (urspriing 
lich  Suffragan  von  Herakleia): 
Herakleia,  M  von  Europa 
Traianupolis,  M  von  Rhodope 
Adrianupolis,  M  von  Haemimontus 
PhLlippupolis,  M  von  Thracia 
Markianupoiis  (heute  Devna),  M  von 
Moesia  secunda 

Durostorum  (heute  Siiistria),  Suffragan 
von  Markianupoiis 

Odessos  (heute  Varna),  B,  EB,  Suffra¬ 
gan  von  Markianupoiis 
Nikopolis,  B,  EB,  Suffragan  von  Mar¬ 
kianupoiis 

Beroe  (Beroea,  heute  Stara  Zagora), 

B,  EB,  Suffragan  von  Philippupolis 
Prista  (heute  Ruse),  B,  Suffragan  von 
Markianupoiis 

VI  Thessalonike,  M  von  Macedonia  prima: 
Korinthos,  M  von  Acheia 
Gortyne,  M  von  Creta  seif  5.  Jh. 
Larissa,  M  von  Thessalia 
Athen,  Suffragan  von  Korinthos  (?),  M 
Ende  8./Anfang  9.  Jh. 

Philippoi  (Philippi),  Suffragan  von 
Thessalonike 

Stobi,  M  von  Macedonia  secunda 
Dyrrhachion  (heute  Durres),  M  von 
Epirus  nova 

Nikopolis,  M  von  Epirus  vetus 

VII  Sardica,  M  von  Dacia  mediterranea: 
lustiniana  prima  (heute  Ruinen  von 

Caricin  Grad),  von  Justinian  I. 

(gest.  565)  535  als  autokephales 
EB  fur  die  Praefectura  Illyrici  ge- 
grfindet,  verschwindet  Anfang  des 
7.  Jh. 

Skodra  (heute  Shkoder,  Skutari),  M 
von  Praevalitana 

Skopia  (Scupia,  heute  Skoplje),  B  im 
4.  Jh.,  spater  M  von  Dardania 
Ratiaria  (heute  Arcar),  M  von  Dacia 
ripensis 

Viminacium  (heute  Kostolad),  B  in 
Moesia  prima 

Singidunum  (heute  Beograd),  B  in 
Moesia  prima 

VIII  Sirmium  (heute  Sremska  Mitrovica), 

M  von  Pannonia  secunda: 

Salona  (heute  Solin  bei  Split),  M  (?) 
von  Dalmatia,  B  im  3.  Jh. 


Siscia  (heute  Sisak),  B  in  Savia  im 
3.  Jh. 

Scarbantia  (heute  Sopron),  B  in  Pan¬ 
nonia  prima 

Aquincum  (heute  Buda),  B  (?)  in  Pan¬ 
nonia  prima 

Carnuntum  (heute  Petronell),  B  in 
Pannonia  prima 

luvavum  (heute  Salzburg),  B  (?)  in 
Noricum  ripense,  EB  ab  700 

IX  Mediolanum  (heute  Mailand),  M  von 

Italia  annonaria: 

Aquileia,  B,  M,  Patriarchat  von 
Venetia  und  Histria  seit  558 
Ravenna,  B,  EB  von  Flaminia  und 
Picenum 

Augusta  Vindelicorum  (heute  Augs¬ 
burg),  B  in  Raetia  secunda 
Regina  Castra  (heute  Regensburg),  B 
in  Raetia  secunda 

Batava  (spater  Patavia,  heute  Passau), 
B  seit  739  in  Raetia  secunda 
Roma,  M  von  Italia  suburbicaria,  Pa¬ 
triarchal,  Sitz  des  Papstes,  der  zu- 
gleich  Bischof  von  Rom  ist;  Vatikan- 
stadt 

Syracusae,  B,  EB,  535  byz.  M  von 
Sicilia  seit  8.  Jh. 

X  Carthago,  M  von  Africa  proconsularis: 
Hippo  regius  (heute  Bone),  B  in  Nu- 

midia 

XI  Eburacum  (heute  Yorkshire)  B,  EB 
von  Valentia: 

Londinum  (Londonium,  heute  Lon¬ 
don),  B  in  Britannia  secunda 

XII  Treveri  (Augusta  Treverorum,  heute 
Trier),  B  seit  3.  Jh.,  EB  von  Germania 
prima: 

Colonia  Agrippina  (heute  Koln), 

B,  EB  in  Germania  secunda 
Rotomagus  (heute  Rouen),  M  von 
Lugdunensis  secunda 
Remi  (heute  Reims),  M  von  Belgia 
prima 

Vesontio  (heute  Besangon),  M  von 
Maxima  sequanarum 
Lugdunum  (heute  Lyon),  M  von  Lug¬ 
dunensis  prima 

Senones  (heute  Sens),  M  von  Senonia 
(Lugdunensis  quarta) 

Turones  (heute  Tours),  M  von  Lug¬ 
dunensis  tertia 
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XIII  Vienna  (heute  Vienne),  M  von  Vien- 
nensis: 

Massilia  (heute  Marseille),  B  (M  kurz- 
fristig)  in  Viennensis 
Arelate  (heute  Arles),  B,  EB  in  Vien¬ 
nensis 

Narbo  (heute  Narbonne),  M  von  Nar- 
bonensis  prima 

Aquae  Sextiae  (heute  Aix-en-Proven- 
ce),  M  von  Narbonensis  secunda 
Burdigala  (heute  Bordeaux),  M  von 
Aquitania  secunda 
Bituricae  (heute  Bourges),  M  von 
Aquitania  prima 


Erlauterungen  zu  Karte  II 

XIVHispalis  (heute  Sevilla),  M  von  Bae- 
tica: 

Caesaraugusta  (heute  Zaragossa),  M 
von  Tarracinensis 

Bracara  (heute  Braga),  M  von  Gal- 
laecia 

Carthago  nova  (heute  Cartagena),  M 
von  Carthaginensis 

Tarraco  (heute  Tarragona),  M  von 
Tarracinensis 

Toletum  (heute  Toledo?),  im  West- 
gotenreich  Ersatz-M  fiir  Carthago 
nova,  spater  M  von  Carthaginen¬ 
sis 


KARTE  II  (Nachsatz) 

AUSGEWAHLTE  ORTE  MIT  DEN  WICHTIGSTEN  KIRCHENBAUTEN  VON 
DER  ALTKIRCHLICHEN  BIS  ZUR  MITTELBYZANTINISCHEN  ZEIT 


Alexandrien:  Katakomben.  -  Kirchenbau- 
ten  aus  der  altkirchl.  Literatur  bekannt, 
z.  B.  Markuskirche,  Marienkirche,  Kos- 
mas-  u.  -Damian-Kirche 
Antiochien:  Aus  altkirchl.  Quellen  Kirchen- 
bauten  bekannt.  Ausgegraben:  Kirche 
des  hi.  Babylas  (begonnen  379/380); 
GroBe  Kirche  Konstantins,  Oktogon, 
groBte  Kirche  der  Stadt;  nach  den  Quel¬ 
len  zahlreiche  Marienkirchen. 

Aquileia:  „Domus  ecclesiae"  (Ende  3.  Jh. 
mit  Umbauten  bis  in  das  6.  Jh.);  Basilica 
Tullio  (4.  Jh.);  Basilika  (2.  Halfte  5,  Jh.); 
Rotunde  des  hi.  Grabes  (11.  Jh.). 
Armenien  (auBerhalb  der  Karte):  Basiliken: 
Dwin  (475.  Jh.,  zweite  Bauphase  Mitte  5. 
Jh.);  Ereruk  (5.  Jh.).  -  Zentralbauten  u. 
Kreuzkuppelkirchen:  Edschmiadzin:  Ka- 
thedrale  (480,  umgebaut  Ende  5.  u.  7.  Jh.); 
Zwartnotz  bei  Wagarshapat  (Mitte  7.  Jh.). 

-  Wagarshapat:  HI.  Hrispime  (618); 
Awan  (596/611);  Achthamar  (915-921). 

-  Ani:  Kathedrale  (989  -  1001);  Warza- 
han  (10.  Jh.);  Hormos  (1038). 

Athen:  In  altkirchl.  Zeit  wahrscheinlich  eine 
Hauskirche,  Umbauten  klass.  Tempel 
ab  5./6.  Jh.,  ab  9.  Jh.  Bau  neuer  Kirchen 
(Kuppelkirchen,  z.  B.  Apostelkirche,  Kir¬ 
che  der  Korperlosen,  Johannes’  des 
Theologen). 


Athos  (ostl.  Halbinsel  der  Chalkidike, 
„Monchsrepublik“,  genannt  „Heiliger 
Berg“);  Protaton  in  Karyas  (Anfang 
10.  Jh.,  danach  bis  zum  14.  Jh.  erweitert); 
Katholikon  der  GroBen  Lawra  (963  er- 
ster  Bau,  um  1000  Neubau);  Watopedi 
(11.  Jh.);  Iwiron  (U./12.  Jh.);  ubrige 
Kirchen  nicht  mehr  in  urspriingl.  Gestalt 
erhalten. 

Batschkovo  (heute  bei  Assenovgrad):  1083 
gegriindetes  Kloster,  Grabkapelle  mit 
bertihmten  Fresken. 

Bethlehem:  Geburtskirche  mit  hi.  Hohle 
(zwischen  325  u.  333,  OstabschluB  5.  Jh.). 
-  Katakomben. 

Binbirkilisse  („Tausendundeinkirchen“): 
eine  Reihe  von  Kirchen  (Basiliken,  spa¬ 
ter  Zentralbauten  [Oktogone]  aus  den 
verschiedensten  Jh. 

Bosra:  Sergios-u.-Bakchos-Kirche  (Kathe¬ 
drale,  beendet  511/512) 

Celeiu  (heute  Sucidava):  einschiffige  Kirche 
(5.  Jh.). 

Cernigov  (auBerhalb  der  Karte):  Erloser- 
kirche  (beendet  nach  1036);  Kirche  der 
Verkiindigung  der  Gottesmutter  (1186); 
Kirche  des  Entschlafens  der  Gottesmut¬ 
ter  im  Jeleckij-Kloster  (12.  Jh.);  Pjatnica- 
Kirche  (Ende  12.  zum  13.  Jh.). 

Cherson:  seit  6./7.  Jh.  christl.  Basiliken, 
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Erlauterungen  zu  Karte  11 

vorher  (oft  vierabsidiale)  Rundbauten  u. 
Umbauten  antiker  Basiliken,  ab  8.  Jh. 
auch  (bis  zu  fiinfabsidiale)  Kreuzkuppei- 
kirchen;  Blilte  des  Kirchenbaues  im 
10./11.  Jh.;  in  altruss.  Quellen  werden  in 
dieser  Zeit  eine  Kirche  des  hi.  Basilius 
(„Vasiliska“,  vielleicht  Basilika),  eine  So- 
phienkirche,  eine  Gottesmutterkirche  u. 
eine  Jakobuskirche  erwShnt,  ohne  daB  sie 
archaologisch  eindeutig  hatten  identifi- 
ziert  werden  konnen. 

Curtea  de  Arge§:  Nikolauskirche  (Mitte  14. 
Jh.). 

Daphni:  Kloster,  gegriindet  im  6.  Jh.,  Kirche 
(Katholikon;  Ende  11.  Jh.). 

Drobretae  (heute  Drobeta-Turnu  Severin 
am  Eisernen  Tor):  einschiffige  Kirche 
(5./6.  Jh.). 

Dura  Europos  (am  Westufer  des  Euphrat; 
auBerhalb  der  Karte):  christl.  Hauskirche 
(2.  Drittel  2.  Jh.). 

Ephesos:  Marienkirche  (vor  431  [3.  Oku- 
menische  Synode]);  Coemeterium  der 
Siebenschlafer  (4./5.  Jh.);  Kirche  Johan¬ 
nes’  des  Theologen  (5./6.  Jh.). 

Esra:  Eliaskirche  (542);  Georgskirche  (um 
515) 

Fafertin:  Basilika  (372) 

Georgien  (auBerhalb  der  Karte):  Basiliken: 
Bolnisi  (478-494);  Urbnisi  (2.  Halfte  6. 
Jh.).  -  Zentral-  u.  Kreuzkuppelkirchen: 
Kirche  in  Bana  (7.  Jh.  ?).  -  Mzcheta: 
Dshwari-Kirche  (Ende  6.  Jh.);  Zromi 
(626-634);  Ateni  (1.  Halfte  7.  Jh.);  Ni- 
korzminda  (um  1014).  -  Alawerdi: 

Georgskathedrale  (Anfang  11.  Jh.).  - 
Kazchi:  Georgskirche  (11.  Jh.)  -  Ku- 
taissi:  Kathedrale  (1003  beendet).  - 
Mokwi:  Kathedrale  (Mitte  10.  Jh.).  - 
Gelati:  Kathedrale  des  Klosters  (1106 
bis  1125). 

Gerasa:  Kathedrale  (3.  Viertel  4.  Jh.);  Kir¬ 
che  der  Propheten,  Apostei  u.  Martyrer 
(464  -  465);  Theodorkirche  (zwischen  494 
u.  496);  Peter-u.-Paui-Kirche  (um  540). 

Gortyna:  Titoskirche  (6.  -  8.  Jh.). 

Hierapolis:  Martyrium  des  Philippus,  kom 
pliziertes  Oktogon  (Ende  4./Anf.  5,  Jh.). 

Histria:  Zahlreiche  christl.  Basiliken  aus 
deni  4.  -  7.  Jh. 

Hosios  Lukas:  Kloster  mit  Katholikon  u. 
Kirche  der  Gottesgebarerin  (Anfang  11. 
u.  Ende  10.  Jh.). 

Jerusalem:  Grabeskirche  (Gesamtanlage  — > 


auch  Martyrion),  Baubeginn  326,  Um-  u. 
Neubauten  im  6.,  11.  u.  12.  Jh.:  Atrium; 
Basilika;  Hof;  Rotunde  („Anastasis“- 
[Auferstehungs-JKirche)  mit  hi.  Grabes- 
hohle  u.  einer  Reihe  Nebenanlagen  (z.  B. 
Adamskapelle,  Baptisterium,  Goldenes 
Kreuz,  Golgathakirche).  -  Siloa-Basilika 
(Mitte  5.  Jh.);  01berg-(Eleona-)Kirche 
mit  hi.  Hohle  (4.  Jh.);  Himmelfahrtskir- 
che  (Zentralbau)  auf  dem  Olberg  (um 
380);  Marienkirche  am  Teich  Bethesda 
(Anfang  5.  Jh.).  -  Katakomben. 

Justiniana  Prima  (heute  Ruinen  von  Cari- 
cin  Grad):  eine  Reihe  von  Basiliken,  dar- 
unter  die  sogenannte  Transeptbasitika  so- 
wie  die  Bauten  des  erzbischofl.  Viertels. 

Kalat  Siman  (Klosterkirche  des  hi.  Symeon 
(Ende  5.  Jh.). 

Kalb  Lozeh:  Basilika  (vor  Kalat  Siman  er- 
baut?). 

Kanawat:  Umbau  einer  Tempelanlage  seit 
dem  4.  Jh. 

Kasr-ibn-Wardan:  Kuppelbasilika  (564) 

Kastoria:  Panhagia  Kubelitissa  (10./11.  Jh.); 
Hagioi  Anargyroi  (um  1000). 

Katharinenkloster  auf  dem  Sinai  (um  565): 
alteste  Ikonensammlung  vom  6.  -  19.  Jh. 

Kerd:  Kirche  Johannes’  des  Vorlaufers  (En¬ 
de  8,/Anfang  9.  Jh.).  -  Katakomben. 

Kiev  (auBerhalb  der  Karte):  Sophienkathe- 
drale  (zwischen  1037  u.  1046);  Desjatin- 
naja-(Zehnt-)Kirche  (989-996);  Uspenie- 
(Entschlafen-der-Gottesmutter-)Kirche 
im  Hohlenkloster  (1073-1078);  Michael- 
kirche  „mit  den  golden  Kuppeln"  (um 
1060);  Irenenkirche;  Georgskirche  (beide 
1.  Halfte  11.  Jh.). 

Konstantinopel:  Hagia  Sophia  (als  Basilika 
360  geweiht,  532  abgebrannt  u.  Neubau 
als  Kuppelbasilika,  Weihe  537);  Kirche 
Johannes’  des  Vorlaufers  im  Studiosklo- 
ster  (463);  Apostelkirche  (gegriindet  vor 
337,  536/546  neu  erbaut,  1462  abgeris 
sen);  Hagia  Eirene  (in  konstantin.  Zeit 
erbaut,  unter  Justinian  I.  Neubau,  heu- 
tige  Form  nach  740);  Sergios-u.-Bakchos- 
Kirche  (527-536);  Chorakirche  (in  vor- 
justinian.  Zeit  entstanden,  558  Neubau; 
vom  11.-14.  Jh.  stiindig  erneuert);  Cliai 
koprateia-Kirche  (um  540  erbaut,  in  den 
folgenden  Jh.  mehrfach  umgebaut);  Kir¬ 
che  in  den  Blachernen  (erbaut  447/451, 
danach  mehrfach  umgebaut);  Hodigitria- 
Kirche  (Mitte  5.  Jh.,  nach  1453  zerstort); 
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Nea  Ekklesia  (Neue  Kirche;  881  errichtet, 
nicht  mehr  erhalten). 

Mailand:  „Domus  Philippi"  (3.  Jh.);  Coerne- 
terium  (Mitte  3.  Jh.);  im  4.  Jh.:  Basilika 
des  Erlosers  (Basilica  Salvatoris);  Apo- 
stel-Basilika;  S.  Ambrosio;  S.  Lorenzo 
(355-372). 

Mesembria  (heute  Nessebar):  Kirche  Jo¬ 
hannes’  des  Vorlaufers  (10./11.  Jh.). 

Nerezi:  Panteleimonkirche  (1164). 

Nikaia:  Kirche  des  Entschlafens  der  Gottes- 
mutter  (7./8,  Jh.). 

Nis:  Panteleimonkirche  (Ende  12.  Jh.). 

Novi  Pazar  (im  MA  Ras):  Petersrotunde 
(10.  Jh.);  Georgskirche  (1183/1186). 

Novgorod  (auBerhalb  der  Karte):  Sophien- 
kathedrale  (urspriinglich  aus  Eichenholz 
erbaut,  nach  dem  Brand  1045-1050  aus 
Stein  neu  errichtet);  Nikola-Kirche  (1113 
Grundsteinlegung);  Georgskathedrale  im 
Jurjev-Kloster  (Georgskloster;  Grund¬ 
steinlegung  1119);  Kirche  im  Antonij- 
Kloster  (1117-1119);  Erloserkirche  auf 
Neredica  (1198) 

Ochrid:  Achilleskirche  (9./10.  Jh.);  Sophien- 
kirche  (Altbau  10.  Jh.,  Neubau  bald  nach 
1037);  zwei  Rotunden  (9.  Jh.  Taufkir- 
chen?). 

Philippi:  Basilika  B  (vor  540). 

Pitzunda:  Marienkirche  (Ende  10.  Jh.). 

Pliska  (heute  bei  Aboba):  GroBe  Basilika 
(9.  Jh.);  Palastkirche  (9.  Jh.). 

Preslav:  Rotunde  der  „Goldenen  Kirche" 
(9./10.  Jh.)  u.  eine  Reihe  anderer  Kirchen 
in  der  Umgebung. 

Pskov  (auBerhalb  der  Karte):  Erloserkirche 
im  Mirozkloster  (vor  1156);  Dmitrij-Kir- 
che  (1144);  Kirche  des  Johannes-Klosters 
(vor  1243);  Dreieinigkeitskirche  (Ende 
12.  Jh.,  Neubau  1365-1367). 

Ravenna:  Mausoleum  der  Galla  Placidia 
(um  425);  S.  Vitale  (547  geweiht);  Bap 
tisterium  der  Orthodoxen  (Mitte  5.  Jh.); 
Baptisterium  der  Arianer  (Ende  5.  Jh.); 

5.  Apollinare  Nuovo  (begonnen  Anfang 

6.  Jh.);  S.  Apollinare  in  Classe,  der  Ha- 
fenstadt  von  Ravenna  (549  geweiht). 


Erlauterungen  zu  Karte  II 

Rom:  Katakomben:  -  S.  Petro  in  Vaticano 
(Alt-Sankt-Peter;  Baubeginn  bald  nach 
320);  S.  Giovanni  in  Laterano  (begonnen 
nach  312);  SS.  Marcelino  e  Pietro  (um 
330);  S.  Sebastiano  (urspriinglich  Basilica 
Apostolorum,  gestiftet  vor  365);  S.  Paolo 
fuori  le  mura  (386  -  395);  S.  Maria  Mag- 
giore  (366  -  440);  S.  Stefano  Rotondo 
(468  -  483);  S.  Giovanni  in  fonte  (erste 
Halfte  4.  Jh.);  S.  Costanza  (erste  Halite 
4.  Jh.);  S.  Agnese  (friihes  4.  Jh.,  Kultstatte 
mit  Katakombe,  7.  Jh.  Basilika);  S.  Lo¬ 
renzo  fuori  le  mura  (Ende  6.  Jh.);  SS. 
Cosma  e  Damiano  (6.  Jh.);  S.  Pietro  in 
Vincoli  (5.  Jh);  S.  Sabina  (vor  432);  S. 
Maria  Antiqua  Rotonda  (od.  frtiher  das 
Pantheon,  609  geweiht). 

Salona  (heute  Solin  bei  Split):  Basilika  (4. 
Jh.,  Neubau  5.  Jh.);  erzbischbfl.  Viertel; 
21  Stadtkirchen  in  u.  bei  Salona;  Bene- 
diktiner-Kloster  (852  gegriindet). 

Marusinac  bei  Salona:  iiber  10  Coemeterial- 
basiliken  aus  dem  4.  Jh.  u.  spater. 

Sofija:  Sophienkirche  (5.  Jh.,  Vorganger- 
bauten  von  etwa  313  bis  um  400);  Georgs- 
rotunde  (4.  Jh.). 

Stara  Pavlica:  Gottesmutterkirche  (11.  Jh.). 

Studenica:  Gottesmutterkirche  (um  1190). 

Thessalonich:  Demetriosbasilika  (5.  u.  7. 
Jh.);  Georgsrotunde  (um  400);  Hagia  So¬ 
phia  (1.  Halfte  8.  Jh.). 

Torcello:  S.  Maria  Assunta  (639  geweiht, 
mit  beriihmten  Mosaiken  aus  dem  12. 
Jh.). 

Trnovo:  Demetriuskirche  (1186);  Kirche  der 
Vierzig  Martyrer  (1230). 

Umm-idj- Djemal:  Julianoskirche  (344/345). 

Urgtip:  Goreme  u.  a.  kappadok.  Hohlenkir- 
chen  ab  9./10.  Jh. 

Venedig:  S.  Marco  (1043  - 1095). 

Vladimir  an  der  Kljazma  (auBerhalb  der 
Karte):  Kathedrale  des  Entschlafens  der 
Gottesnrutter  (1158  -  1161,  Umbau  1185 
bis  1189);  Pokrovkirche  an  der  Nerl 
(1165);  Dmitrij-Kathedrale  (1193  bis 
1197);  Kathedrale  des  Klosters  der  Ge- 
burt  der  Gottesmutter  (1192  - 1195), 
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1  Adam  und  Eva 


2  Abendmahl  3  Aposcelbilder:  Petrus  und  Paulus 


\s'S» 


6,  7  Auferstehung  Christi: 
7  Die  drei  Myrophcren 


6  Hollenfahrt  Christi 


10  Bilderwand 


23  Eingeborener  Sohn 


24  Einzug  Christ!  in  Jerusalem 


31  Festzykius:  Triodion 


33  Geburc  Christi 


32  Geburt  der  Gottesmutter 


34-43  Gottesm  u  tterb  ilder: 

34  Gocresmimcr  Unverbranntci  Dornbusch 


44  Jungs  res  Gericht 


47  Glockencurm  ira  Moskauer  Krejml 


49,  50  Heiligenbilder: 

49  Der  heilige  Nikolaus  mir  Vita 

50  Die  Heiligen  Ivan,  Georg  und 
VJasij 


51  Hetoimasia 

52  Himmelfahrc  Christi 


62  Kreuzigung  Cbristi 


63  Kreuzigung  und  AuFeistehung  Jcsu 


71  Reliquienschrcin 


70  Pfingsren 


72  Email  reliquiar 

73  Silberreliquiar 


78  VerklarungChristi 


79  Weihrauchgefafi 


80  Weisheit  Gottes 


Kaite  II 


VcneUig  Aquilch 

Mai  land  *  TorceHo  •A' 


CurlBH  dc^Argesy/  ^Pliska 
”7^^  Cchjiu  l’rcslav  / 


Novi  PazQi-  a  •  Nis 
Jusliniana  Prima  • 


Philippi  # 
Thessalonidh  ^  -/*" 


Husios  Lukas 

1 


'  C7 


TirgQp  Gorcmc  » 


l  Kalat  Sima 

\  •  • 


«  Kasr-ibii  Wardaii 


Jerusalem!  a 
Bethlehem  • 


•  Kan  aw  hi 
#  Bosi'a 

#  a  Umui-idj- Djemal 


Ausgewahlte  Orte  mit  den  wichtigsten 
Kirchenbauten  von  dei  altkirchlichen 
bis  zut  mittclbyzanlinischen  Zeit 
(Rrldulerungen  s.  S.  445  ff.) 


